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99 मंगल ८ ' 


णमो अरिहृंताणं णमो सिद्धाणं णमो आयरियाणं | 
णम्मो उबज्ञायाणं णसो लोए सब्वसाहूर्ण ॥ 


एसो पंच णम॒क्‍्कारो, सब्वपावष्पणासणों । 
संगलाणं च सब्बेसि, पढ़मं हवह मंगल | 
3 
चत्तारि मंगलं-- 
अरिहृंता मंगल, सिद्धा मंगल, 
साहू मंगलं, फेवलिपण्णत्तो धस्मो संगल। 
खघलारि लोगृत्तमा-- 
अरिहृंता लोग॒त्तमा, सिद्धा लोगुत्तमा, 
साहू लोगूतमा, केवलिपण्णतों धस्मों लोगत्तमों । 
बत्तारि सरणं पवज्ञामि-- 


अरिहंते सरणं परश्जास, सिद्धे सरणं प्रवश्जामि, 
साहू सरण पवज्ञासि, केब्रलिप्णतं घम्मं सरणं पवज्जामि । 
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श्रमण संस्कृति 


समत्व-- 
सससत्तुबंधूबगों.. समसुहदृब्खों पसंसणिदसमों। 
समलोट्ठकंचणों पुण जीविदमरण समोी समणों॥ 
-“प्रवचनसार ३।४१॥। 
शत्र्‌ और बंधू , सुख और दुःख, प्रशसा और निन्‍्दा, मिट्टी और सोना तथा 
जीवन और मरणमें श्रमण समबुद्धि होता है । 
5 ँः 
इ हलोगणिरावेबलो अप्पडिबद्धों परस्मि लोयस्हि। 
जुत्ताहारविहारो रहिदकसाओ हुवे समणों॥ 
-प्रद्चनसार २।२६॥ 
श्रमण ऐहलौकिक विषयतृष्णा से विरत और पारलछौकिक विषयाकांक्षाओं 
से रहित होता है। उसका आहार विहार सन्तुलित होता है। वह कषायवास- 
नाओं से निर्मुक्त रहता हूँ । 
कै रे 
व्यक्तिस्वातस्ध्य-- 
अण्णदवियेण अण्णदवियस्स णो कीरदे गुणुप्पादों। 
तम्हा दु. सव्वददव्वा उपज्जंते. सहावेण ॥ 
-समयसार गा० ३८५। 
कोई भी द्रव्य अर्थात्‌ चेतन या अचेतन व्यक्ति किसी अन्य द्रव्य का 
गुणोत्पाद नहीं कर सकता । इसलिए सभी द्रव्य अपनी अपनी उपादान योग्यता 
के अनुसार उत्पन्न होते हे और परिणमन करते है । 
्ैः अं 
परकत्‌ त्वका मिषेध--- 
जो जम्हि गुणों वव्ये सो अण्ण वुण संकमदि दव्वे । 
सो अप्णमसंकंतोी कह ॒तं परिणामए ढब्बं ॥ 
चेतन या अचेतन जिस द्रव्य के जो गुण और धरम हे वे उसी में रहते है अन्य 
द्रव्य में संक्रान्त नही होते। जब एक द्रव्य के गुण और धर्म अन्य द्रव्य में संक्रान्त 
नहीं होते तो फिर वह अन्य द्रव्य का परिणमन करानेवाला कैसे हो सकता है ? 
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तानोदय-गीत- 


>रामावतार अरुण 





तिमिर-कुंज के स्वण ज्ञितिज पर हुआ प्रथम ज्ञानोदय 


कनक किरण से लिपट गया संसार 
पवन-पंख पर गूँज उठी झंकार 
रवि ने दिया ग्रकाश-पुंज़ उपहार 
चाँद छुटाने लगा सुधा की धार 
धरती पर हँस पड़ा प्रकृति-श्वृंगार 


इस आलोक स्वप्न-शतदल पर खुले मुनुज-मन-हग दवय ! 
तिमिर-कुंज के स्वर्ण क्षितिज पर हुआ प्रथम ज्ञानोदय ! 


हुआ विश्व में मंगल पुण्य प्रभात 
होने लगी अबनि अस्बर से बात 
ऊपर में जो उमड़ रहे थे मेघ 
उत्तरी भू पर रश्मिमयी बरसात | 
आया छेकर दिवस अखण्ड प्रकाश 
आई लेकर विद्युत काली रात 
हँसी हिमालय की चोटी पर आत्म-अरुणिमा अक्षय | 
तिमिर-कुंज के स्वण क्षितिज पर हुआ प्रथम ज्ञानोदय | 
हुआ आदमी का आध्यात्म विकास ० 
- महा सत्य पर हुआ सफल विश्वास 
हुआ सभ्यता का स्वर्णिम जयकार 
ज्ञागी संस्कृति म्रदु प्राणों के पास ! 
फेला भारत-अन्तर-सुमन-सुवास 


भव्य भारती की वीणा से निकला एक अरुण-छय ! 
तिमिर-कुंज के स्वणे क्षितिज पर हुआ प्रथम झ्ञानोदय ! 


धम ओर पंथ- 


-पं० सुखलाल संघवी 
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प्रथम अर्थात्‌ धर में अन्तर्द्शन होता है। वह आत्मा के अन्दर से उत्पन्न 
होता है, वहीं स्थिर रहता है और मनृष्य को उसी ओर आक्ृष्ट करता हूँ। जब 
कि दूसरे अर्थात्‌ पंथ में बहिदंशेन होता है। वह बाह्य वातावरण तथा देखा- 
देखी से उत्पन्न होता है, इसलिए बाहर की ओर आइ्ृप्ट करता हू और मनुष्य 
को बाहर की तरफ दखने में रोक रखता है । 

धर्म गणजीवी और गणाबल्ग्बी हैं । वह आए्मा के गृणो पर रहता 
है । पंथ रूपजीवी और रूपावरम्बी है | उसका .आधार वाह्म रूप रग 
और ऊपरी आडम्बर है। वह वेश, कपड़ो का र॒ग, पहनने की रीति, पास रखने 
के साधन तथा उपकरणों की ओर विशेष € चि दिखलाता हे तथा उन्ही का आग्रह 
कराता है । 

धर्म में एकता और अभेद के भाव उठते हैं और समानता की तरगें उछलती 
हँ। पंथ में भेद और विषमता के दरार पड़ती और बढ़ती जाती हे । धर्म में 
मनुष्य दूसरो के साथ भेदभाव भूलकर अभेद की ओर झूकता है। दूसरे के 
दुख में अपना सुख भूल जाता हैँ, या यो कहना चाहिए कि उसके सुख 
दुःख कोई अलग वस्तु नहीं रहते। दूसरों के भुख दुख ही उसके सुख 
दुःख बन जाते है। पंथ में मनुष्य अपनी वास्तविक अभेदभूमि को भूल कर भेद 
की तरफ अधिकाधिक झुक्रता जाता है। दूसरे का दुख उस पर असर नही 
करता। अपने सुख के लिए वह लालायित रहता हैं। अथवा यो कहना 
चाहिए कि उस मनृष्य के सुख दुःख दुनिया के सुख दु.खों से सवंथा अलग हो जाते 
है। इसमें मन्‌ष्य को अपना और पराय ये दो शब्द पद पद पर याद आते है । 
धर्म में स्वाभाविक नमता होने के क।रण मनुष्य अपने को छोटा और 
हलका समझता हैँ । उसमें अभिमान सरीखी कोई बात ही 
नहीं होती । चाहे जितने गृण तथा सम्पत्ति प्राप्त हो जाय 
वह अपने को सब से छोटा हो देखता है । धर्म में ब्रह्म अर्थात्‌ सच्चे 
जीवन की क्ञांकी होने से, उसकी व्यापकता के सामने मनुष्य को अपना व्यक्तित्व 
हमेशा छोटासा प्रतीत होता हूँ । बंथ में इससे उल्टा है। इसमें गुण और 
वैभव न होने पर भी मनृष्य अपने को दूसरो से बड़ा मानता है और दूसरों से मन- 


वानेका प्रयत्न करता हूँ। उसमें यदि नग्रता होती है तो बह बनाबटी होती है। उस 
्ँ 


१९४९ ] घर्म और पन्‍्थ हा ५ 


हे 


मनुष्य को सदा अपने बड़प्पन का खयाल बना रहता है । उसकी नम्नता बड़प्पन 
का षोषण करने के लिए होती .है सच्चे जीबन की झांकी न होने के कारण 
गुणों की अनन्तता तथा अपनी पामरता का भान ने होने के कारण पंथ में पड़ा 
हुआ मनृष्य अपनी लघृता का अनुभव नहीं कर सकता। वह ल्घुता का केवल 
दिखावा करता है। ] 

धर्म में सत्य की दृष्टि होती है। उसमें सभी तरफ देखने तथा जानने का 
धैय होता है। सभी पक्षों को सह लेने की उदारता होती हैँ। पंथ में ऐसा नहीं 
होता । उसमें सत्याभास की दृष्टि होती हूँ । वह सम्पूर्ण सत्य को अपने ही पक्ष 
में मान छेता हें इसलिए दूसरी तरफ देखने तथा जानने के लिए उद्धका झुकाव ही 
नहीं होता । विरोधी पक्षों को सहने अथवा समझने की उदारता उसमें नहीं होती । 

धर्म में अपना दोष दर्शन मुख्य होता है और दूसरो के गुणों का दक्शन मुख्य 
होता हूँ । पंथ में इससे उल्टा है। पंथवाला दूसरो के गूणो की अपेक्षा दोष ही 
अधिक देखता हैं और अपने दोषों की अपेक्षा गुणों को ही अधिक देखता है । अपने 
ही गुणों का बलान करता रहता है । उसकी आँखों में अपने दोष आते ही नही। 

धर्म में केवल चारित्र पर ध्यान दिया जाता है। जाति, लिग, उमर, 
वेश, चिह्न, भाषा तथा दूसरी बाह्य वस्तुओं के लिए उसमें स्थान नहीं है । पंथ 
में इन बाह्य वस्तुओं पर ही अधिक ध्यान दिया जाता है । अम॒ुक व्यवित किस जाति 
का है ? पुरुष है या स्‍त्री? उमर क्‍या है ? वेश कसा हैं? कौन सी भाषा 
बोलता हे ? किस प्रकार उठताबेठता है ” पंथ मे इन्ही बातो पर ध्यान दिया 
जाता है। इन्हीं को मुख्य मान कर चारित्र को गौण कर दिया जाता है। 
बहुत बार ऐसा होता है कि जिस जाति, लिग, उमर, वेश या चिह्नें की पथदिशेष 
के अनुयाद्रिओ में प्रतिष्ठा नही हूँ उन्हें धारण करके कोई अच्छे जारित्रवाला 
व्यक्ति भी आ जाय तो वे लोग उस की तरफ ध्यान नही देत । कई बार तो उसे 
अपमानित करके निकाल तक देते हूँ । 

धर्म में सारा संसार एक ही चौका है । छोटे छोटे चौके न होने के कारण उसमें 
छुआछत या घृणा द्वेष की वात ही नही है। यदि कोई बात बुरी समझी जाती 
है तो यह कि प्रत्येक व्यक्ति को अपना पाप ही बुरा छगता हूँ। पंथमें चौकेबाजी 
इतनी जबरदस्त होती है कि हर एक बात में छुआछुत की गंध आती हूँ | इसी कारण 
पंथवालों की नाक अपने पाप की दुर्गनन्‍्ध तक नही पहुँचती । उन्हें जितनी दुर्गन्ध 
अपने पंथ से बाहरवालों से आती है उतनी अपने पाप से नहीं । स्वयं जिसे स्वीकार 
कर लिया वहछुउस्हें सुगम्धित लगता है। अपना पकड़ा हुआ रास्ता ही श्रेष्ठ 
दिखता है। उसके सिवाय सभी बदबूदार तथा सभी मार्ग अपने से घटिया मालूम 
पड़ते हूँ । 
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संक्षेप में कहा जाय तो धर्म मनुष्य को दिन रात पुष्ट होनेबाले भेदभाव के 
संस्कारों से निकाल कर अभेद की तरफ धकेलता है। पथ इन संस्कारों को 
अधिकाधिक पुष्ट करता है। यदिदेवयोग से कोई अभेद की तरफ आवे तो पथ 
को सन्‍्ताप होता है। धर्म में दुनिया के छोटे बडे झगड़े, जर, जोरू, जमीन, 
छुटपन,बडप्पन आदि के सब तकरार शान्त हो जाते है। पंथ में धर्म के नाम और 
धर्म की भावता पर ही झगड़े खड़े हो जाते हे। इसमें ऐसा मालूम पड़ने 
लगता हैँ कि झगड़े के विना धर्म की रक्षा ही नहीं हो सकती । 
धर्म और पंथ का अन्तर समझने के लिए पानी का उदाहरण ले त्तो पंथ ऐसा 
पानी हूँ जो समुद्र, नदी, तालाब, कुआ आदि मर्यादाओ से भी अधिक संकुचित 
होकर हिन्दुओ के पानी पीने के घड़े में पड़ा हुआ है। किसी दूमरे व्यक्ति के 
छते ही इसके अपवित्र एव भ्रष्ट हो जाने का डर है । धर्म आकाश से गिरते हुए 
बा के पानी सरीखा है । इसझ्ले लिए कोई स्थान या व्यवित ऊँचा नीचा नहीं है । 
इसमें एक जगह एक स्वाद और दूसरी जगह दूसरा स्वाद नहीं है । इसमे रूप रग 
का भी भेद नही है । प्रत्येक व्यक्ति इसे प्राप्त कर सकता है ओर पचा सकता है | 
पथ हिन्दुओ के घड़े के पानी सरीखा होता हैं। उसके लिए अपने सिवाय दूसरे 
सब पानी अस्पृश्य होते है । उसे अपना स्वाद और अपना ही रूप अच्छा 
लगता है। प्राणान्त होनेपर भी पन्थ दूसरों के घडे को छूने से रोकता है ।' 
पन्‍्थ यद्यपि धर्म में से ही उत्पस्त होता है और अपने को धर्म 
का प्रचारक मानता है किन्तु हमेशा धर्म काघान ही करता रहता हैं । जंसे 
जीवित रुघधिर तथा मांसमें से उग़ा हुआ नख ज॑से जैसे बढ़ता जाता हैं 
बसे वैसे हघिर और मास को भी नकसान पहँचाता हैं । इस छिए जब 
बढे हुए नख को काट दिया जाता हे तभी हाइ पिजर सुरक्षित रहते है। इसी 
प्रकार वम से अलग पड़ा हुआ पथ, चाहे वह धर्म में से ही पेंदा हआ हो, जब 
काट कर साफ कर दिया जाता हूँ तभी मानवसमाज सुखी होता है । यहां यह प्रश्न 
होता हूँ कि धर्म और पन्थ में किसी प्रकार का मेल है था नही, और यदि है तो किस 
तरह ! इसका उत्तर सरल हैं। जीवित नख को कोई नही काटता। यदि 
बह कट जाय तो दुःख होता है । रूधिर और मास की रक्षा को भी धक्का पहँ 
चता हूँ | वे सडने ऊगते हे । इसी प्रकार पथ में यदि धर्म का जीवन हो तो हजार 
पंश्र भी बुरे नही है । जितने मनुष्य हे. चाहे उतने पथ हो जाय. फिर भी 
लोगों का कल्याण ही होगा। क्योकि इस में प्रकृतिभेद और दूसरी विशेषताओं 
के अनुसार हजारों भिन्नताएँ होने पर भी केश नहीं होगा, छुँझ बना रहेगा। 
अभिमान नही होगा, नम्नता बनी रहेगी। जत्रभाव न 


गा, मित्रता काथम 
रहेगी। उत्तेजितपना नही होगा, क्षमाभाव स्थिर रहेगा! 


क्थ पहुल थ, अब ह्ृ 
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और आगे रहेंगे! उनमें सुघारन या करने लायक इतना हो है कि उससे अछग 
पड़े हुए घमं के तत्व को फिर से उसमें डाल दिया जाय। हम किसी भी पंथ को 
आने किन्तु उसमें धर्म केतत्त्वों को सुरक्षित रखते हुए ही उसका अनुसरण करें। 
ऑहिसा के लिए हिसा न करें। सत्य के लिए असत्य न बोलें। पंथ में धर्म के 
प्राण फूकने की शत यही है कि हमारी दृष्टि सत्य का आग्रह करनेवाली बन जाय । 
संक्षेप में सत्याग्रही के छक्षण इस प्रकार है-- 

(१) स्वयं जिस बात को मानते था करते हो उसकी पूरी समझ होनी चाहिए । 
अपनी समझ पर इतना विश्वास हीना चाहिए कि दूसरे को स्पष्टवा और दृढ़ता के 
साथ समझा सके । 

(२) अपनी मान्यता के विषय में हमारी समझ तथा हमारा विश्वास यथार्थ 

है , इसकी कसौटी यही है कि दूसरे को समझाते समय हमें तनिक भी आवेश या क्रोध 
न आवे। पृसरे को समझाते समय अपनी मान्यता की विज्ञेषता के साथ यदि 
कुछ त्रूटियाँ भी मालूम पडे तो उन्हें भी विना संकोच स्वीकार करता जाय । 

(३) जिस प्रकार अपनी दृष्टि समझाने का धैयं चाहिए, उसी प्रकार दूसरे 
की दृष्टि समझने के लिए भी पूरी उदारता तथा तत्परता होनी चाहिए । एक वस्तु 
के विषय में जितने पक्ष तथा जितने दुष्टिकोण हो सके सभी की समानता करके 
बलाबल जानने की वृत्ति होनी चाहिए। इतना ही नही यदि अपना पक्ष निरबंछ 
और अन्त मालूम पड़े तो उसका त्याग करने में इतनी प्रसन्नता होनी चाहिए 
जितनी वीकार करते समय भी न हुई थी । 

(४) सम्पूर्ण सत्य देश, काल अथवा सल्कारों से सीमित नही होता । इसलिए 
प्रत्येक पहल में जो खंडसत्य रहा हुआ है, उन सबका सम्वग्र करने की वृत्ति होनी 
चाहिए। 

पंथ में धर्म नही है, इसी लिए पन्‍थ समाज और राष्ट्र के लिए घातक बने हुए 
हँ । जहाँ समाज और राष्ट्र की एकता का प्रश्न आता है वही पर निष्प्राण 
पंथ आड़े आ जाते है । धर्मंजनित पंथी की सृश्टि तो मानव समाज तथा विश्व- 
मात्र को एक करने के लिए हुई थी। इस काये को करने का पंथ दावा भी करते 
है। किस्तु हम देख रहे है कि पन्‍थ ही हमारे एक होने और मिलने में रोडा अटका 
रहेह | पंथ का अब और कुछ नहो हूँ। उसका अथ्थ है, धर्म के नाम पर उत्पन्न 
तथा पुष्ठ हुआ हमारे मानसिक संकुचितपन का मिथ्याभिमान। जब लोक 
कल्याण या राष्ट्रकल्याण के लिए एक सामानन्‍्यसी बात को प्रचलित करना हू ता 
है तोपंथ के जहरीले और संकुचित संस्कार आकर कहते हे-सादध।न ! तुम 
ऐसा नहीं कर सकते। एसा करोगे तो धर्म रसातलू में जला जाएगा। 
खोग क्या सभकेंगे और क्या कहेंगे ? कोई दिगम्बर या श्वेताध्वर 


८ ज्ञानोदय [ जुलाई 


या अन्थ कोई अपने पक्ष की तरफ से चलनेवाले झगड़े में भाग न ले 
अथवा पेंसा होने पर भी उस झगड़के फड में दान देने से इस्कार करे, 
स्यायालय में प्रभाव होने पर भी साक्षी त बने तो उसका पंथ उस के लिए 
क्या करेगा ? मुसलमानों का सारा जत्था हिन्दु मंदिर के पास से ताजिया छे 
जा रहा हो ओर कोई सच्चा मुसलमान हिन्दुओं की भावना न दुखाने के उद्दें दय से 
दूसरे रास्ते जाने को कहे या गोहत्या करने की मनाही करे तो उस मुसलमान के 
साथ पंथवाले कैसा व्यवहार करेगे ? एक आयंसमाज का सभ्य कभी सच्ची 
दृष्टि से मूति के सामने बैठ जाय तो उसका समाज-पथ उसके लिए बया करेगा ? 
इस प्रकार पथ सत्य और एकता के आह आ रहे है । अथवा यो कहना चाहिए 
कि हम स्वयं उथ मय संस्कार के शस्त्र से सत्य और एकता के साथ द्वोह कर रहे हें। 
इप्तीलिए पंथ का अभिमान करनेवाले तथा बड़े बड़े मानेजानेबाले धर्मंगुरू, 
पडित या पुरोहित कभी आपस में नही मिल सकते । वे कभी एकरस नही हो 
सकते। जब कि साधारण मनुष्य आसानी से मिल सकते हैं। आप देखेंगे 
कि एकता और लोककत्याण का दावा करने वाले पथ के ग्‌रू ही एक दूसरे से अलग 
अलग रहते हे । यदि ये धर्मगुरू एक हो जाँय अर्थात्‌ एक दूसरे का आदर करने लगें, 
साथ मल कर काम करें और झगड़े को पैदा ही न होने दें तो समझना चाहिए 
कि अब पंथ में धर्म आ गया है । 

हमारा कतंव्य है पंथों में धर्म को छावें। यदि ऐसा न हो सके तो पंथो को 
मिटा दे। धर्मंशून्य पथ की अपेक्षा विता पंथ का मनुष्य या पशु होना भी 
लोकहित की दृष्टि से अधिक अच्छा है। इसमें किसी को विवाद नही हो 
सकता । 


(अनु ० इन्द्रचद्ध, एम० ए०] 
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“पक्षपातों न से बोरे न दहेज: कपिलादिष । ई 


ई 
|; युक्तिसद्चन॑ यस्य तस्थ कार्य: परिग्रहः ॥ ् 
हि 
| 


ेु हे “हरिभद्र 
मरा महावीर में न पक्षपात है और न कपिल आदि में द्वेष । 
जिसके भी वचन युक्तिसिद्ध हों उप्तीको मानना चाहिए । 
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महावीर- 


-डॉ० वासुदेवशरण अग्रवाल 








महाप्रीर जीवन के क्षेत्र में महान्‌ वीर थे। उनका प्रदरश्ित सार्ग मानसिक 
विजय, आत्मसंयस, घति और प्रेम का मार्ग है । देशों की विजय और बढ्धि के 
क्षेत्र में कई प्रकार की विजय अपना चमत्कार रखतो है, किन्तु उसका रस कुछ" 
विन बाद फीका पड़ जाता है ओर उसका प्रभाव भो मात्रा में स्वल्प और कुछ ही 
दिन टिकनेवाला होता हू । किन्तु महावीर ने अपने हो जीवन की प्रयोगशालाओें 
जिस प्रकारकों विजय प्राप्त की और जिस प्रकार से मन की बिखरी हुई वृत्तियों 
को बृढ़ता से समेट लिया, वह तो हरएक के लिये संभव हूँ यदि उसको प्राप्ति के 
लिये उसका आधा भी सीधा-सच्षचा प्रथत्त किया जाय जितना हम दूसरे सांसारिक 
कार्यों के लिये करते हूं। भगवान्‌ महावीर के सीधे मेरुदप्ड में एवं उनके ध्यान 
को शक्ति और घीर प्रशांत मुखम॒द्रा में हम युग-युगों का संदेश बेख सकते हैं । 
जिस क्षण भी हम स्वयं अपने मन को बागडोर संयम के सार्ग को ओर मोड़ 
देते हैं उसी क्षण हम उस लोक के नागश्कि बनने की योग्यता प्राप्त कर लेते हे , 
जिस लोक को महाथोर ने अपने स्थ हुए ध्यान से विशाल ओर बोघगर्य 
बनाया। अस्तुतः सानवीय सृष्टि में यदि कोई वस्तु स्थायी मुल्य रखती है और 
मनष्य के बुझे हुए मन को पुनःपुनः उत्साह और आनन्द से भर सकती हूँ ,तो वह 
मनष्य के दंबी गुण हो हे जो सुन्दर विचार और सुन्दर चरित्र के रूप में हमारे 
चारों ओर नित्य नया तानाबाना बनते रहते हें। शान और चरित्र, इन दोनों 
का मेल हो जीवन को समस्या का सच्चा समाधान हे। इन्हों रत्नों को महावीर 
ने विचारों के बहुत संधघन से प्राप्त किया। ज्ञान और चरित्र का जोवन में समन्वय 
यह नितांत मानवीय घटना है। इस सौधों बात में चभत्कार का घोड़ा सा भो 
अंश नहीं हूँ । लेकिन, मन॒ष्य भानवीय तत्त्वों को भी चमत्कार कह*कर अपने से 
दूर हटाने का अभ्यासी अन गया हे। भहावोर जिस रोक के नागरिक हूं, बह 
सनृध्यों का लोक हे । बह लोक अत्यन्त उदार है। ज्ञान और चरित्र को साधना 
जिसके जीवन में सिलती हुँ बही उस लोक का योग्य अधिकारी है । धर्म के ऊपरो 
आडस्बर बहुत हो सकते हूं किस्तु ततत्वचिन्तत की दृष्टि से महापुरुषों को चह 
पंक्ति जिस में महावीर का विशिष्ट स्थान है, बहुत लम्बी हें। ओर जब हम 
महापूरषों की उस श्ेणी में अन्य अनेक सानवों का स्वागत करने के लिये अपने 
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मन के द्वार को उन्मुक्त खोल देते है तो हम अपना, अपने आचार्य का और विश्व 
में ज्ञान का जो नित्य अधिष्ठात देवता है, इत तीनों का गौरव बढ़ाते हैं । हम मे से 
प्रत्येक की स्थिति उस किसान की ऐसी होनी चाहिये जो अपने खेत में अन्न उत्पन्न 
करने के लिये घोर परिश्रम करता हुआ केवल अपनी ही ओर देखता है और 
अपने ऊपर ही निर्भर रहता है, लेकित जब उसके कोठ१र अन्न से भर जाते हैँ तब 
उन्हें बिना भेदभाव के सब सनुष्यों के लिये खोल देता है। इसी प्रकार हमसें 
से प्रत्येक को ज्ञान और चरित्र-साधन की कला सीखनी हूँ। उसमें किया हुआ 
परिश्रम केबल हमारा ही होगा, लेकिन उसके फल में सब का साझा होगा। 
यही मानव धर्म का सच्चा मार्ग हे, इसोसें मानवीय विचारों की अनेक धाराएँ 
एकत्र मिलती हे। 
्ः 
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| समय गोयम, मा पमायए 
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5 
कुसग्मे जह ओसबिन्दुए थोक॑ चिट्‌ठइ लबमाणए । 
एवं सुयाण जीबियं समय गोयम, भा पायए ॥ 
कुशाकी तोक पर स्थित ओस की वूद की तरह मानव जीवन 
क्षणस्थायी हैं। अन गौतम, क्षणमात्र भी प्रमाद न कर ! 
| 
ढुल्लहे खल मांणूसे भवे खिरकालंण वि सब्वपाणिणं । 
गाढा य विवागकम्मुणो समय गोयम, मा पममायए । 
कल चिरकाल के बाद भी मनृः्य जन्म का मिलना वट्टा दुर्लभ है 
क्योंकि पुराने कर्मो का फल दुनिर्वार होता डे। गोनम, क्षणमात्र 
भी प्रमाद ते कर । 


इ्ह कामग णेहि मुच्छिया, समय गोयस, सा पसाथए ॥॥ 
ह मम की श्रद्धा होने पर भी धर्म का आचरण बढ़ा कि हैँ । 
समर सम भर्म शरद्धाल भी काम भोग के प्रलोभना में मुच्छित 
हहत हैं । अने है गौतम, क्षणमात्र भी प्रमाद न कर | ॥ 
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अध्यात्म-सम।जवाद- 


-प० फूलचन्द्र ससद्धान्तशास्त्री 








भारत को राजनतिक स्वतन्त्रता मिलने के बाद जिन परिस्थितियों का निर्माण 
हो रहा हैं उन्हें देखते हुए यह आवश्यक प्रतीत होता है कि हम जैन सस्कृति के मूल 
तत्त्वो पर विचार करे और देखे कि वे तत्त्व वंमान परिस्थितिको शम्हालने में 
कहाँ तक उपयोगी हो सकते हे । 
यो तो ज॑नसाहित्य में ग्रन्थों की कमी नहीं हूँ पर सास्कृतिक दृष्टि से जिस 
पर अधिक दुष्टि जानी चाहिये वह है भगवान कुन्दकुन्दका समयप्राभृत। 
इस समय वर्गवादमुलक अध्यात्मवाद और भोतिक समाजवादकों विफल 
रने का हमारे पास एक ही मार्ग हे और बह है अध्यात्म समाजवाद । भगवान 
कुन्दकुन्द ने अपने इस ग्रन्थराज में इसी तच्व का सुन्दर ता से निरूपण किया है । 
पूछा जाय तो जेन सस्क्ति की यह आत्मा हूँ। 


पड भ््े 


तत्काल वर्त मान समस्याओका हल समाजवाद माना जाने लगा है। अधि- 
कतर छीगोका यह ख्याल होता जा रहा है कि इसे स्वीकार किये दिना सब प्रकार 
की ब्‌ राइयो का दूर किया जाना असम्भव है। इसमें सरदेह नहीं कि उनका यह र्याल 
बहुत कुछ अंशोम सही हैँ, क्योकि इस समय ईश्वस्वाद, वर्गवाद और आधिक 
विषमता ने सानवसमाजको इ तनी ब्‌ री तरह जकड रखा है कि जिससे उसे साँस 
लेने तकका अवसर नही मिलता । इस तन्त्रजालसे किस प्रकार निकछा जा सकता 
हैं इसका उस ज्ञान ही नहीं है। ये बराइयरें मानव समाजका कोढ़ है, इसमें 
जरा भी सन्देह नहीं। मार्क्स ने धर्म को अफीम कहा है इसका कारण यही है । 
उसने देखा कि ये बुराइयाँ धर्म के नाम पर प्रचारित की जाती हैं अ।र जनता को 
पथभ्रप्ट किया जाता है। ईइवर तो हैं ही नहीं । यदि बह होता तो विद्वव की 
इतनी दुरवस्था क्‍यों होतों ” क्‍यों हिन्दुस्तान अर पाक्स्तिन बनते ? बयों 
मानव मानव में इतना अन्तर होता ? वयों गर्राबी ओर अमीरोका भेद होता ? 
सच्त पूछा जाय तो माक्‍्सेने मनष्यकी बुद्धिपर लगे हुए तालेकी खोल दिया है और 
प्रत्येक मनृष्यकों स्वतन्त्र भावसे सोचने का अवसर प्रदान किया हैं । 

कन्तु उसकी व्यवस्थामों एक दोष है । मास वाद जहाँ आथिक विषमताके 
दूर करनेका प्रयस्त करता है तथा इंस व्यवस्थाके आधारभूत ईश्वर्वाद और 
बगंबाद को जड़मुलसे उखाड़ फंकता हूँ बहाँ वह जीवन संशोधन की बात को 
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सबंथा भूला देता है। यह तो कट्टरसे कट्टर माक्संवादी को भी स्वीकार करना 
पड़ेगा कि जो भी व्यवस्था की जाती है वह मानव जीवन को सुखी बनाने के लिये 
ही की जाती है। इसके बिना उसका कोई मूल्य नहीं। पर क्या इतने मात्र से 
जीवनमें आई हुई भीतरी और वाहिरी सब प्रकारकी बुराइयोका अन्त हो जाता 
हूँ यहू एक गम्भीर ओर मार्भिक प्रश्न है जिसका समाधान मार्क्सवादके आधार्से 
होना कठित है। इसलिये इसका समाधान पानेके लिये जब हम माक्संवादके सिवा 
अन्यत्र दृष्टिपात करते हँ तो हमारी दुष्टि अध्यात्म-समाजवादके ऊपर जाती है । 
हम देखते हँ कि इसमें माक्‍्सके वे सब मिद्धान्त तो निहित है ही जिनका उसने 
केपिटल ((8]008] ) नामक पुस्तकें विचार किया है । साथ ही उसमें जीवन 
संशोधन के मूछ आधारो और उसकी तात्त्विक प्रक्रियापर भी गहराईसे विचार 
किया गया है । ' 

अध्यात्म-समाजवाद को दूसरे शब्दों में अध्यात्म समतावाद' भी कह सकते है । 
इसका व्यापक से व्यापक अर्थ है जद चेतन सबकी स्वतन्त्र सत्ता स्वीकार करना 
और कार्यकारण भावकों सहय्रोग प्रणाली के आधार पर स्वीकार करके व्यक्ति 
की स्वतन्त्रताकों आच न आने देना। ; 

यह वर्तमान कालीन अव्यवस्थाका समुचित उत्तर है। इसमें एक ओर 
जहाँ आत्माकी स्वतंत्रता स्वीकार की गई है वहाँ दूसरी ओर जड तत्त्वोकी स्व॒तस्त्र 
सत्ताकों भी नही भुलाया गया हैं । यह मुकम्मिल स्वतन्त्रताकी पूरी गारटी 
हो जाती है । अन्तरग समस्या है व्यक्तिगत उन्नति और वां हँरग समस्या हूँ 
परस्प रके सम्बन्ध की। यह दोनो का सुन्दरतम हट उपस्थित कर्ता है । 

जंसा कि हमर खते हे विश्व अने क तत्त्वोंका समुदाय हूं । इसमे जड़ केतन 
सभी तत्त्व मौजूद हूं । उनके सहयोग और सम्मिश्रण से ही इसकी निर्बाध गति चल 
रही हूँ । इसमे क्या जड़ और ब्या चे तन एक भी तत्व परतन्त्र नही है । सभी 
अपनी अपनी स्वतन्त्रता का उपभोग कर रहे हैं । ऐसी हालत में यह मानना 
में बड़ा हूँ वह छोटा है यह मे रा भोग्य है में उसका भोवता हैं,यह अछत है में छूत हूँ, 
म स्वामी हैं बह सेवक हैँ, में राजाहू बह प्रजाहे में रावहू बह रक हें सिर > ज्ञान 
हू, अधिकतर ये विकल्प जीवनमे आई हुई कमजोरी के कारण होते हं । जिन्होंने 
कमजोरी धक विजय पाई हूं वे इनसे सदा मवत रहते हैं । कमजोरी से हमारा 
तात्पयं राग द्देष और मोहसे है । विश्व में जितनी भी समस्याएँ उग्ररूप धारण 
किये हुए ह या जो नई नई समस्याएँ सामने आ रही है उनका एकमात्र कारण यह 
है बजा माहही तो हैं। इमीके कारण विद्वकों ये दिन देखने पड़ रहे है । 

ध्यात्म-समाजवादका आन्‍न्तरख्प्‌ न्‍ ै ; 
बिका जार हम 74005 और पस्वुस्पर्शी है उसका 
'ल्पित विषमताको दूर करनेबाला 
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है । यह समत्वकी भावनाओं मेंसे प्रसृूत होकर जीवनके प्रत्येक क्षेत्रमें अपती छाप 
छोड़ता जाता हैं। यह ऐसी विषमताको जीवनकी चीज नहीं मानता जिसे हम 
ऊपर से स्वीकार करते हूँ । उदाहरणाथे छत-अछुत समस्याको लिया जा सकता 
हैं। वेदिक धर्मके प्रभावसे कुछ ऐसा प्रधात पड़ गया है जिससे कुछ भाई छत 
और कुछ भाई अछुत माने जाने छगे हूं । जो छूत माने जाते हे उनके साथ मान- 
बता का व्यवहार किया जाता है, उन्हें बैठने के लिये उचित स्थान दिया जाता है 
और मन्दिर आदि में प्रवेश करने पर रोका नही जाता । बिन्‍्तु जो अछूत माने 
जाते हे उन्हें न तो अपने पासबंठने दिया जाता है,न मन्दिरमें जाने दिया जाता 
है और न स्पर्श ही किया जाता है । लघुशंकाके बाद हाथ धोने से काम चल जाता 
है पर उनका स्पर्श हो जाने पर सचेल स्नान की आवश्यकता पड़ती है । कुत्ते 
बिल्ली के छू जानेपर किसी प्र कारकी बुराई नहीं मानी जाती पर उनके छू जाने 
पर सारा धर्म कर्म विगड जाता है। वे तिरयंचोंस भी बदतर मान लिये गये है । 
यह समस्या देश के सामने हजारो वर्ष से उपस्थित हैं। इस कारण देश को 
जो हानि उठानी पड़ी है वह अवर्णनीय है । इस सामाजिक विषमता के परिण[म- 
स्वरूप ही देज्ककों अनेक भागों में बटना पड़ा है। पंजाब और बंगाल का हत्या- 
काण्ड इसीका परिणाम है फिर भी भारतीयों की आखें नही खुल रही है । माना 
कि वे जब अशूचि अवस्थामों हो तब उनसे दूर रहना चाहिये पर रनान करने के 
बाद जब वे स्वच्छ कपड़े पहिन लेते हे तब ऐसी कौन सी बाधा रह जाती हू 
जिससे उन्हें स्पश नहीं किया जाता ? 
जहा तक वैदिक धर्मावछम्बियोका सवाल हँ यह बात कुछ कुछ समझमें भी 
आती है कि वे अपने ही समाजके एक अगंको अपनेसे जुदा रखे, क्यो कि इस 
धर्ंका मुख्य आधार हैँ सामाजिक विघमता । वे जन्मना वर्णव्यवस्था पर जोर 
भी इसी कारणसे देते हे और उच्चत्व तथा नीचत्व का आधार कर्मको मानते 
हैँ । वेद और वेदानमोदित स्मृति उनका मुख्य धर्मशास्त्र है। इसके अनुसार 
मनृध्यको अपन अपने वर्णकी प्राप्ति जन्मसे होती है। वे ब्राह्मणत्व आदि 
जाति को नित्य मानते है इसलिये जिस व्यक्ति से जिस जाति का समवाय 
सम्बन्ध हो जता है बह जीवन भर उसी जातिका बना रहता है। अनक प्रयत्त 
करने पर भी उसकी जाति नही बदलती। ब्राह्मण चाहे जितने अृणहैत्या, चोरी 
हिसा आदि निम्नतम पाप करे इससे वह कभी भी ब्राह्मणसे अन्नाह्मण नही हो 
सकता और शूद्र चाहे जितने सदाचार पालन आदि उच्चतम कर्म करे इससे वह 
कभी भी शूद्र से अशूद्र नही हो सकता। 
, पर ज॑त धर्मानुयायियोंने तीथंकरोके उपदेशों को भुलाकर परघर्मको कंसे 
स्वीकार कर लिया है यह बात जरा भी सम झ्षमें नहीं आती। जेन तत्त्वज्ञान 
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उन्हें क्या आज्ञा देता है यह वात उन्हें आख खोल कर देखनी चाहिये | वे चाल्‌ 
व्यवस्था के व्यामोहमें पड़कर खींजे नही किन्तु इसके वास्तविक कार णो १२ जॉय। 
के देखे कि क्यों हम अपने ही समान एक भाईको छत और दूसरे भाईको अछूत 
मानते है । एक भाईमें ऐसी कौनसी विशेषता है जिससे वह छूत माना जाता है 
और दूसरे भाईमे उसकी क्‍या कमी है. जिससे वह अछत माना जाता है । यदि 
सचमसमें वे अन्तद प्टि होकर देखेंगे तो उन्हें मालूम पड़ेगा कि यह केवल 
हमारे राग, देष और मोहका विपाक हे जो हमसे ऐसा मनवा रहा हूँ। उन भाधष्या 
मेऐसी छूत और अछ्तपने की कोई निसानी नही हे .दं.नो ही समान है। यह मालूम 
पड़ने पर कि यह अछत हैँ हम ग्लानि करने लगते हें, परन्तु इसके पहले ऐसा वुछ 


भी भाव नही होता | इसलिये आवश्यक्ता अपने इन विकारोको त्यागन की हैं। 
इन घिकारोके दूर हो जाने पर यह समस्या सुतरा सुल्झ जाती है । हमर्म वह 


समानता का भाव आने लगता है जिसकी आज विश्वको आवश्यकता है. और जिसका 
निर्देश हजारो क्या लाखों वर्ष पहले जैन तीर्थक्रोन कर दिया था। उस्होंने 
स्पष्ट घोषणा की थी कि धर्म तो पशुओ तकके लिये हैं वह मनुष्य मनुष्यमे अच्तर 
केसे कर सकता है ? यही सबबहे कि उनकी सभाओंमे सबको समानभावसे 


आने दिया जाता था और सब उनके उपदेशोस लाभ उठातेके लिये स्वतन्त्र थे ! 
॥ यह जाता हैँ कि वे सन्‍्कारहीन हैं अत उनके सम्पर्क से सदाचारके 


छोप होनेका भय है । पर इस यूक्तिवादमें क्लोई तथ्य नहीं। यह भाव केवल 
अपने जीवनकी कमजोरीकों व्यक्त करनेवाला है । बसे देखा जाय तो सम्पर्क तो 
उनके साथ बना हुआ है ही औरउसके बिना काम भी नहीं चलता। केवल छूने का 
परहेज करके बेठ ह ओर एया मान लिया है कि यह न छना ही धर्म हे। धर्म्की 
यह कितनी उथली परिभाषा हूँ । जिस धर्म का उपदेश जीवनमे आये हुए 
विकारको दूर करके अपने स्वभावकी ओर लेजाने के लिये दिया गया था वह धर्म 
स्वयं व्किारीभाव में चरिता्थ हो रहा है। हमने अपने मिथ्या अभिनिवेश्ञके 
वशीभूत होकर धर्म के स्वरूपर्की दिश्ञा ही बदल दी है। इस व्यवहार द्वारा या 
तो हम रैतमेसे तेल निकालना चाहते हे या राजिको दिन बनाना चाहते है । और 
मजा यह कि गालिया देते हे माक्सवादकों । माठ्सवाद हमारी इन भलो क 
ही तो फल है। यदि हम चाहत हे कि अध्यात्म-ममाजवाद जीवित रहे तो हमे 
उसके अनुसार अपना जीवन भी बनाना होगा। हमें इस सकुचित मनोबनि को 
छोड़ कर विस्तृत आधारसे विचार करना होगा ! 
यदि थोडी देरकों यह मान भी छिया जाय कि वे सस्कारहोन हे तो भी 
कक कतंव्य 5 से उहनका नही होता चाहिये । हमे विश्वास और दढता 
साथ उनके ज॑ रनेका प्रयत्त म्दिम आन 3 
चाहिये और करो उपदेश बाग हे कम, ३ 20222 
/ चाल जीवनको बदलनेका प्रयत्न 
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करना चाहिये। इसके लिये हम ईसाई मिसनरियोसे काफी शिक्षा ले सकते है । 
जिन भारतवर्षीयर ईसाईयोका हम लोग आदर करते है उन्हें बैठने के लिये कुर्सी 
देते हैं वे कल भगी और चमार ही तो थे। फिर वे आज ऐसे कैसे बन गये ? एक 
सहबास और सदुपदेश ही तो इसका कारण हैं। 

यदि भारतवषने जैन तत्त्वज्ञानके आधारसे इस समस्याको सुलझानेका प्रयत्न 
किया होता तो इसमें सन्देह नहीं कि इस समस्याके हल होनेमें जरा भी देर नहीं 
लगती। जेनवर्मने कर्मके आधारसे उच्चता और नीचता माननेकी कभी भी 
शिक्षा नहीं दी है। वह तो गर्भज मनुष्यमात्र में समान योग्यता मानता हैं । 
कम से न कोई ऊंच होता है और न कोई नीच। उच्चता और नीचताका यदि 
कोई आधार है भी तो वह आन्तरिक परिणति ही है जो किसी भी मनुष्य के हो 
सकती है । इसके लिये जाति पातिका बन्ध्रन आवश्यक नहीं है। सच तो यह 
है कि स्वयं जे नियोंने इस महान्‌ तत्त्वज्ञानकों तिलांजलि दे दी है और जिस जाति 
पाति या सामाजिक उच्चत्व और नीचत्वका विरोध करनेके लिये उनके पूर्वजों 
ने अनेक संकटोका सामना किया था आज वे ही उन बुराईयो के पुजारी बन रहे हे । 
क्या हम आशा कर कि आज के जे न्‌ वन्धु अपने इस उदार और वस्तुस्पर्शी तत्त्वज्ञानकी 
ओर समुचित ध्यान देंगे। मेरा तो विश्वास है कि यदि उन्होंने इस ओर ध्यान 
दिया और इसके अनुसार आचरण किया तो एक छुत-अछूत समस्या ही क्या विश्व 
की अन्य समस्याएं भी हल हो सकती हें । 

साधारणत. विश्वके सामने छूत-अछूत समस्याके सिवा दूसरी मुख्य ममस्या 
आर्थिक विषमता की हैं । इस समग्र विश्वम जो संघर्ष दिखलाई दे रहा हैँ उसका 
मूल कारण यही है । इस कारण विद्यव स्पष्टत दो गुटों में बटता जा रहा है । 
यदि हम अध्यात्म समाजवादके आधांरसे इस समस्याको भी सुलझानेका प्रयत्न 
करते है तो इक्षमें सन्‍्देह नही कि यह समस्या आसानीसे सुलझ जाती हैँ। 
अध्यात्म समाजगादके सिद्धान्तानुसार कोई भी मनुष्य आवश्यकता से अधिक 
का संचय नहीं कर सकता क्‍यों कि संचय करना और संचित द्रव्यका अपनेको 
स्वामी मानना कषायका परिणाम है किन्तु वह इसकी शिक्षा नहीं देता। उसके 
अनुसार तो प्रत्येक मनृष्यको परिग्रहका त्याग या परिमाण कर लेना चाहिये 
क्योकि परिग्रह पर है और वह मोक्षमार्ममे बाधक हू । 

जैसी कि तीर्थंकरोंकी शिक्षा हैँ तदनुसार स्वावलम्बन ही जीवनका सार है । 
विना स्वालम्बनके कोई भी मनृष्य आत्मधरंका अभ्यासी नहीं हो सकता । यह 
दूसरी बात है कि कोई मनष्य इसे पूरी तरह से जीवनमें उत्तारने का अभ्यास करता 
हूँ और कोई अशंत:। पर धर्मात्मापनकी यह कसौंटी हे कि वह स्वावलम्बनके 
साथ जीवन वितानेका प्रयत्न करे । अब देखना यह हूँ कि जो उत्तरोत्तर अधि- 
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काधिक परिग्रहके संचयर्मे लगा रहता है वह क्या स्वावलम्बनका अभ्यासी कहा जा 
सकता है । सैच पू छा जाय तो ऐसा मनुष्य धर्मका द्रोही होना चाहिये । इसे स्वाव- 
लम्बी अर्थात धर्मात्मा मानना तो त्रिकालमे भी सम्भव नहीं हैं । धर्म का वस्तुम 
' ममकार और अहंकार करनेके साथ तीत्र विरोध हैें। जहा पर वस्तु ममकार 
और अहंकार हू वहां धर्म नही और जहा धर्म है वहा पर वस्तुमे ममक।र और अहँकार 
नहीं। इसलिये परिग्रहकी प्राप्ति धमंका फल न मान कर कष/यका ही परि- 
णाम मानना चाहिये । यही सबब है कि तीर्थकरोने इसके त्यागका उपदेश दिया है । 
और यह बतलाया हूँ कि जो व्यक्ति जीवनर्मों आये हुए विकारके कारण परि- 
ग्रहंका पूर्ण त्याग नही कर सकता वह उसका परिमाण अवश्य कर ले। उसका 
कलंव्य है कि वह आवश्यकतासे अधिकका संचय न करे। 

हम देखते है कि विश्व यदि इन शिक्षाओंके अनुसार काम करने लगे तो इस 
समस्याके हल करने में थोडी भी देर न लगे और तब राज्यको इस समस्याके सुल- 
झाने में अपनी शक्ति न छगानी पडे । 

तीसरी समस्या स्त्रियों की है। स्व्रियोका भी समाजमें वही स्थान होना 
चाहिये जो पुरुषोका ह । वे किसी भी बातमें पुरुषोसे हीन नही है । यह्त नहीं 
हो सकता कि पुरुष उत्तरोत्तर विकारको प्रश्नय देते जाय और वे जीवन भर अविका री 
बनी रहे। कौन मनृष्य विकार पर विजय पाता हँ और कौन नही यह व्यक्षितका 
प्रइल है। समाजका निर्माण तो व्यक्तियों के जीवन मे आई हुई कमजोरी के 
फलस्वरूप समझौतेके रूप में ही किया जाता हैं। यह तो कमजोरियोको स्वीकार 
करता है । कमजोरियोका उच्छेद करना इसका काम नहीं। समाज और 
धर्म में यही अन्तर है। इसलिये जहातक समाजका प्रश्न हैं हम वही अधिकार 
स्त्रियोके भी. मानने चाहिये जो पुरुषोको प्राप्त हँ । 

ये हैँ अध्यात्म-समाजवादकी शिक्षागँ । अध्यात्म-समाजवाद अध्यान्म- 
मूलक समाजवादका संक्षिप्त रूप है। इसमें अध्यात्म शब्द व्यक्ति की स्वतंत्रताका 
सूचक है और समाजवाद सहयोग प्रणाली के आधार पर स्वीकृत कार्यकारण 
भावको सूचित करता हूँ । कही कही इसे अध्यात्मवाद भी कहा गया है। इसके 
द्वारा जहां हम एक ओर विकारोको दूर करने में समर्थ होते हे वहां दूसरी ओर 
प्रम्पर के समझौते द्वारा विकारो पर नियत्रण स्थापित करते हे । इसके स्वीकार 
करने से व्यक्ति तो प्रतिष्ठित होता ही है पर समाजको भी अपने व्यवहारकी दिशा 
निश्चिचत करने में सहायता मिलती है । ऐसा सर्वोपयोगी है यह अध्यात्म-समाजवाद। 
मेरी समझसे यदि विश्व अतीतमें की गई भूछों पर विजय पाना चाहता है तो उसे 
इसके स्वीकार करनेमे जरा भी हिचकिचाहट नही होनी चाहिये। हम उस 
दिनकी प्रतीक्षा है जिस दिन इस भावनाकों चरिताथ होते हए देखेंगे । 
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भारतीय घधम्म-साघना का इतिहास बहुत जटिल हैं। साधारणत: इस घर्म- 
मत का अध्ययन करने के लिये वैदिक, बौद्ध, और जैन साहित्य का अध्ययन किया 
जाता हू । अब तक हमारे पास जो भी पुराना साहित्य उपलब्ध हूं वह आर्य- 
भाषाओं मे लिखित साहित्य ही है फिर चाहे कह संस्कृत में लिखा गया हो या पाली 
में या प्राकृत में 4 परन्तु एक बार यदि हम भारतीय साहित्य को सावधानी से 
देखें और भारतीय, जनसमूह को ठीक ठीक पहचानने की कोशिश्न करें तो साफ 
माक्तम होगा कि केवल आर्येभाषाओ में लिखित साहित्य कितना भी महत्त्वपूर्ण 
क्यो न हो इस देश की जनता के विश्वासों और धर्म साघनाओं की जानकारी के 
लिय॑ वह पर्याप्त बिलकुल नही हैं । आरयों की पूर्व क्ती और परवर्ती अनेक आर्येतर 
जातियाँ इस देश में रहती है और उनमे से अधिकाँण धीरे धीरे आर्य भाष।भ.षी 
होती गई है । इन जातियों की अपनी पुरानी भाषाएँ क्‍या थी और उन भाषाओं 
में उचका लिखित या अल्‍िखित साहित्य कैसा था, यह जानने का साथन हमारे 
पास बहुत कम बच रहा है । यह तो अब माना जाने लगा हैं कि आरयो से भी पहले 
इस देश में महान द्रविड सभ्यता वर्तमान थी, उस सभ्यता के अनेक महत्त्वपूर्ण 
उपादान बाद में भारतीय धर्म -साधना के अविच्छेद्य अंग बन गये हू , परइतना ही 
पर्याप्त नहों है । द्रविड़ सभ्यता का सबंध सुदूर मित्र और वैविलोनिया तक 
स्थापित किया जा सका है और यद्यपि अब धीरे धीरे पंडितों का विश्वास होता जा 
रहा है कि द्रविड जाति (रेस) की कल्पना कल्पना-मात्र ही नहीं है पर एक 
समृद्ध आये पूर्व द्रविड़ सभ्यता की घारणा और भी पुष्ट हुई हूँ । 

इधर निषाद या कोल-भाषाओं के अध्ययन से एक बिलकुल नई बात की ओर 
पंडित मंडली का ध्यान आक्ृष्ट हुआ हैं । ऐसा जान पड़ता है कि इन कोल भाषा- 
भाषी लोगों की जो अब तक जंगली समझ कर उपेक्षा की गई थी वह एकदम अन्‌- 
चित और निराधार हूँ । इन भाषाओं का सबंध आस्ट्रेलिया और एशिया में 
फेली हुई अनेक जनभाषाओ से स्थापित किया गया है और यह विश्वास दृ् हुआ 
हूँ कि आज के (हिंदू समाज में अनेक ऐसी जातियाँ हे जिनका मुल निषाद (आप्ट्रो- 


एशियाटिक या आस्ट्रिक) जातियों में खोजना पड़ेगा । हमारे अनेक नगरों के 
ताम इस भाषा से लिये गये है, खेती बारी के औजार और अन्य उपयोगी शब्दों के 


नाम इन भाषाओं के आयंरूप हें और हिंदू परम में श्रद्धा और सम्मान पानेबाले 
बहुतसे विश्वास मछतः निषाद जातियोंके हूँ। प्रो० सिल्वालियी और उन प्रन्वु- 
लस्की आदि शिष्यों ने जिन थोड़े से भाषाशास्थ्रीय तत्त्वों का रहस्थ उद्भाटन 
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किया है उनके आधार पर अनुमान किया जा सकता है कि हमारे अनेक धर्म- 
विश्वासों का मल भी इन जातियो में खोजा जा सकता है । 
पिछले कुछ वर्षो में सभी आर्वेतर विश्वासो को द्रविइ विद्वास कह देने की 
प्रवृत्ति बढ गई है । इस प्रकार शिव और विष्णु की पूजा भी द्वविड विद्वास हैं, 
पुनर्जन्म और कर्मफल मे विश्वास भी द्रविंड सभ्यता की देत है और वैराग्य और 
कृच्छ तप पर जोर देना भी द्रविद्र विश्वास है। पर अब इस प्रकार की 
बातों की अधिक छानबीन की आवश्यकता अब भव की जाने लगी है । सभी आयें- 
पूर्व और आयंतर विश्वास द्रविड विश्वास ही नही है. और भी कोई बात हो 
सकती हू । सभी आग्रपूर्व और आर्येतर विश्वासों का मूल खोजना कठिन है । 
हमारे देश के इतिहास का एक बहुत बडा विरोधाभास यह है कि अपेक्षाकृत 
नये ग्रन्थ अपेक्षाकृत पुरानी बातो को भी बता सकते है । इस प्रकार कूर्म परराण की 
रचना छान्‍्दोग्य उपनिषद्‌ के बाद में हुई है परन्तू इसीलिये यह जरूरी नहीं कि 
कूमे पुराण में कही हुई सभी बाते छान्दोग्य में कही हुई सभी बातों से नई ही हों । 
हो सकता है कि इस पुराण में सन हीत कुछ वाले छान्दोग्य से भी पैहले की हो । 
जैन आगमो का सकलन बहुत बाद में हुआ पर इसीलिये यह नहीं कहा जा सकता 
कि इन आगमो में संकलन काल के पूर्व की बातें नहीं है । यहो नहीं, यह भी हो 
सकता है कि एक अत्यन्त परवर्नी हिन्दी पुस्तक में किसी अत्यन्त पुरानी परम्परा 
का विक्ृत रूप उपलब्ध हो जाय | इस विरोधाभास का कारण हद है, यह हमें 
अच्छी तरह जान लेना चाहिये। 
जेसा कि बताया गया है कि इस देश में अनेक आयंएवं जातियाँ थी । उनकी 
अपनी भाषाश थी और अपने विश्वास थे । आर्पों को इन जातियों से पर्याप्त 
लत य करना पड़ा था। पुराणों में असुरों, दैव्यो और राक्षसों के साथ इन प्रच एड 
सघर्षो की कथा मिल जाती है । यह इतनी एरानी बात है किइनसघर्षशील जातियों 
को देवयोनिजात मान लिया गया है । कुछ पहित ऐसा विश्वास करने छगे है 
कि विश्वव्यापी जलप्रल्य के पू्॑ की हो ये घटनाएँ होगी । इस महाप्रलुय का 
वर्णन सभी देणों के साहित्य में पाया जाता है , भारतीय साहित्य में तो है ही । 
कहा जाता हैं कि इस महाप्रय में बहुत कुछ नष्ट हो गया है और बच्ची हई 
मानवजाति को नये सिरे से ससारयात्रा शुरू करनी पड़ी | इस जलप्रलय के व 
की सभी जातियो को दिवता' मान छिया गया है । उनमें जो ज्यादा तामसिक मानी 
गई उन्हें राक्षम असुर आदि पुराने नामों से ही पुकारा गया पर इन जब्दो से अर्थ 
ह्सरा ही लिया गया। इन तामसिक शक्तियों को भी देवयोनिजात मानकर 
ई नम अनक अदभुत गुणों की कल्पना की गई ! में स्वय इस मत को संदेह की दष्टि 


से ही देखता हैं पर इसमे संदेह नही कि ये संघर्ष बह पक 
न "है नहीं किय संधष बहुत पुराने और प्राय: भले 
जमाने के परंपरालब्ध कथानक हे | है ने अर प्रायः भूले हुए 
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ये जातियाँ धीरे घीरे आय॑ भाषाभाषी होती गई हूँ | कुछ तो अन्त तक 
आर्य भाषी नही बन सकी और पहाड़ों, ज॑गलो और दूरवर्ती स्थानों में आश्रय लेकर 
अपनी भाषा और धर्म विश्वासों को कथंचित्‌ जिलाये रख सकी । जो लोग आये- 
भाषाभाषी हुए उन्होंने अपने विश्वासों को आयभाषा के माध्यम से कहना शुरू 
किया । इन वेद-बाह्य धर्म-साधनाओं का संस्कृत में आना बहुत बडे विचार 
संघर्ष का कारण हुआ । सत्‌ इसवी की प्रथम सहस्त्राब्दी में ही इस संघर्ष का आभास 
मिलने लगता है । सातवीं, आठवी शताब्दी में तो किसी मत को वेदबाह्य कहकर 
लोकचक्ष्‌ में हीन करने की प्रवृत्ति अपन पूर चढ़ाव पर मिलती है और उसकी प्रति- 
क्रिया भी उतनी हो तीव्र होकर प्रकट हुई है । 

इस प्रतिक्रिया को न तो हम श्रमण मसस्क्रति का प्रभाव कह सकते है और न 

इसे वेदसम्मत मल कहने का ही कोई बहाना हे । यह स्पष्ट रूप से वेदविरोधी 
हैं । हम इसे वेदबाह्य श्रमणेतर संस्क्ृति कहना चाहें तो कोई हानि नहीं हैं 

साधारणत' वैदबाह्य भारतीय धर्म का प्रसंग उठने पर बौद्ध और जैन मतों 
की बात ही स्मरण की जाती हैं । परन्तु एक अन्य भावधारा भी इस देझ में काफी 
प्रबल थी जो वेदबाह्य भी थी और श्रमणसस्कृति से भिन्न थी | इस वेदबाह् 
श्रमणेतर संस्कृति के विषय में अभी विशेष आलोचना नही हुई है क्योकि एक तो 
इसका साहित्य बहत कम बच पाया है, दूसरे जो साहित्य बचा भी हे उस पर पर- 
वर्ली काल का रग भी चढ़ गया है । 

विक्रम की सातवी आठवी शताब्दी के बाद हिन्दू आचार्यों में एक ही विशिष्ट 
प्रवति पाई जाती है । वे किसी मत को जब हेय और नगण्य सिद्ध करना चाहते 
है तो उसे वेदबाह्य या श्रतिविर।धी घोषित कर देते है । सातवी आठवी शताब्दी 
के बाद धीरे धीरे इस वेदबाह्य और श्रुतिविरोधी घोषित किये गये सम्प्रदायों 
में अपने का वैदिक और श्रुतिसम्मत कहने की प्रति प्रबेल हो जाती ह। इस 
उद्देश्य की सिद्धि के लिय सबसे अचुक अस्त्र यह समझा गया हूँ कि जो व्यत्रित बेद- 
बाह्य कहे उसी को वेदबाह्य कहकर छोटा बना दिया जाथ। शकराचार्य ने पाणशु- 
पतों को वेदबाह्य कहा था ओर बाद म॑ शंकर को 'पच्छन बोद्ध कहाने का अपजस 
भोगना पड़ा । परचर्त्ती साहित्य में एकमत का आचार्य विरेधी दूसरे मत को प्रायः 
ही वेदबाह्म कह देता हूँ । 

परन्तु जहाँ कुछ मत अपने को वेदसम्मत सिद्ध करने का प्रयत्न करते रहे 
बही कुछ ऐसे भी मत थ जो अपने को खल्लमखलला वेदविरोधी मानते रहे। 
कापाल, लाकुल, वाममार्गी तथा अन्य अनेक भावत और झंव मत्त अपने को केवल 
वेदविरोधी ही नही मानते रहे प्लनत्कि वेदमार्ग को निम्नकोंटि का भी समझते 
रहे । इनके ग्रथों में प्रत्येक वेदविहित मत को और नैतिक आदर्श को हीन बताया 
गया हूं। और अत्यन्त धक्कामार भाषा में आक्रमण किया गया हूँ । 
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यद्यपि अन्त तक ये मत अपना वेदविरोधी स्वर कायम नहीं रख सके । 
शूरू शूरू में इनके धककामार और तिलमिला देनेवाले बचनो की पारमाथिक 
व्याख्या की गई और बादमे उन्हें विशुद्ध श्रुतिसम्मत मार्ग सिद्ध किया गया । 

उत्तर की अनेक जातियाँ और अनेक सम्प्रदाय इ न आर्यपूर्व सभ्यताओं की 
स्मृति बहन करती आ रही है । इन सम्प्रदाय के अध्ययन से हमें अनेक भूली बातों 
की जानकारी प्राप्त होगी । 

यह समझना ठीक नही कि वतंमान यूग में प्रचछित लोकजाति और लोक- 
कथानक तथा विभिन्न जातियो और सम्प्रदायो की रीतिग्स्म हमें केवल वर्तमान 
की ही बात बता सकते हे । हो सकता है कि ये हमे घने अन्धकार को भेद सकने 
योग्य प्रकाश दें और हम अतीत के कुज्झटिकाच्छन्न काल मे पैठ सके । 

मनुष्य के उत्थान पतन का इ तिहास बडा मनोरंजक है । न जाने क्तिने 
मूलो से मनुष्य ने अपना धर्म-विश्वास सचय किया है । जातिगत और सप्रदायरत 
संकीर्णताओ से जज॑रित काल में यदि हम जान सक कि मनुष्य कितना ग्रहणशोल 
प्राणी हें, वह किस निर्भयता के साथ सस्क्रूति के साथ चिपटे हुए सई छिल्कों को 
फेंकता आया है और किस दुर्वार घक्ति से अन्य श्रेणियों के सत्य को ग्रहण करता 
आया है तो यह कम लाभ नहीं है। भारतीय धर्म साधना का इतिहास इस 
दिज्वा में बहुत सहायक हैं । 

हमारा वैदिक बोद्ध, और जैन साहित्य बहुत विशाल है । बहुत बडे देश और 
बहुत दीर्घ काल को व्याप्त करके यह साहित्य लिखा गया है । देश और काछ का 
प्रभाव इस पर सर्वत्र है। इनके निषुण अध्ययन से तत्कालीन अन्य मतो का भी कुछ 
आभास पाया जाता हू । यह भी पता चलता हूँ कि किस प्रकार ये मत अन्य मतों 
से प्रभावित होकर नया रूप ग्रहण करते आये है | जो लोग धर्ममन को अना[दि 
8 सनातन मानने हें वे भूल जाते हें कि सभी धर्म-विध्वास बदलते रहे हे ,कभी कभी 
उनेक स्थान पर एकदम नवीन विश्वास ने प्रतिप्ठः पाई हैं और कभी कभी उनमें 


थोड़ा सस्कार हुआ हूँ और उन्हें तय्ा रूप प्राप्त हो गया है । 

हु मा में कहा है “धर्मस्य तत्त्व निहित गृहायाम्‌ ?.मंह कथन ऐतिह सि क अथे 
2 सत्य हैं। केवल धर्मग्रन्थों के अध्ययन से हम नहीं समझ सकते कि हमारे 
विश्वासों का वतंमान रूप किस प्रकार प्र प्तहुआ हैं। और भी पास्पिश्विक 
परिस्थितियों का ज्ञान होना चाहिये । पुरातच्च, भाषाधिज्ञान, #]त्त्वदि 

और इतिहास की अविच्छिन्न धारा का ज्ञान भी आवश्यक है । है..862028, 
विभाजित हमारी सम्पूर्ण जनता ही हमारे अध्ययन का मुख्य साधन है | धर्म 
का तत्व और भी गहराई में है | वह सचमच ही गुहा में निहित है । उस कह 


तिमिराबुत गुृहा में जो भी प्र “च्ा सके 
6 काश पहुँचा सके | > 
लिये सम्माननीय है । वहीं धर्म साधना के विद्यार्थी के 
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आधयाढ़ भूति की अबस्था अभी छोटी ही थी। बुद्धि में तीवता थी, स्वभाव 
में नटखटपन और अभगो में कोमलता । मुनिन्नत ले लेने पर भी ये बाते निर्मुल 
नही हुई थीं। कभी कभी बालसुरूम चज्ज्बलता का उभार आ जाता और दरारत 
करने को जी मचल उठता । यौंवन के पदापंण के साथ साथ हृदय में वासना की 
लहर भी उठने लगी। यद्यपि ऐसा कोई कार्य नही किया जिससे वे संयम भ्रष्ट 
कह़े जाते किस्तु कभी कभी मत को बश में रखना कठिन हो जाता । वे उस दशा 
में नही पहुँचे थे जब विकार के हेतु उपस्थित होने वर भी मन विकृत नहीं होपाता । 
संयम में उत्साह था किन्तु कभी कभी उदासीनता भी आजाती । 

अपने गुरु आचाय॑ धर्म के साथ विचरते हुए वे राजगृही आये । राज- 
गृही मगध की राजधानी थी । विविध प्रकार के कलाकार, बड़े बई व्यापारी तथा 
विद्वान उसकी शोभा को बढा रहे थे । वही नाटयाचार्य विश्वकर्मा अपनी मण्डली 
के साथ रहते थे । अभिनय कला के लिये यह मण्डली दूर दूर तक प्रसिद्ध थी । 
विश्वकर्मा अभिनेता तथा अभिनेत्रियों के साथ चुनाव तथा शिक्षण में बड़े पटु 
थे। उनकी दो कन्याये थी-रम्भा और शची । दोनों सुन्दरी थी और नृत्यकला 
में प्रवीण । 

आषाढ़भूति भिक्षा के लिये घूमते हुए आचाय॑ विश्वकर्मा के घर पहुंचे । 
भिक्षा में एक लड्दू मिला । बाहर आकर आपषाढ़भूति ने सोचा-- एक लड्डू 
से क्या होगा । यह तो आचार्य के हिस्से में आयगा । उनके बाद उपाध्याय का 
नम्बर हू । फिर गणावच्छोदक का । तब कही बारी आएगी ।” उसने काने का 
रूप बनाया । एक लड़ड और मिल गया । फिर कुबड़ का और फिर कोढी का । 
दो लडडू और मिल गये । 

विद्वकर्मा ऊपर बैठा हुआ आषाद्भूति के रूप परिवर्तेन को देख रहा था । 
उसने सोचा--यह साध्‌ रूप बदलने में बड़ा कुझल है । यदि हमारी नाटब्- 
मण्डली में सम्मिलित हो जाय तो रुपया बरसने लगे । 

वह नीचे उतरा । म्‌नि को बड़े आदर के साथ फिर घर में के गया और 
लड़॒डुओं से पात्र भर दिया । दोनों कन्याएँ समीप ही खड़ी थी । साधु की दृष्टि 
उन एर पड़ी और उनकी साधू पर । 

आपादभूति विश्वकर्मा के घर प्राय: आने लगे + कस्ग्राओं से वा्तालाप भी 
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होने लगा । विश्वकर्मा ने कोई आपत्ति न की । उनकी तो एकमात्र इच्छा थी 
आषाढभूति कसी प्रकार नाटबमण्डली में सम्मिलित हो जायें । 

आषाढ्भूति खिचे जा रहे थे । आत्मनियंत्रण शिधिल पड़ रहा था। बार 
बार मन को समझाते । रात्रि को प्रतिज्ञा कर के सोते कि अब कभी उधर नहीं 
जाऊँगा। किन्तु दूसरे दिन भिक्षाका समय होते ही वह शिथिल्‍ू पड़े जाती । 
पैर अपने आप उधर चल पड़ते । सौंदर्य का आकषंण विवेक बूद्धि को ग्रस लेना 
चाहता था। कई बार गुरु तथा अपने ब्रत का ध्यान आया । पतन के भीषण 
परिणाम भी दिखाई दिये । वे रुकना चाहते थे किन्तु उसमें समर्थ न हों रहे थे । 
उनकी दशा उस व्यक्ति के समान थी जो पहाड़ पर से गिर रहा है । सामने भीषण 
गर्त है । आखें खुली हुई है । चाहता है, रुक जाऊँ। किन्तु रुक नही सकता | 
बे विष के प्याले को पी रहे थं। चाहते थे, न पिऊ । किन्तु उसे ओठों से अलग 'करने 
की शक्ति न थी। मनुष्य जब तक पैर जमाए खड़ा रहता है, अपने आप को नहीं 
फिसलन देता, नहीं फिसछता । किन्तु जैसे ही एक पैर फिसला फिर सम्हलना 
असम्भव नही तो कठिन अवश्य हो जाता हैं । 


आषाढ्मृति फिसल चुके थ । नहीं सम्हल सके । एक दिन कन्याओ ने विवाह 
का प्रस्ताव रखा । वे अस्वीकार न कर सके । धर और बत का ध्यान आया। 
गुरु के उपदेश याद आये किन्तु व्यर्थ सिद्ध हुए । यह बात नहीं थी कि वे धमं को 
व्यर्थ मानते थे । उसके प्रति रूचि अब भी वर्तमान थी । किन्तु व अपने को विवश 
अत भत्र कर रहे थ और बलात्‌ विपरीत दिशया मे खिच जा रहे थे । 


उपाश्चय में जाकर उन्हाने रजोहरण, वम्त्र, पात्र आदि साधू के चिह्न गुर 
के चरणों में रख दिये और बिदा होने की अनुमति मांगी । गुरु से बहुत समझाया । 
वे चुपचाप सुनते रह । अन्त में कहा--'भगवन्‌ ! मझे क्षमा कीजिये । 
में थका हुआ पशथिक हूँ । छाया देखकर पेर भारी हो गये ह । अब बिना विश्राम 
किए आगे न बढ़ सकूगा | में प्रयत्न करूँगा कि यह विश्वाम मेरी प्रगति को सदा 
के लिए न रोक दे । यह भी सभव है कि यह उसे द्विगुणित कर दे । नवीन उत्साह 
और नया बल प्राप्त करके में वर्षो के मार्ग को दिनों में पूरा कर लूगा। न्‍ 
५ और से विदा लेकर आपा्ट्म्‌ति विश्वकर्मा के घर चले आये । दोनों कन्याओं 
से विवाह कर लिया । विछासिता में दित कटने छग किन्तु वासना उनके विवेक 
को पूरी तरह न ढक सकी । कभी कभी पुराने सस्कार जाग उठते और वर्तमान 
जीवन फीका मा मालूम पड़ने लगता | मर्यादा का बाँध सर्वथा न टटा था । 
पत्नियों का आग्रह दू।ने पर भी कभी मदिरापान नहीं किया | कभी मास सेवन 
नही किया । जब गुरु का उपदेश याद आता तो आत्मग्लानि सी होने लगती । 


१९४९ ] ! अन्तिम अभिनय कई 


सानवस्वभाव एक पहेली हैं । उसके लिये अप्राप्य वस्तु में जितना आकर्षण 
हँ उतना प्राप्य वस्तु में नहीं। अप्राप्ति की अवस्था में मनुष्य जिसके लिये 
सब्र स्व अपित करने को उद्यत रहता है, प्राप्त होने पर वही साधारण सी बन जाती 
हैँ । सारा आकर्ष ण, सारा सौन्दर्य, सारा माधुयं पता नही कहाँ विल॒प्त हो जाता 
हूँ । तो क्या ये सब बाते चलना हूँ । मरुमरीबिका हूँ ? किन्तु प्रगति का बीज 
भी इ नहीं में सन्निहि हुत हैं । यदिये नहों तो मनुष्य जहाँ खड़ा हैँ, बही रह जाय । 
यदि प्यासे हरिण को मरीचिका में जल का भान न हो तो वह वयों दौड़े । चलना 
तो वह उसके लिए हैँ जो जल पीकर प्यास ब्‌ झाना चाहता हैँ । जिसने प्यास से 
व्याकुल होकर दौड ते रहना ही अपना लक्ष्य बना लिया है उसके लिये वह यथाथथे 
है, उसके लिए तो जलाशय ही चलना है । 


आबाह्मूति जिस समय मुन्ति थे, गाहंस्थ्य में आकर्षण प्रतीत होता था । 
अब विवाह कर लिया तो म्‌ निश्नत याद आता था । पत्ता नही, मनृष्य ने वर्तमान 
अवस्था में सन्तुष्ट रहना क्यों नही सीखा ? सतत अतृप्ति उसके स्वभाव में 
भन्तहित है । सन्‍्तोष का उपदेश उस पर कृत्रिम आवरण भले डाल दे किन्तु बह 
स्थायी स्वभाव नहीं बनता । 


विश्वकर्मा मानव स्वभाव के अच्छे पारखी थे । आपाढ्भूति की यह दूविधा 
उनसे छिपी त रही । कन्‍्याओ को अच्छी तन्ह सम्झा दिया कि इनके साध 
बतावि करने में बडी सावधानी की आवश्यकता है । कोई भी ऐसा प्रसंग नही आने 
देना चाहिए जिससे इनकी विरवित बढ़ जाय । इनके सामने न तो कोई बं.भत््स 
दे इय आना चाहिए जिसमेइ नह ग्लानि उत्पन्न हो और न कई एसी उल्झन उपब्थित 
होनी चाहिये जिससे ये घबरा जाये । कन्याएँ पिता के आदेश का पूर्णतया पालन 
करन लगी और प्रतिदिन इस प्रकार सचेष्ट रहने लगी जिससे आषाह्भूति उत्त- 
रोत्तर अधिक आक्ृष्ट होता जाय । 


आचाये विश्वकर्मा की ताट्यमण्डडी चमक उठी । आषाढ़भूति का अभिनय 
देखने के लिए जनता टट पड़ती थी । लोग दूर दूर से चलकर आते । भावो की 
अभिव्यक्ति, अंगो का परिचालन, नेपथ्य, उवित, प्रत्यूवित आदि सभी बातों में 
उत्कृष्टता थी । दोनों कन्‍्याएँ साथ रहती । आषाढ्भूति नायक होते तो शची 


नायिका और रम्भा प्रतिनायिका । उनके कारण अभिनय और भी आकर्षक 
यन जाता! 


एक दिन राजग ह के तत्कालीन राजा सिहरथ ने अभिनय देखने की इच्छा 


प्रकट की । सिहरथ अधेड़ अवस्था के क्षत्रिय नरेश थे । श्ूंगार की अपेक्षा बीर 
कोर शान्‍्त रस को अधिक पसन्द करते भ्रे। उन्होंने आचाय॑ विश्वकर्मा को 
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ए क प्राचीन कहानी सुनाई जो शान्तरस प्रधान थी और स्त्री पात्रों से शून्य थी । 
उसी कथावस्तु के आधार पर नाटक रचकर अभिनय करना था । 


विश्वकर्मा और आषाढुभूति ने परिश्रम से नाटक तैयार किया। पात्रों को 
अभ्यास कराया और निश्चित तिथि पर सन्ध्या समय अभिनय के लिये राज दरबार 
में पहुँच गए । 

श्ची और रम्मा ने उसे छूटटी का दिन समझा। योचा-आज आधषाढ- 
भूति अकेले गए हू । राज दरबार में नाटक है । रात समाप्त होने से पहले कया 
लौटेंगे । आज अपने मन की इच्छा पूर्ण कर ली जाय । दोनो ने जी भर कर मदिरा- 
पान किया । मास खाया । वहुत दिनो से रुकी हुई छाल्सा को तृप्त किया । 
नशे में मतवाली होकर दोनो ऊपरवाले कमरे में सो रही । न वस्त्रों की सुधबुध 
रही और न किसी बात की । 

अचानक राजसभा में एक दूत आया और उसने झत्र द्वारा किए गए आक्रमण 
की सूचना दी । राजा त्तथा सभी अमात्य चिन्ता में पड़ गए । नाटक का कार्य- 
ऋम स्थगित कर दिया गया। सभी अभिनेता अपने अपने घर चले गये । 

आषादभूति सीधा ऊपरवाले कमरे में पहुँचा | दोनों बेसुध सो रही थी । 
शरीर से वस्त्र हटे हुए थे । मुह से झाग निकल रही थी । सारे कमरे मे दुर्गन्‍्ध 
फैल रही थी । वह नग्न रूप आषाढ भूति को बहुत ही बुरा लगा । मन में आया-- 
क्या अस्पष्टता का नाम ही सौदर्य है ”? वही रूप जब वस्त्र और आभूषणों से 
आवृत होकर, कुछ स्पप्ट और कुछ अस्पष्ट, मेरे सामने आता था, कितना आकर्षक 
प्रतीत होता था । कितना मोहक था । वही अनावत रूप में कसा बीभत्स प्रतीत 
होता है ? सौदय का असली स्थान कहाँ है ? ऐसा कौन सा तत्त्व है जिससे सौदर्य 
का स्रोत उद्भूत होता हैं । जो समीप पहुंचने पर अधिकाधिक तृप्ति और आनन्द 
को पान करता हैँं। जो चकाचं&व के कारण दूर से ही सुन्दर प्रतीत होता हूँ 
वह तो मरीचिका हूँ , गन्धवंनगर हूँ । वास्तविक जलाशय तो ज्यों उ्यो समीप 
जाओ, अधिक इंक्ति प्र दान करता है । अन्दर प्रवेश करने पर और भी अधिक । 
जो समीप आने पर विराग और निराशा के रूप में परिणत हो जाय वह मिश्या 
है, भ्रम हे, अयथार्थ है। मैने इस अयथार्थ के लिये कितने नाच नाचे । अपने 
को कितना गिराया : में इसके पीछे पागल हो गया । उसका हृदय आत्मग्लानि 
से भर गया। 

आषाढभूति को नींद नही आई । प्रातः होते ही उसने जाने का विचार प्रकट 
किया । 

विश्वकर्मा सदा सशड्भू रहता था । आषादभूति को उद्विग्न देख कर उसने 
कन्याओ से सारा हाल पूछा । प्रमाद के लिए उसने भत्स॑ ना की तथा उसे किसी प्रकार 


ञ् 
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मना छाने के लिए कहा । साथ में यह भी कह दिया, यदि वह विसी प्रकार व साले 
तो उससे अपनी आजीविका का प्र बन्ध करने के लिए कहना । 


कन्याओं ने सब तरह से प्रयत्त किया । हाव भाव दिखाए, रूठी, गिड- 
गिड़ाई, उपभुकत विषयभोगो की स्मृति दिलाई, अपनी भूल पर पदचाताप किया, 
क्षमा मांगी किन्तु आषाठ्भूति निर्चल रहे । अन्त में कन्‍्याओं ने आजीविका की 
बात छेड़ी। बोली--हम दोनों आपकी विवाहिता स्त्रियों है । आपके चले 
जाने पर हमारा भरण पोषण कौन करेगा ? हमारी आजीविका के लिये भी तो 
कोई प्रबन्ध होना चाहिए ।"' 

आषाद्भूति अठक गए | उत्तरदायित्व को पूरा किए बिना आत्म साधना 
अधरी है । मन में अपन संकल्प को दढ़ रखते हुए आषाढ्भूति धन संचय का उपाय 
करने लगे । 

एक नाटक की रचना की । नाम रखा--बिदा ।' प्रथम तीर्थकर भगवान्‌ 
ऋषभदेव के पूत्र प्रथम चक्रवर्ती भरत राज्य सिहासन पर बैठे । विजय यात्रा 
की । छह खण्डी पर राज्य स्थापित किया । चौदह रत्न तथा नौ निर्धियों के 
स्वामी बसे । शीशमहल बनाया । राजसी वेश में सजधज कर उममें प्रवेश किया । 
एक अंगूठी नीचे गिर पडी । अँग॒ुली की चमक जाती रही । वह निस्तेज और 
मलिन सी दीखने लगी । यह क्या ? क्‍या सारी शीभा अंगूठी की थी !' इस 
ऑऔषाधिक और अस्थायी सौन्दर्य के लिए प्र फुल्लित होना अज्ञानता है । विचार के 
साथ साथ वेराग्य भावना बढती गई । दूसरे आभूषण उतार कर देखा । जिस 
अंग का आभूषण उतारा जाता, वही फीका पड़ जाता । म्‌कूट उतार कर देखा । 
सिर की वह शोभा न रही । होरे के हार उतारे । छाती निस्तेज हो गई । व॑ राग्य 
भावना उत्कृष्ट होती गई । अस्थायी वस्तुओं का मोह दूर हो गया । वही आत्म - 
साक्षात्कार हो गया | वेघर बार छोड कर चल पड़ । साथ में पाँच सौ राजकुमार 
दीक्षित हो गये। 

इसी कथावस्तु पर आषाइुनूति ने सुन्दर नाटक रचा । योग्य पात्रों का चुनाव 
करके उचित शिक्षा दी । रंगमच तैयार किया गया । अभिनप्र की तिथि निश्चित 
हो गई। 







अभिनेता के रूप फ्ज आषादभ ग्राति दूर दूर तक फैली हुई थी । यह 
उसका अन्तिम नाटक था । लक समय से तृयारियाँ हो रही थी । देखने के लिये 


बड़े बड़े राजा तथा सेठ अ सभास्थान खचाखच भर गया। 
५ है है 
था भिरत का अ्निंतय बही कर रहा था। लोग 
4 


्ड, 


आवाड़भूति स्वयं 
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देख देख कर चकित हो रहे थे । पास्तोपिक के रूप में आभूषण तथा मोहरों की 
बर्षा हो रही थी । 

अस्तिम दृश्य आया । शीक्षमहल के परदे खिच गए। चक्रवर्ती भरत के 
रूप में आषादभूति का प्रवेश हुआ | चारों ओर विशाल दर्पण थे । दिव्य वेश- 
भूषा के कारण सारा मंच जगमगा उठा । राजकीय एश्वर्य और अभुत्व के अभिमान 
मे भरे हुए भरत नपे तुले कदमो के साथ घ॒मने लगे । अपना दिव्य प्रतिबिम्ब देंख- 
कर वे बार बार प्रफुल्लित हो उठते । 

इतने में अँगूदी गिरी । अंगुली निस्तेज हो गई। 

“यह क्‍या ? क्‍या सारा सौन्दर्य इसी का था | भरत ने आइचय और 
व्याकुलता के साथ कहा । 

कमश. दूसरे आभषण उतारे । अंग फीके पड़ते गए । सारा शरीर निःप्रथ 
हो गया । मुकुट भी उतार दिया । ललाट का तेज समाप्त हो गया । 

भरत ने रवगत के रूप मे कहा--यह क्या ! म॑ जिस चकाचौध पर प्रसन्न 
हो रहा था वह क्षण भर में विदुप्त हो गई । वया में इसी पर मुग्ध था ? मुक्तुट 
उतारते ही सारा तेज चला गया । क्या सारा तेज इसी मुकुट का है ? मेरा अपना 
कुछ नही है ” यह वेशभूषा तो अस्थायी हैं, कृत्रिम है । यह मे सदा सुन्दर नहीं 
रख सकती । भोतिक वस्तुएं कितनी परिवर्तनशील हे । पछ भर में कुछ का 
कुछ हो गया । सारा संसार अनित्य हैँ । हाथो, घोड़े पदाति तथा न सभी 
अनित्य हूं | अन्त समग्र में वे मुझे न बचा सकेंगे। मेरा साम्राज्य, मेरे महत्त, 
प्राकार, दुर्ग सभी नब्वर हें | मेरा यह शरीर भी नथ्वर है । एक आत्मा नित्य 
है। क्यों न में आत्मा को प्राप्त करू ? यदि झाववत सुख चाहिए तो 
आत्मा को प्राप्त करना होग। । भौतिक वस्तुओं स नाता तोडना होगा ! उन्हें 
बिदा देनी होगी।” 


हु 


उसी समय उसे बोध प्राप्त हो गया । उसी बेण में रगमंच से बाहर निकलने 
लगा । पीछ पीछे पाँच सौ राजकुमार थे । ह 


मगध-सम्राद्‌ ने कहा--भगवन्‌ ! अब तो नाटक समाप्त हो गया । आप 
कहाँ जा रहे है । 


जहाँ भरत चक्रवर्ती गए है । हमारा नाटक वही पहुँचने पर समाप्त होगा ।” 
आषाढ़्भूति वापस ने छौटे । ह 
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अनेकान्तदर्शन का सांस्कृतिक आधार- 
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भारतीय विचार परम्परामें स्पष्टतः दो धाराएँ है। एक धारा वेदकों 
प्रमाण मातनेवाले बेदिक बशेनोंकी है और दूसरी बेदकी प्रमाण न सानकर 
पुरुषानुभव या पुरणसाक्षात्कारको प्रमाण माननेदाले असण ससन्‍्तों की | यथपि 
घार्वाकदशन भी बेदको प्रभाण नहीं मानता किन्तु उसने आत्माका अस्तित्व जन्मसे 
मरण पर्यन्त हो स्वीकार किया है। उसने परलोक पुण्य-पाप-सोक्ष जेसे आत्म- 
प्रतिष्ठित तत्त्वोंकी तथा आत्मसंशोधक चारित्र आदि की उपयोगिता स्वीकृत 
नहों की हैं अत: अवदिक होकर भरी वह श्रमणघारारे सम्मिलित नहीं किया जा 
सकता । श्रेमण धारा वेदिक परम्पराको न मानकर भी आत्मा, जडभिमन्न ज्ञानसन्तान, 
पुण्य-पाप, परलोक, निर्दाण आविमें विश्वास रखती हैँ अतः पाणिनिकी परिभाषाके 
अनुसार आस्तिक है। बेदकों या ईश्वरकों जगत्कर्ता न माननेके कारण श्रमणधारा' 
को नास्तिक कहना उचित नहीं है, क्योंकि किसो एक परम्पराकों न माननेके 
कारण यदि श्रमण नास्तिक कहे जाते हे तो असणपरम्पराको न माननेके कारण 
बैदिक भी भिथ्यादृष्टि आदि विज्वेषणोंसे युकारे जा सकते हे। 

श्रमणघाराका सारा तस्‍््वज्ञाम या दर्शन विध्तार जीवनशोधन या चारित्र- 
ब॒द्धिके लिए हुआ था । बेदिक परम्पराम तस्वज्ञानकों हो मुक्तिका साधन माना हैं 
जब कि श्रमणधाराम चारित्रको। दंदिक परम्परा वेराग्य आदि से ज्ञानको पुष्ट 
करतो हैं और विचारशुद्धि करके मोक्ष मान लेती हूँ जब कि श्रमणपरम्परा कहती 
हैँ कि उस ज्ञान या विचारका कोई मुल्य नहीं जो जोवनमें न उतरे | जिसकी 
सुबाससे जीवन सवासित न हो । वह ज्ञान या विचार मस्तिष्कके व्यायामसे अधिक 
कुछ भी सहत्त्व नहीं रखते । जेन परस्पराम तस्वार्यसुशत्रकर आद सुत्र है-- सम्परद- 
शेन जशानचारित्राणि सोक्षमार्ग:” (तस्वा्ंसृत्र १४१)अर्थात सम्यग्दर्शन, सस्यरक्ान 
और सम्यक्चारित्रकी आत्मपरिणति मोक्षका मार्ग हू। यहाँ भोक्षका साक्षात्‌ 
कारण चारित्र हूं। सम्यस्दर्शन और सम्यंग्शान तो उस चारित्रके परिषोषक हूँ। 
बौद्ध प्रम्पराका अध्टाड्र मार्ग भो चारित्रका ही विस्तार है। तात्पय यहू कि 
अ्रसणधारामें ज्ञानको अपेक्षा चारित्रक' ही अन्तिस महत्त्व रहा हे और प्रत्येक 
विचार और ज्ञानका उपयोग चारित्र अर्थात्‌ आत्रशोधन या जीबनस सामस्जस्य 
स्थापित करनेके लिए किया गया है। श्रसणसम्तोंने तप और साधनाके द्वारा 
रीतरागता प्राप्त की और उसी परमबीतरागता समता या अहिसाकी उत्कृष्ट ज्यो- 
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तिको विद्ववमें प्रचारित करनेके लिए विव्वतत्ततोंका साक्षात्कार किया। है न्का 
साध्य बिचार नहीं आचार था, ज्ञान नहीं चारित्र था, वाग्विलास या ६0४8 
नहीं, जीवन शुद्धि और संवाद था। अहिंसा का अन्तिम अर्थ हैं जीवमात्रमें-चाहे, 
वह स्थावर हो या जंगम, पशु हो या मनष्य, ब्राह्मण हो या क्षत्रिय या शड, 
गोरा हो या काल्‍ा, एतहेशीय हों या विदेक्षी-वेश काल शरोराकारके आवरणोंसे 
परे होकर समत्वदर्शन। प्रत्येक जीव स्वरूपसे चेतन्यशवितका अखण्ड शाइवत 
आधार हूं । कर्म या वासनाओंके कारण वक्ष कीड़ा मकोड़ा पशु और सन्‌5ण आदि 
शरौरों को धारण करता है पर अखण्ड चेतत्यका एक भो अंश उसका नष्ट नहों होता 
वह वासना या राग हेषादि के द्वारा विकृत अवश्य हो जाता है । भनष्य अपने 
देश काल आदि निमित्तोंसे गोरे या काले किसी भी शरीरकों धारण किए हो, 
अपनी वृत्ति या कमेंके अनुसार ब्राह्मण क्षत्रिय वैद्य और शूद्र किसी भी श्रेणोमे 
उसकी गणना व्यवहररमे को जाती हो, किसी भी देशम उत्पन्न हुआ हो, किसी 
भी सत्तका उपासक ही, वह इन व्यावहारिक निमित्तोंसे ऊँच था नोच नहों हो 
सकता । किसी वर्ण विशेषमे उत्पन्न होनेके कारण हो वह धर्मका ठेकेदार नहीं 
अन सकता। मानवमात्रके मूलत: समान अधिकार ह। न केवल मानवके किन्तु पश 
फोड़े-मकोड़े ब॒क्ष आदि प्राणियोंके भी। अमुक प्रकार की आजोविका या व्यापारफे 
कारण वह किसी मानवाधिकारसे बंचित नहीं हो सकता । यह मानवसमत्वभावना 
या प्राणिमात्र-समताकी उत्कृष्ट सत्त्वमंत्री अहिसाके विकसित हूप हूँ । श्रमणसन्‍्तोंने 
यही कहा कि एक मनुष्य किसी भूखण्ड पर या अन्य भौतिक साधनोंपर अधिकार 
कर लेके कारण जगत्‌में महान्‌ एताबता दूसरोंके निर्देलनका जन्मसिद्ध अधिकारी 
नहीं हो सकता। किसी बर्णविशेषमे उत्पन्न होनेके कारण दूसरोका शासक या धर्मका 
ठेकेदार नहीं हो सकता । भौतिक साथनोंकी प्रतिष्ठा बाह्यमे कदाचित हो भी पर 
धर्मक्षेत्रमे प्राणिसात्रको एक हो भूमिपर बँंठना होगा, हरएक प्राणीकों धर्मकी शीतल 
छायामे समान भावसे सन्‍्तोषकों साँस लेनेका पुअवसर हूँ । व्यक्ति आत्मसमत्व 
वीतरागत्व या अहसाके विकाससे महान्‌ हो सकता हे न कि जगतसे विषमता 
फंलानेवाले हिसक परिपग्रहके संग्रहसे । आदर्श त्याय हे न कि संग्रह। इस तरह 
जाति,वर्ण, रंग, देश, आकार, परिग्रहसंग्रह आदि विषमतम और संघर्षके कारणोंसे 


परे होकर प्राणिमात्रको समत्व आहसा और वीतरागताका पावन सन्देश इन श्रमण- 
सम्तोंने उस समय दिया जब यज्ञ आदि क्रियाकाण्ड एक वर्ग विशेषकी जीविकाके 


साधन बने हुए थे ! स्वरगंके टिकिट ऊुछ गाय, सोना और स्त्रियोंकी वक्षिणासे 
प्राप्त हो जाते थे, धर्मके नामपर गोमेध अजामेध क्वचित्‌ नरभेध तक का खला 
बाजार था, जातिगत उच्चत्व नोचत्वका विष समाजशरीरको कध कर रहा था, 
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लंछन सह॒ते हुए भी विया और अ्ञान्त जनताकों सच्छी समाज रचनाका मूरू- 
मन्त्र बताया । 

पर, यह अनुभवसिद्ध बात हे कि अहिसाकी स्थायी प्रतिष्ठा सनःशुद्धि 
और वचनशुद्धिके बिना नहों हो सकती । हम भले ही शरीरसे दूसरे 
प्राणियोंकी हिसा न करे पर यदि वचनव्यवहार और चित्तगत विचार विषम 
या बिसंवादी हे तो कायिक अहिंसा पल हो नहीं सकती । अपने विचार अर्थात्‌ 
मतको पुष्ट करनेके लिए ऊँच-नोच दाब्द बोले जाँयगं और फलतः हाथापाईका 
अवसर आए बिना न रहेगा। भारतोय शास्त्रार्थो का इतिहास अनेक हिसाकाण्डोंके 
खूनी पश्नोंसे रंगा हुआ है । अतः यह आवश्यक था कि अहसाकी सर्वाज्रीण 
प्रतिष्ठाके लिए विश्वका यथार्थ तत्वज्ञान हो और विचारशुद्धिमूलक वचनशुद्धिकी 
जीवनव्यवहारमें प्रतिष्ठा हो। यह संभव हो नहीं है कि एक वस्तुके सम्बन्ध 
में परस्पर विरोधो मतवाद चलते रहें, अपने पक्षके समयनके लिए उचित अन॒चित 
शास्त्रार्थ होते रहें, पक्षप्रतिपक्षोंका संगठन हो, झास्त्रार्थ में हारतेबालेकों तेलकी 
जलती कड़ाहीमे जोवित तल देने जेसी हिसक होड़े भी लगे, फिर भी परस्पर 
अहिसा कायम रहे! 

भगवान महावीर एक परम ऑअहिसक सन्‍्त थे। उनने देखा कि आजका 
सारा राजकारण धर्म ओर मतवादियोंके हाथमें हे । जबतक इन मतवादोंका 
बस्तुस्थितिके आधारसे समन्वय न होगा तबतक हिसाकी जड़ नहीं कट सकती। 
उनमे विश्वके तक्त्वोका साक्षात्कार किया और बताया कि विदृवका प्रत्येक 
चेतन और जड़ तत्त्व अनन्तधर्मोका भण्डार हूं । उसके विराट स्वरूपको साधारण 
मानव परिपृर्णरूपम नहीं जान सकता। उसका क्षुद्रझ्ञान वस्तुके एक एक 
अंशको जानकर अपनेम पूर्णताका दुरभिमान कर बंठा हूँ । विवाद बरतुमें 
नहों हे, विवाद तो देखने वालोकी दुष्टिसे हें । काश, ये वस्तुके बिराद 
अनन्तथर्सात्मक या अनेकात्मक स्वरूपकी झांको पा सकते। उनने इस अनेकान्‍्ता- 
त्मक तत्त्वज्ञानकी ओर मतवादियोंका ध्यान खोंचा और बताया कि दे खो, प्रत्येक वस्तु 
अनस्तगुण पर्याय और धर्मोका अखण्ड पिण्ड है। यह अपनी अनाग्यनन्त सस्तान- 
स्थिति की दृष्टिसे नित्य है, कभी भी ऐसा समय नहीं आ सकता जब विश्वके 
रदुमज्चसे एक कणका भी सम्‌ल विनाश हो जाय। साथ ही प्रतिक्षण उसकी 
पर्याएँ बदल रही हे, उसके गुण-धर्मोमें सदृश या विसदृश परिवर्तन हो रहा है । 
अत: बहू अनित्य भो है । इसी तरह भनन्‍्त गृण, शक्ति, पर्याय और धर्म प्रत्येक 
वस्तुकी निजी सम्पत्ति हे । इनसेंसे हमारा स्वल्प ज्ञानलव एक एक अंशको विषय 
करके क्षुद मतवादोंकी सृष्टि कर रहा हे । आत्माको नित्य सिद्ध करनेवालोंका पक्ष 
अपनी सारी शक्ति आत्माको अनित्य सिद्ध करनेवालोंको उस्ताड़पछाड़में लगा रहा 
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है तो अनित्यवावियोंका गुट नित्यवादियोंको भला दुरा कह रहा है । महावीरको 
इन सतवाबियोंकी बुद्धि और बृत्तिपर त्रस आता था। वें बुद्धको तरह आत्म- 
नित्यत्व और अनित्यत्व, परलोक और निर्वाण आदिको अव्याकृत कहकर बौद्धिक 
तम्कोी सृष्टि नहीं करना चाहते थे। उनमे इन सभो तस्‍्वोंका यथार्थ स्वरूप 
बताकर शिष्योंको प्रकाश में लाकर उन्हें मानससमताकों समभूमिपर ला दिया। 
उनने बताया कि बस्तुकों तुम जिस दृष्टिकोणसे देख रहे हो वस्तु उतनी ही नहीं 
है उसमे ऐसे अनन्त दृष्टिकोणोंसे देखे जानेकी क्षमता हे, उसका विराट स्वरूप 
अनन्त धर्मात्मक हैँ ! तुम्हें जो दृष्टिकोण विरोधो मालम होता है उसका 
ईमानदारीसे विचार करो वह भी वस्तुसे विद्यमान हुं। चित्तसे पक्षपातकी दुरभि- 
सन्धि निकालो और दूसरेके दृष्टिकोणको भी उतनों ही प्रामाणिकतासे वस्तुमे 
खोजो वह बहीं छहरा रहा है। हाँ, वस्तुकी सीमा और मर्यादा का उल्लंघन 
नहीं होना चाहिए। तुम चाहो कि जड़म॑ चेतनत्व खोजा जाय या चेतनमें जड़त्व, 
तो नहीं मिल सकता । क्योकि प्रत्येक पदार्थके अपने अपने निजी धर्म निश्चित 
है । मे प्रत्येक वस्तुको अनन्तधर्मात्मक कह रहा हूँ सर्वधर्मात्मक नहीं । अनन्त धर्मो्म 
चेतनके संभव अनन्त धमं चेतनमे मिलेग तथा अचेतनगत सभव धर्म अचेतनमे। 
चैतनके गुणधर्म अचेतनर्म नहीं पाए जा सकते और न अचेतनके चेतनमे । हाँ, 
कुछ ऐसे मामान्य धर्म भो हें जो चेतन और अचेतन दोनोंमे साधारण रूपसे 
पाए जाते है । तात्पयं यह कि वस्तुमे बहुत गुंजाइश है । वह इतनी बिराट हैँ जो 
हमारे तुम्हारे अनन्त दृष्टिकोणोंसे दंखी और जानी जा सकती है । एक क्षृद्र- 
दृष्टिके आग्रहपूर्वक दूसरेकी दृष्टिका तिरस्कार करना या अपनी दृष्टिका अहंकार 
करना वस्तुके स्वरूपकी नासमझीका परिणाम हूँ। हस्भिद्रसुरिने लिखा हैं कि-- 
“आग्रही बत निनीधरति यक्ति तत्रयत्र मतिरस्यथ निबिष्टा । 
क्षपातरहितस्थ तु यक्ितपत्र तत्र मतिरेति निवेशम।” 

अर्थात्‌ आग्रही व्यक्ति अपने मतयोबणके लिए पुक्तियां हू डता है, य॒क्तियों 

को अपने मतकी ओर ले जाताई पर पक्षरहित मध्यस्थ व्यक्ति पुक्तिसिद् 
वस्तुस्व॒रूप को स्वीकार करनेमे अपनी मतिको सफलता सामता हे । 
अनकात्त दशन भी यही छसिखाता हैँ कि युक्तिसिद्ध वस्तुस्वरूपकी ओर 
अधत सतको लगाओ न कि अपने निश्चित मतको ओर , वस्तु और युक्तिको 
खीचातानों करके उन्हें बिगाड़जका दृष्प्रयास करो, और न कल्पनाको उड़ान 
इतनी मतों लो जो वस्तुकी सोमाकों हो लांघ जाय। तात्पर्य यह कि मानस 
समताक लिए यह वस्तुस्थतिम्‌लक अनेकान्त तत्त्वज्ञान अत्यावश्यक हैं । इसके द्वारा 
23052 
सतवादका सज्जन करके मानवसमाजका 
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अहित कर रहा है । इस मानस अहिसात्मक अनेकान्त दर्शनसे विचारों या 
दुष्टिकोणोंमें कामचलाऊ समन्वय या ढीला ढोला समझौता नहों होता किन्तु 
वस्तुस्वरूपके आधारसे यथार्थ तत्त्वज्ञानमूलक समन्वयदृष्टि प्राप्त होती है । 

डाँ० सर राधाकृष्णन इंडियन फिलासफी ( जिल्द १ पृ० ३०५-६ ) में 
स्पाद्ादर्क ऊपर अपने विचार प्रकट करते हुए लिखते हैँ कि-- इससे हम 
फेवल आपेक्षिफ अथवा अर्धसत्यका ही ज्ञान हो सकता हैं, स्थाद्रादसे हम पूर्ण 
सत्यको नहीं जान सकते। दूसरे शब्दोंमें-स्थाह्ाद हमें अर्धसत्योंके पास लाकर 
पटक देता है और इन्हीं अर्धसत्योंको पूर्णसत्य मान लेनेको प्रेरणा करता हे, 
परन्तु केवल तिशिचत अनिश्चिचत अर्धसत्योंको मिलाकर एकसाथ रख देनेसे 
बह पुर्णसत्य नहीं कहा जा सकता । आदि ।” 

क्या सर राधाकृष्णन यह बतानेकी कृपा करेंगे कि स्थाह्ादने निश्चित 
अनिक्षियत अर्धसत्योंको पूर्णसत्य माननेकी प्रेरणा कंसे की है ? हाँ, बह वेंदान्तकी 
तरह चेतन और अचेतनके काल्पनिक अभेदकी दिसागी दौड़में अवश्य शामिल 
नहीं हुआ, और न वह किसी ऐसे सिद्धान्तका समन्वय करनेकी सलाह देता हें 
जिसमें बस्तुस्थितिको उपेक्षा की गई हो। सर राधाक्ृष्णन्‌को पूर्णसत्य वह काल्प- 
निक अभेद या ब्रह्म इष्ट है जिसमें चेतन अचेतन मूर्त अमृत सभी काल्पनिक 
रीतिसे समा जाते हं। वे स्याह्रादकी समन्वयदृष्टिको अर्धसत्यों के पास लाकर 
पटकना समझते हें । पर जब प्रत्येक वस्तु स्वरूपतः अनन्तधर्मात्मक है तब उस 
वास्तविक नतीजेपर पहुंचने को अधंसत्य कैसे कह सकते हे । हाँ वह उस प्रामाण- 
विरुद्ध काल्पनिक अभ्ेदकी ओर वस्तुस्थितिमूलक वृष्टिसे नहीं ले जा सकता। 
बैसे संग्रहतयकी एक चरम अभेदकों कल्पना जेनदर्शनकारोंने भी की है और उस 
परमसंग्रहनयकी अभेद दृष्टिसे बताया हे कि 'सर्वसेकं सद्षिशेषात्‌' अर्थात्‌ जगत्‌ 
एक है, सद्ृपसे चेतन और अचेतनमें कोई भेद नहों हे । पर यह एक कल्पना है 
क्योंकि ऐसा एक सत्‌ नहीं हूँ जो प्रत्येक मौलिक द्वव्यमें अनुगत रहता हो । अतः 
यदि सर राधाकुष्णनको चरम अभेदकी कल्पना हो देखनी हे तो वे परमसंग्रह- 
नयके दृष्टिकोणमें देखें सकते हे, पर वह केबल कल्पना होगी, वस्तुस्थिति 
नहीं पूर्णसत्य तो वस्तुका अनेकान्तात्मक रूपसे दर्शन हो है न कि काल्पनिक 
अभेदका वरदान । 

इसी तरह प्रो० अलदेब उपाध्याय इस स्पाह्ादसे प्रभावित होकर भो सर 


राधाकृष्णनुका अनुसरण कर स्याह्ादकों मूलभूततस्व ( एक ब्रह्म ? ) के 
 स्वरूपकके समझनेसें नितान्त असमर्थ बतालेका साहस करते है । इनने तो यहाँ तक 
लिख दिया हैँ (भारतीय दर्शन पु० १७३) कि “इसो कारण यह व्यवहार तथा 
परमार्थके, बोचोंबीच तत्वविचारको कतियय क्षणके लिए विश्लम्म तथा विराम 
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देनेवाले विधामगृहसे बढ़कर अधिक महत्त्व नहीं रखता।” आप चाहते हें कि 
प्रत्येक दर्शनको उस काल्पनिक अभेद तक पहुंचना चाहिए । पर स्याद्वाद जब वस्तु 
विचार कर रहा है तब वह परमार्थ सत्‌ वस्तुकी सोमाकों कसे राँघ सकता है? 
ब्रह्म कवाद न केवल युक्तितविरुद्ध ही है पर आजके विज्ञानसे उसके एकौकरणका 
कोई वास्तविक मूल्य सिद्ध नहीं होता । विज्ञानने एटस तक विहलेषण किया है 
और प्रत्येककी अपनो स्वतन्‍्त्र सत्ता स्वीकार की हुँ। अतः वस्तुकों अनेकान्तात्मक 
सीमापर पहुंचाकर यदि स्याद्गाद बुद्धिको विराम देता है तो यह उसका भूषण हो 
है । दिमागी अभेदसे वास्तविक स्थितिकों उपेक्षा करती! सनोरझजनसे अधिक 
महत्त्वकी बात नहीं हो सकती । 

इसी तरह श्रीयुत हनुमन्तराव एम० ए० ने अपने एक लेखमें लिखा है कि 
स्याद्राद सरल समझौतेका मार्ग उपस्थित करता है, वह पूर्णसत्यतक नहीं ले जाता 
आदि । ये सब एकहो प्रकारके विचार हे, जो स्पाह्वादके स्वरूपको न समझनेके या 
वस्तुस्थितिकी उपेक्षा करनेके परिणाम है । में पहिले लिख चुका हूँ कि महाबीरने 
देखा कि-वसस्‍्तु तो अपये स्थानपर अपये विराट रूण्म प्रतिष्दित हैं उसमें अनन्तधम 
जो हमें परस्पर विरोधी सालस होने ह॑ जविरद्ध भावसे विद्यमान हे; ५र हसऊोगों 
की वष्टिमे विरोध होचेसे उसकी यथार्थ स्थितिको नही समझ प्व रहे हैँ। जन- 
दर्शन वास्त वबह॒त्यवादो हैं। एहू रो पृथक्‌ सत्ता वस्तुओंको व्यवहारके लिए कल्पनासे 
अभिन्न कह भी दे पर वस्तुकी निजी मर्याद'का उल्लंघन नहीं करना चहुता। 
जेन दर्शन एक व्यक्तिका अपन गृण-पर्यायोसे वास्तविक अभेद मानता हूं पर दो 
व्यक्तियोर्म अवास्तविक अभेदको नहीं मानता। इस दर्शनको यही विहषता हूँ जो 
यह परमभार्थसत्‌ बस्तुको परिधिकों नहीं लॉघकर उसको सीमा ही विचार 
करता हूं । और मनध्योंको कल्पनाकी उड़ानसे वि-रकर वस्तुकी ओर देखनेकों 
बाध्य करता हैं। जिस चरम अभेद तक न पहुंचनेके कारण अनकास्तवर्शनकों सर 
राधाकृष्णन्‌ जेंसे विचारक अर्धसत्योक, समुदाय कहते हुं उस चरम अभेदकों भी 
अनेकान्तदर्शन एक-व्यक्तिका एक धर्म मानता है वह उन अभेद कल्पकोंकों 
कहता हे कि वस्तु इससे भी बडो £ अभेद तो उसका एक धर्म हूँ । दृष्टिको और 
उदार तथा विशाल करके वस्तुके पूर्णरूपको देखो उसमें अभेद एक कोनेमें 
पड़ा होगा और अभेदके अनन्तों भाई बन्ध्‌ उसमे तादात्म्य हो रहे होंगें। 
अतः इन ज्ञानलवधारियोंकों उदारबृष्टि ढेनेवाले तथा वस्तुकी झांको दिखाने- 
वाले अनेकान्त दरशशनने वास्तविक विचारकों अन्तिम रंखा खोँची हैं । और 


यह सब हुआ हैं मानस समतामलक तत्त्वज्ञाको खोजमे । जब इस प्रकार 
वस्तुस्थिति हो अनेकान्तमथी या अनन्तधर्मात्मिका है तब सहज ही मनष्य यह्‌ 


सोचने लगता है कि दूसरा वादी जो कह रहा हूं उसको सहानुभूतिसे समोक्षा होनी 
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चाहिए और वस्तुत्यथतिमूलक समीकरण होना चाहिए। इस स्वीयस्वल्पता और 
वस्तु-अनन्तधर्मताक वातावरणसे निरर्थक कल्पनाओंका जाल टूटेगा और अहंकारका 
बिनाश होकर मानससमताकी सष्टि होगी, जो अहिसाका संजीवनबीज होगा। 


इस तरह मानससमताक लिए अनंकान्तदर्शन ही एकमात्र स्थिर आघार हो 
सकता है। जब अनेकान्तदर्शनसे विचारशद्धि हो जाती है तब स्वभावतः वाणीमे 
नम्रता और परसमन्वयको व॒त्ति उत्पन्न हो जाती हूँ । वह वस्तुस्थितिको उल्लंघन 
करनेवाले शब्दका प्रयोग ही नहीं कर सकता । इसीलिए जैनाचार्यों में बस्तुकी अनें- 
कधर्मात्मकता का झोतन करनेके लिए स्थात्‌' दब्दके प्रयोगकी आवश्यकता 
बताई है। शब्दोंमें यह सामथ्ये नहों हूँ जो वस्तुके पूर्णरूपकों युगपत्‌ कह सके । बह 
एक समयम एक ही घर्मको कह सकता हू । अतः उसी समय वस्तुर्म विद्यमान शेष 
धर्मोकी सत्ताका सूचन करनेके लिए स्यात्‌' शब्दका प्रयोग किया जाता हूँ। 
स्थात' के 'सुनिश्चित दृष्टिकोण निर्णीत अपेक्षा' ये ही अं हे शायद, संभव, 
कवाचित्‌' आदि नहीं । स्थादस्ति' का वाच्यार्थ हूँ स्वरूपादिकी अपेक्षासे वस्तु 
हैँ हो न कि शायद हूँ 'संभव हें या कदाचित्‌ हें" आदि । संक्षेपतः अनेकान्त- 
दहन जहाँ चित्तमें समता,मध्यस्थभाव, वीतरागता, निष्पक्षपातता का उदय करता 
हैँ वहाँ स्थाद्वाद बाणीमें निर्दोषता लानेंका पुरा अवसर देता हैं। इस तरह 
अहिसाकी परिपूर्णता और स्थायिताकी प्रेरणाने मानसशुद्धिके लिए अनेकान्तदर्शन 
और वचनशण॒द्धिके लिए स्याह्ाद जेसी निधियोंकों भारतीय संस्कृतिक कोषागारमें 
दिया । बोलते समय वक्ताकों सदा यह ध्यान रहना चाहिए कि जो वह बोल रहा 
है बम्तु उतनी ही नहीं है वस्तु बहुत बड़ी हु उसके पृर्णरूप तक शब्द नहीं पहुंच 
सकते। इसी भावकों जतानेके लिए वक्ता स्यात्‌' शब्दका प्रयोग करता हूँ। 
'स्पात' यह शब्द विधिलिड्में निष्पन्न होता हूं जो अपने वक्‍तव्यकी निश्चित रूपसे 
उपस्थित करता हूँ नकि संदाय रूपमे । ज॑न तीथ्थकरोंने इस तरह सर्वाद्रीण 
अहिसाकी साधनाछा वेयक्तिक और सामाजिक दोनों प्रकारका प्रत्यक्षानुभूत 


मार्ग बताया। उनने पदार्थोंके स्वरूपका यथाथ निरूपण तो किया ही, साथ ही 
साथ पदार्थोके देखनेंका उनके ज्ञान करनेका उनके स्वरूपको वचनसे कहनेका 


नया वस्तुस्पर्शी तरीका बताया। इस आहसक दुष्टिसे यदि भारतीय दर्शनकारोंने 
वस्तुका निरोक्षण किया होता तो भारतीय जल्पकथाका इतिहास रक्‍तरंजित न 
हुआ होता, और घर्मं तथा दर्शनके नाम पर मानबताका निर्दलन नहीं होता। 
पर अहंकार और शासनभावना मानवक्रो दानव बना देती हे । फिर धर्म और 
मतका अहम्‌' अतिदुरनिवार होता है । परन्तु युग बुगसे ऐसे हो दानवोंको मानव 
बनानेके हो लिए अहिसक सन्त इसी समन्वय वुष्टि इसी समताभाव और इसी 
सर्वाद्भीण अहिसाका सन्देश देते आए हूँ। यह जैन दर्शतकीं ही विशेषता हे 
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जो वह अहिंसाको तह तक पहुंचनेके लिए केवल धामिक उपदेश तक हो सोमित 
नहीं रहा अपितु वास्तविक स्थितिके आधारसे दार्शनिक गृत्थियोंको सुलझानेकी 
सौलिकदुष्टि भो खोज सका / न केवल दृष्टि ही किन्तु मन वचन और काय सन 


तीनों द्वारोंसे होनेवाली हिसाको रोकनेका प्रद्मस्ततम मार्ग भी उपस्थित कर सका। 
आज डॉ० भगवान्‌दसजी जैसे मनीषो समन्वय और सब धर्मोंकी मौलिक 


एकताकी आवाज बुलन्द कर रहे है। वे वर्षोंसे कह रहे हें कि समन्वयदृष्टि प्राप्त 
हुए बिना स्वराज्य स्थायी नहीं हो सकता, मानव मानव नहीं रह सकता । 
उन्होंने अपने 'समन्वय' और 'दर्शनका प्रयोजन' आदि भ्रन्थोंसें इसी समन्वय- 
तत्त्वका भूरि भूरि प्रतिपादन किया हुं। जेन ऋषियोने इस समन्वय (स्याद्ाव ) 
सिद्धान्त पर ही संख्याबद्ध ग्रन्थ लिखे हें) इतका विद्वास हे कि जबतक दृष्िटिमें 
समीचोनता नहीं आयगी तबतक झगड़े और सघर्ष बने रहेंगे। नए दृष्टिकोणसे 
वस्तुस्थिति तक पहुंचना ही जीवनको विसंवादसे हटाकर उसे संबादी बना 
सकता हूँ। यही जेनदर्शनकी भारतीय संस्कृतिकों देन है । आज हमे जो स्वात- 
न्व्यके दर्शन हुए बहू इसो अहिंसाका पुण्य फल है. और विश्वमे भारतका मस्तक 
यदि कोई ऊंचा रख सकता है तो यह तिरुपाधि आऑहसा भावना ही। 
[भारतीय ज्ञानपीठ से प्रकाशित न्यायविनिर्चय- 
विवरण की प्रस्तावना का एक अंश ] 
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/$ 
ड 
। 
परिजूरइ त सरीरयं केसा पंडुरया हवंति ते। ह 
ये सब्बबले य हायई समय गोयम, था पमायए॥ डँ 
तुम्हारा गरीर जीण॑ होता जा रहा है । सिर के बाछू पक कर 
दवेत हो गए है। सब प्रकार का बल क्षीण हो रढा हैं। अतः गौतम | 
क्षणमात्र भी प्रमाद न कर। 
[२] 
तिष्णोसि अण्णवं महू कि पुण चिटठसि तीरसागओ | 
अभितुर पार॑ गसित्तए समय गोयम, सा पसायए ॥ 
तू विशाल ससारसागर तैर चुका। अब किनारे आकर क्यों 
अटक रहा है ? उस पार पहुंचने के लिए पूरी बकित ये शीघ्रता 
कर। गौतम, क्षणभर भी प्रमाद न कर ! 
१2एएएशाणाणआ मल 


कक सेफिफीफि पके फेकेसेफिक केफेक की पिक फेेकीले टिक परे ४ वेतरीड फेक, पैक रिक अलटेस3क नरक कलम, 


अश्लील मूर्तियाँ-एक पहल 


- श्री। वुन्दावनलाल बर्मा 





सातवी घताब्दी से तेरहवी शताब्दी तक जो मूर्तियाँ सध्य और उत्तर भारतमे 
मिलती हैं, उनके दो भाग किए जा सकते हं-एक, विभिन्न देवताओं की नाना प्रकार 
की मुद्राओं का; दूसरा, जेन मूर्तियों का जिनकी मुद्रा प्राय: ध्यान की है । 

एक लक्षण उनका सार्वभौम और व्यापक है-वे सब सुन्दर आक्ृतिवाली हूं । 

व्यानावस्थित म्‌ लियाँ प्रत्येक देखनेवाल को एक बड़ा सन्देश देती हू! राग- 
दंप, मदप्रमाद और आत्म-प्रवश््चनों से बचने के लिए, पूर्ण शान्ति की उपलब्धि 
के लिए, शन्‍्य-ध्यान मे निरत होना। उस निराकार शून्य में से जो चमत्कार 
प्राप्त हो सके अथवा जिस आत्मा परमात्मा से भेट हो सके उसकी चर्चा शास्त्रों 
और पुराणों में है, परन्तु उसकी पहली भठो को जिन छोगो ने पाया वे सिद्धरूप मे 
इन ध्यानावस्थित मुतियों के इधर उधर श्रद्धाञ्जलि भेंट करते हुए मृत किए गए 
है । जीवन की कठोर कठिनाइयों आर आशिक तथा मानसिक विषमताओं से 
चाण पाने के लिए ये म॒तिर्यां अपनी ध्यानावस्था की ओर सकेत करती हूं । 

परस्तु मूतिकारों और कल्पना-प्रेरको का एक समुदाय इतने से सन्‍्तोष नहीं 
पाता । वहे अपने देवताओं को दु.ख-नाशक ओर कप्टन्राता समझता है और 
उनके हाथो में चक्र, गदा, खड्ग ओर जिश रह देखता है । इस समुदाय के कलाकार 
भी वे राग्य के विरोधी नही हैँ , परन्तु जीवन के सौन्दर्य को अपनी मूतियों मे निर्मित 
करते हूँ और उनकी अचंना करके सौन्दर्य और रक्षा की कामना करते हूँ 

एक तीसरा समुदाय और है । वह ने तो इस जीवन को माया मानता 
हैं और न व राग्य को मूल्यवान । वह वेराग्य को घणा की दुष्टि स देखता है । 
उसको वर्तमान जीवन और जन्म के आगे कुछ भी तहीं दिखाई पड़ता। परस्तु 
जीवन के कष्टो और वैषम्यों से पलायन वह भी करता हैं। अथवा, कदाचित्‌ जिस 
कल्पना और कलाका वह पुजारी और घुनी है अपनी मृत्तियों मे बह उसकी परा- 
काष्ठा उपस्थित करता हूँ -वह यह समुदाय है जिसने अत्यन्त कलापूर्ण, परन्तु 
साथ ही अत्यन्त अइलील मूृतियों का निर्माण किया है। 

ये तीनो प्रकार की अधिकांश मूर्तियाँ हे इस्ही छ: सौ सात सौ वर्षो के युग की | 
इस यू ग॒ में हमारे जीवन के इतिहास में क्या हो रहा था ? 

एक ओर राजा और सामम्त अपने अपने राज्यों और रजवाड़ों को पृष्ट करने 
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या दूसरो के हडप करने में तत्पर थे, दूसरी आर इनकी म॒ठभेड़ो के बीच भें नीचे 
स्तर की जनताकुट पिसकर नीचे स्तर से ऊपर नहीं आ पा रही थी-मध्यम श्रेणी 
बन ही नही पा रही थी। दूसरी ओर विचार वान और भावक संघर्षोको अपरि- 
हाय. और अनिवाय समझकर वेराग्य-्या पायन ? की पुल जाते थे। 
परनन्‍्त अधिकांश जनता जीवत के तकाजो और उसकी चिनोतियों के सामने झुक- 
कर अपना मोटाझोटा आमोद प्रमोद मनातो रही और जीवन-संघर्षो और जीवन- 
पीडाओ से म कल पाने के लिए इन सब दवताआं से वरदान माग ट्री । 

अइलील म तियों के बनाने वाल न तो इस जनता के प्रतिनिधि है और न उस 
युग के आचरण या नैतिकता के प्रतोक । परन्तु उनका एक महत्त्वपूण 
समूह अवध्य रहा होगा जो खजराहों (वर्देटबड़) ओर भवनेश्वर तथा पुरी 
(उद्दीसा ) में इस प्रकार की मतिय! की वेखटक बना सका । आज भी सुन्दरता 
अश्लीलता से होड ढूगाती है आर शताव्वया से लूगाती आई है । 

कहाँ तो शक्ति, सदभावना , तजास्वता वर्चरत और साथ ही विलक्षण सोम्य 
के समन्वय की, कालिओजर अजयगद जार खजुराहो वी शिव्मतियाँ और कहाँ 
अदइलीलता का भाडार बे | 

परन्तु जब ओर जिल्होने ये मृतियां बनाई तब क्या उन्होंने इनको अश्लील 
समझा होगा ? मझ को सच्देह है । 

तस्त्ा्नस्थ क्यों लिखे गाए? क्या वे वे राप्पका प्ररित करते है? नाम 
ग्रल्थका महानिर्वाण तन्त्र ह परन्तु तथा उसमें निवाण आर महानिर्वाण की ही 
सामग्री है ” 

फिर भी काई वहीं वह सकता वि _त्त्रकारा न जीवन का समझने की कोशिश 
नहीं को । ननत्र तो विज्ञानियों का मार्ग ह-औओर हहा जाता है किये मृतियाँ 
तान्त्रिकों की कल्पना का परिणाम है । 

मरा सुझाव हूं कि ये मतियाँ येरास्क-बारा के प्रति निस्‍्णद किन्तु प्रचण्ड 
विरोध और ग्रतिवाद है, जोवत के सवेपत थव्कामृक्का खीचासानी और वेषस्य 
से पलायन हैं । इस प्रकार को वित्तार धारा वाछो के लिए एक स्तथ्थ और प्रवछ 
साकार दिरदग न हँ-बावन आर सोन्द्य में भेट करो । परन्तु उसके उपरान्त ? 
उसके उपराब्तम इस प्रकार के विचास्वाछा का या ते। काट पवका विश्वास ही 
नही, या हूँ तो उसको उनको परवाह नहीं । व सोचते होगे, जा थोड़े से पल 

शी के है, उतका दुनियाँ भर को जलिन्‍ताओ मे क्यों माट्यामेट करो? 

है गत ता का ने हात हुए भी उसको सह्य हुआ, नहीं तो या तो ये मूर्तियाँ 

बन हा ने पाता, या बनने पर नप्ट कर दी जाती । 


जनता का मन बार बार वे राग्य की अतिशयता के विरुद्ध मचमचाता रह्म। 








श्रमण महावीर का संघ- 


-प्रे० दलसुख मालवरिएय 





श्रमण भगवान्‌ महावीर न जब उपदेश देना प्रारम्भ किया तब ज॑ न संघ अर्थात्‌ 
पार््जनाथ के अनयायियों की दक्ा अननज्नव थी । अन्यथा तीर्थ का पुनस्संघटन 
करना उनके लिये अनिवाय न होता और न वे तीर्थकर ही कहलाते। “मगवती' 
और अन्य आगमो में एं से कई उल्लेख द्‌ ब्टिगोचर होते हे जिनसे विदित होता है कि 
पाइवनाथ के संघ के कई प्रभावशाली व्यक्ति अपना पू्वंगृहीत श्रमणचारित्र छोड़ 
कर भगवान्‌ महावीर के संघ में सम्मिलित हुए और पुनर्दीक्षित भी हुए है । मल 
आमगम में पाइबंनाथ के कई श्रावकों का दर्शन आता हैं किन्तु उसके किसी श्रावक 
द्वारा भगवान्‌ महावीर के द्वारा उपदिण्ट बारह ब्रतो के पुन'स्वीकार का उल्लेख 
नहीं मिलता । ऐसा क्यो हआ, इसके कारणों की विद्वानों को खोज करनी चाहिए । 

आगम अपने मूलरूप में सर्वेथा विद्यमान हें यह समृजित रूप से नहीं कहा जा 
सकता । अत एवं यह भी सभव है कि ऐसे उल्लेख कुछ रहे भी हो तब भी हमारे 
सामने नहीं आएडे । किन्तु एक बात की ओर विद्वानों का ध्यान दिलाना अत्या- 
वब्यक हैं । सकलतजर्ता ने पाब्वेनाथ के श्रावकों के भी बारह बल होने की बाल 
लिखी है, अत उनके मत से ब्रतों का पुनग्नेहण अनावश्यक सिद्ध होता है, क्योकि 
पाइव साधुओं का ज्ातृर्याम था इसलिए पचयाम में पुनर्दीक्षा अनावश्यक समझी 
गई । यदि पाष्व आर महावीर दोनो के मत से श्रावकों के बारह ही ब्रत थे 
ऐसा जब सकलनकर्ता का मन्‍्तव्य हे तब अपने उसी मन्तव्य के कारण वे श्रावकों 
के पुत ब्र तग्रहण की बात को न लिखें तो उसमें कोई अमंगति नहीं जान पड़ती । 
वस्तुत. पाच्व के श्रावकों के लिए वे ही बारह ब्रत संभव हो सकते है या नहीं इस 
प्रशन की चर्चा म॑ ने अन्यत्र की ह | यह श का उपस्थित की जा सकती है कि पाश्व॑ 
के मत से जब महाबन या याम चार ही थे तब अणब्वत पांच बसे होगे ? कोई 
यह कहे कि पाछ्व के चार याम नही कितु पाँच ही याम था महावत थे तो उसकी बात 
एं निहासिक तथ्य से रहित ही होगी। क्योंकि पालित्रिपिटक में निम्नन्थों को 
चातुर्याम वाला कहा हूँ । 
बह उसको किसी शास्त्र अथवा सिद्धान्त का रूप न दे सकी। उससे इन मूततियों 
की कला में अपने विद्रोह का प्रचण्ड रूप देखा। वह उसको सहती रही, और 
शायद अपने विद्रोह की सफलता पर इन शताब्दियो में मुस्कराती रही । 

और अब तो ये मूर्तियाँ इतिहास और पुरातत्त्व के विद्यार्थी के लिए अध्ययन 
और कल्पना की सामग्री हें। केवल सहद्य ही नहीं है, बरन्‌ रक्षणीय भी । 
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चरणि आदि ग्रन्थों में उपलब्ध भगवान्‌ महावीर के चरित्र को देखने से यह 
निश्चय होता है कि जो जैन सघ उनके सामने उपस्थित था उसमें आमूल परिवर्तन 
कर देना उनके लिए अनिवाय था । यही कारण है कि उन्होंने अपने नए अनुयायी 
बनाए और उनका एक संघ स्थापित किया और पुराने पाश्वानुयायियो को उस 
नये संघ में सम्मिलित किया । वाई पाइ्व नुयायी रह गये जो उनके नये संघ में 
कभी भी प्रविष्ट नही हुए । उन्ही को लक्ष्य करके व्यवहृत 'पासत्थ शब्द शिथिला- 
चारियो के लिए आगम में रूढ़ हो गया । 

पालित्रिपिटक में किसी व्यक्ति को बोद्ध सघ में शामिल करने की पद्धति 
समय समय पर कैसे परिवर्तित हुई है उसका स्पप्ट शब्द चित्र है । किन्तु ज॑ नागमों 
में इस प्रकार का ऋ्रिक विकासी चित्र उपलब्ध नहीं होता । 

जैनागमों में जो श्रमणो की कथाए आती हूँ उनको देखने के बाद इस विषय 
में इतना ही कहा जा सकता है कि भगवान्‌ के उपदेश को सुनकर भगवान्‌ के सामने 
उपस्थित होकर वंदन करके वे भगवान्‌ से प्रा्थता करते थे कि 'हे भगवन्‌, 
आपका उपदेश मुझे अच्छा लगा हे , उसमे मेरी रचि हूँ, दिध्वास है, श्रद्धा है, 
में तदनुसार पुरुषाथ करके वच्धतमयत होने कीइच्छा रखतः हूँ । हैं भगवन्‌, 
आपने जो कुछ कहा हैँ वह तथ्य है । मे बड़ो की आज्ञा लेकर आपके झरण में 
रह कर आपकी आज्ञानुसार चलना चाहता ह।॥' 

इसका उत्तर भगवान देते थे क्ि- है देवान प्रिय जेंसे सुख हो करा, प्रतिबन्ध 
मत करो।' 

इतनी प्रार्थामिक बातचीत है ने के बाद बह व्यक्ति अपन माता पिता की आज्ञा 
छेता था और माता पिता का साथ लेक र॒ भगवान के पार जाता था । माता पिता 
ही भगवान्‌ के सम्मुख प्रस्ताव रखते थे कि हमार पियपृत्र को अब समार से रति 
नहीं रह गई हैं अत एव आप इसे दक्षित करे । भगवान्‌ की अनु मति मिलने पर 
आभूषण[दि सब कु छ उतार कर वह व्यवित अपने केशों का छूचन करता था | 
ऑर फिर भगवान के पास आकर तान वार प्रदक्षिणा पूर्वक व दन नमस्कार क जे 
पुनः भगवान से प्रार्थना करता था कि 'ह देबानृत्रिय, म आपके पास प्रव्नजित 
होना चाहता हूँ ! तब भगवान उनको प्रश्नजित करते थे प्रवज्या की विधि क्या 
कुछ थी इसका तो पता नही लगता। प्रतजजित करके भगवान्‌ नवदीक्षित से कहते कि 
हे देवानुप्रिय "४ संयम से चलना, बैठना, खाना, बोलना और सर्वप्राण, भृत, जीव तथा 
सत्तवों के विधय मे सेयम से रहना। इस विषय में थोडा सा भी प्रमाद नहीं करना ।' 

हे जो स्वय बड़े होते थे वे बिता किसी की आज्ञा के ही भगवान्‌ के पास दीक्षित 

होते थे। श्र मणा के विषय में यह भी उल्लेख मिर्ता है कि वे पांच महात्रतों को 
स्वीकार करते थ और सामायिकादि एकादश अंगो का अध्ययन करते थे । 
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कथासों से जो प्रत्नज्याविधि फलित होती है उसका वर्णन मैने दे दिया है । 
अब अन्य साध नो से इस विधि में जो विस्तार मालम होता है उसका भी निर्देश 
करना आवश्यक हूँ। 
चत्तारिमंगल' का जो पाठ हँ वह सूचित करता है कि अरिहंत, सिद्ध, साधु 
और धर्म इन चारों को मंगल मान कर उन्ही की शरण ली जाती होगी । प्रति>- 
क्रमण के क्रम से मालूम होता हू कि सर्वप्रथम दर्शन श्रद्धा को स्वीकार किया जाता 
होगा । तदनुसार सामायिक और फिर पाँच महाब्रतो का अंगीकरण होता होगा । 
सामान्यरूप से प्राचीन शास्त्रों के आधार से प्रव्रज्या विधि के विषय में इतना जाना 
जा सकता हू । हरिभद्र के समय में प्रव्नज्याविधि ने जो रूप लिया था उसका वर्णन 
उनके ग्रन्थों में विस्तार से है । जिज्ञासु को देख लेना चाहिए । 
जैन संघ में उपासक के प्रवेश की क्या विधि थी उसका वर्णन विस्तार से 
“उपासक दक्षांग में मिलना है ) वह शरण मे आने के बाद सम्यकन्ब और फिर 
क्रमशः बारह ब्रतो को अपनी मर्यादा के अनुसार स्वीकार करता था। उपासक 
* दशांग में प्रत्येक ब्रतो के विषय में विस्तार से वर्णन है । जिज्ञासु को वही देख 
छेना चाहिए | 
भगवान महावीर के श्रमण संघ में सभी वर्णो के व्यक्तियों के लिए स्थान था। 
पृज्यता दीक्षा पर्याय के अनु सार होती थी । राजकुमार भी यदि नवदीक्षित होता 
तो पृ दीक्षितों को उसे नमस्कार करना पड़ता था। श्रेणिक के पुत्र मेघकुमार की 
कथा से ज्ञात होता है कि उसके राजकुमार होने पर भी श्रमण सघ में उसे कुछ भी 
विशेष सुविधाएँ नहीं सिली । इस कारण उसे बुर भी लगा किस्तु भगवान्‌ ने 
उसके मन के खेंदका समाधान कर दिया । कई राजाओं ने भी भगवान्‌ के श्रमण 
संघ म॑ प्रवेश किय| था| श्रेणिक के कई पुञज और पौत्रो ने भी दीक्षा ली थी । 
तत्कालोन अन्यत धिक संन्‍्यासियों ने भी भगवान्‌ के शासन को स्वीकार करना 
उचित समझा था। 
भगवान महावीर के श्रमण संघ में ११ गणधर थे, और वे सभी ब्राह्मण 
थे। शास्त्र परम्परानुसार ये भ्रकाण्ड वैदिक पंडित समझे जाते थे किल्तु वस्तृतः 
वेद का रहस्य तो उन्होंने भगवान्‌ महावीर से ही सीखा और इसीलिए भगवान्‌ 
के शिष्य बन गये । वे सभी अपने सैकड़ों शिष्यो के साथ ही भगवान्‌ से दीक्षित 
हुए थे; अतएवं वे सभी सहज भाव से गणधर हो गये । इन ब्राह्मणों के अलावा 
अन्य सोमिलादि और भगवान्‌ के ब्राह्मण माता पिता भी उनके पास दीक्षित हुए 
थे । बैध्यों में से कई गाधापति, श्रेष्ठी और अमात्य आदि ने दीक्षा ली थी । 
अजुनमाली जैसे निम्न जाति के लोगों ने भी श्रमण संघ में स्थान पाया था । 
इतना ही नहीं किन्तु हरिकेश जैसे चाण्डाल मुनि की कथा से तो स्पष्ट शत होता 


४० ज्ञानोदय [ जुलाई 


हे कि बह श्रमण परम्परा के तत्वन्ञार आए आचारो मे इतना पारंगत हो गया था 


कि उसने याज्िक ब्राह्मणों का सस्ते यहा दि का रहस्य बताकर उन्हें हिसक यज्ञों से 


विरत किया था। बेबीमोज के राज | भार आरकुमार भी भगवान्‌ से प्रत्नजित 
हुए थे ! ु 

श्रमणीसघ में भी रुभी वर्णा की स्टिया सम्मिलित थी । श्रेणिक राजा की 
कई प्न्नियों ने दीक्षा ली थी । कोसदा के राजा के पिता की बहन जयती तो जैन 
शासक में इतनी निपुण थी कि भगवान से ये श्यं उनके प्रव्नो का आज भी महत्त्व 
समझा जाता हूँ । ह 

उपासक और उपासिका सप्र में भा सभी वर्णो के छोंग थे। सहालपूत्र 
कुम्भकार प्र थम गोशालक का अनयायी थरा किनत भगवान्‌ ने जब नियतिबाद का 
युक्तिपूवंक खण्डन किया तत्र वह जार उनकी पर्नी दोनों पकके उपासक बन गए । 
सुलसा नामक स्थवाहक नाग का पत्नी ता उपासिकाओं में म्र्य मानी गई है 
और भावी तवीथंकरों में उतता भी समावेश है । 

भगवान महावीर वा संघ, विहार बगारा आर सयकत प्रान्त में सर्वत्र फैला 
हुआ था। राजगह, नाल-दा, वेआाली चम्गा कपिलपुर, अयोध्या, बनारस, 
कोस वी, बीतभय, श्रावस्ती, इत्यादि नगरो में जनसंघ प्रबल था । 

संघ में थ्रमणों का स्थान उच्च होने पर भी यादि कोई श्रमण उपासक से 
उपयुवत व्यवहार नही करता वो जटि ज्ञात होन पर क्षमा माँग लिया करता था । 
सबसे बड़े गणधर गोतम शरण ने आनन्द उपासक्त की भगवान्‌ की आजा होने पर 
क्षमा मागी थी ऐसा उल्लेख उपासक दशा में ह । यह सूचित करता है कि सघ 
में पद का महत्त्व नहीं किन्तु चारित्र आर सत्य का महत्त्व था। पर आज तो 
पद की ही विशेषता रह गई है । 

सघ्र के विषय में अन्य नो कर ज्ञातव्य बाते ह जग क सघ के शसिया के कतंव्य, 
संघ में शामिल व्यक्तिया का आएस मे व्यवद्रान, संघ क गासक की प्रणाली आदि- 
इन विषयों पर कभी आगे लिसा जया ।. 
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और तू ?- 


#<ल* को 


-श्री कन्हेयालाल मिश्र 'प्रभाकर' 





-नाम तो उसके कई हे, पर लाड़ में में उसे आदम कहता हूँ। 

-आज कल उसकी दिलचर्या इस प्रकार हैं- 

-सुबह से सोनेतक वह गंगाकी बही धारा मे खूटे गाड़ता हैं। 
खूटा रखता है और मगरी उठाना है कि उसे ठोके, पर खूठा 
है कि बह जाता हूँ । 

“कभी कभी वह बायें हाथ से खूटा पकई रहता हे कि दॉये 
से उसे ठोकें। ठोकता है कि खूठा नीचे उतर जाता हूँ और 

वह खिल पड़ता है कि चलो, एक तो ठका, अब वह आगे बढ़े, 
पर तभी देखता है कि सामने ही कुछ दूर पर वह खूटा उचक 
आया और बहा जा रहा है । 

-यो ही दिन ढल जाता है, रात आ पड़ती है, आदम सो जाता 
है! आकातञ् मुस्कराता हैं, प्रभात फूटता हूँ, और आदम अपने 
खूटे और मृगरी लेकर अपनी जगह आ इटता हूँ । 

“उसकी चाह हैँ किइस प्रवाह पर खूटे थमे और बह उनके 
सहारे अपना तम्बू तानकर आराम से उसमें सोये। सोये 
कि सोया ही रहे। 

“तट पर जाता तो भी उसे देखता हूं कि हँस पड़ता हूं और हंस पड़ता 
हैं कि आकाश उससे पूछता हे-- और तू ?” 
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साम्राज्य का अभिशाप- 
-रामगोपाल सिंह चौहान 





[ भारत पर सिकन्दर के आक्रमण से पते पंजाब, संयक्तप्रान्त, राजपूताना, 
और विहार प्रान्त में गणतन्त्र का बोलबाला था! ये गणराज्य अपनी साबे- 
जनिक शासनपद्धति द्वारा अपने देश का राजनंतिक, आथिक एवं सामाजिक 
प्रबन्ध करते थे। निउचय ही उनके जोवित रहते एकच्छत्र साम्राज्य की महती 
आकांक्षा का स्वरूप साकार नहों हो सकता था। कूटिल चाणक्य को मेधा ने 
एकच्छत्र साम्राज्य की रूपरेखा गढ़ी और उसे साकार रूप दिया चन्द्रगुप्त की 
दुधारी खड़्ग ने। इन गणतस्त्रों की जनवादी परम्परा के अन्त की कहानी 
निदविचय दारुण हैं। आज इतिहास की गति ते जनवाद की उस परम्परा को 
फिर जीवित सबल एवं व्यापक्त बना दिया हैं। साम्राज्य का अभिकज्ञाप' के 
छोटे से केतवेसपर इस कहानी का थोडा सा आभास आ जाता है । 


काल की गति के साथ-साथ दृश्यों का अकन चलान के हेतु स्टेज पर प्रकट- 
प्रदर्शन तथा छाया प्रदक् न दोन श॑ लियों का प्रयोग किया गया है। परे प्रदर्शन 
से ध्वनि प्रभाव ( साउच्ट एफेक्ट ) तथा नंपथ्य से वाद्य-ध्वनि का दर्शक पर 
प्रभाव डालने के लिए विद्ेष महत्व हें ।>ले० , 

(वीणा की सनन्‍्द सधुर प्ंकार) 
(नेषथ्य से ) 

सृत्रधार-सानव इतिहास कः वह काल जब विजित-विजेता, दास-स्वामी, 
राजा- प्रजा, शासक-शासित का वर्गसंघर्ष मातृसत्ताक के तथा पितसत्ताक के सन्धि- 
काल से स्त्रोपुरुष के अधिकार से आरम्भ हो कर सानव यग क॑ साथ साथ डग 
भरता हुआ बढ़ रहा था-मानव बस्तियाँ सरिताओं के सुरम्य तटों पर, हरे 
भरें कछारों में उठ खड़ी हुई थी-क्रषि से उनका जोवन संयत ढांचे से ढू कर 
समाज हा उप वारण कर चुका था। अनेक अन्य उद्योगों का आविर्भाव होने छूभा 
था; और राजनेतिक गठन के सुत्नो-वर्णाश्रम धर्म तथा अन्य स्मति आदि 
का प्रतिपादन हो चुका था-सिकन्दर के आक्रमण से पहले यह व्यवस्था पूरो तरह 
कह पकड़ चुको थी और तभी उसके बाद सिकन्दर के आक्रमण के समय चाणक्य 
नें प्रथमवार समाज को सुझाया एकछत्र साम्राज्य का स्थापन ओर रही सही 
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सानव को पुरानी स्पतंत्रताका समूल नाश-मानव इतिहास के उसी काल समें- 
(दोणा की सन्‍्द सधुर झंकार ) 
(स्टेजपर ) (प्रथम दृद्य ) 
(एक वन प्रान्तर) 

चाणक्य-देश पर शाद्रों को प्रभुता-निम्नवर्ग का अभिजात कुलों पर 
शासन ! पाप घोर पाप ! अभिजात कुल का शासन “जन्मसिद्ध अधिकार हैं । 
आदि कार से वहु शासन करता आप्या है। यह कसी विडम्बना है ? 

(वोणा की विषाद म्र झंकार ) 

चाणक्य-(उद्विग्न टहलते हुए) यह में सह॒य नहीं कर सकता......बवरू गा ! 

अवहय बदल गा-इस शासन को !.... 
(बोणा की तीत्र झंकार-बन्द ) 

चाणक्य-आज हमारे समाज के नियस-बन्धन हमारे ब्राह्मणों की ही 
कसजोरी के कारण शिथिल पड़ गये हे । अन्यथा हो सकता था यह शा राज्य ? 
और ऊपर से व्यंग यह कि ब्राह्मण राक्षस और कात्यायन ही उसके संत्री ! 
(उहिग्न हो हथेली भलता हें )--श्राह्मण ने आदि से ही दृढ़ता के साथ राज- 
दंड धारण किया हँ-क्षत्रियों को अपना साधन बना कर [-और ये राक्षस 
और कात्यायन..मूर्णज नितान्त मू्खे....बज्नर मूख....नहीं नहों मूर्ख नहीं मूर्ख 
सही, मक्‍कार...धर्त ! सिम्न कुल का वासन चलाना चाहते हू जिनका नियमन 
हमारे पूर्वजों से शासित होने के ही लिए किया है । अभिजात वर्ग के सुख, वैभव, 
विलास और ऐड्वर्यथ के भारवाहन ! 


(बोणा के विषादमय स्वर-) 


चाणफक्य-वर्णाश्रम धर्म का निर्माण ही इस हेतु हुआ फि -जो जिसका 
कार्य हे वह उसे करे और इसी कारण ब्राह्मण, क्षत्री, बेहय, शूद्र वर्णों में समाज 
का गठन किया गया। राज्य शासन जीवन का कार्य हूँ । 
(बीणा की तोम् झंकार-(बंद-) 
(बोणा का विषद स्व॒र-) 
जाणक्य-( एक शिला पर बेठ जाते है) आज उस गठन की शिविलताकों 
दूर करना हो है। यह ससाज की माँग है। समाज की सारंगी बंसुरो हो रही 
हैँ, उसे ताल, सुर, लय में लाने के लिए उसकी कोलो उमेठना आवश्यक है- 
अन्यथा सारंगी के तार टूट कर बिखर जायेंगे-(खड़े हो जाते हें )-बिखरे से 
तो हें हीं। वेश आज भी तो अनेक छोटे छोठे गणराज्यों में तथा अन्य राज्यों 
में बिलरा पढ़ा हे-सिकत्दर तभी तो आकर एक के बाद दूसरे को भूलंदित फर 
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गौरवशाली भारत पर -जिसकी ख्याति दूर देश और यूनान तक में व्याप्त थो- 
एक व्यंग विडम्बनाकी गहरी छाॉय छोड़ कर लौट गया ।.....आज भी इन गण- 
राज्यों की बढ़ती शवित में मुझे शासित वर्ग का और ब्राह्मण तथा क्षत्रिय , 
शासकवर्ग का वर्ग संघर्ष मृतिमान सामने दिखायी दे रहा हूँ ।......««+- 


(बीणा की तोब झंकार-(बंद)-) 


चाणक्य-यही समय हे जब प्रकृति के प्रसार में भो काले मेघ घुमड़े हे, 
उनका तूफान बबडर का आगमन हो रहा हैं। यही समय हे अपने बिचार घट 
को रोपने का जिसके नोचे भारत का प्राचीन सामाजिक गठन सुचालित हो । 

(बन्द) 

सृत्रधार-साम्राज्यवाद का प्रथम प्रवतंक कुटिल कौटिल्य बड़ा ही अभूतपूर्व 
व्यक्ति था। एक बार बचपन में जब ज्योतिषी उसके भावी का लेखा जोखा कर 
बताने आये ये- 

(छापा मे ) (द्वितीय दृश्य ) 

चाणक्य के पिता-ज्योतिषी जी जरा इस बच्चे के भविष्य पर विचार 
कीजिये। 

ज्योतिषी-(विचारते हुए) इस बालक के दाँत ऐसे हे कि....पह नि३चय 
हो बड़ा प्रतिभाशाली व्यक्ति होगा; क्योकि इसके दाँतों की गठन ऐसा ही योग 
बैठाती हूं । 

चाणक्य-मं प्रतिभाशालों हेंगा सिःसन्देह । पर इन (दांतों के कारण 
सही वरन्‌ अपने ब॒द्धि बल से, अपनों मेधा से, पौरुषसे.....मे नहीं चाहता 
कि यह कहा जाय कि स इन टांतों के कारण प्रतिभावान्‌ बना अतः- 

(पास पेड़ एक पत्थर के टुकड़े से आग निकली, दांत तोड़ देता हं-) 

(वीणा का परिवतेनकारों स्व॒र-) 

सूत्रधार-और इस घटना के कुछ काल बाद जब चाणक्य बड़ा हो 

गया था- 
(छाया में ) 

(एक खत मे उगेकुझो को एक हाथ से उन्बाइता है, और दूसरे से उसमें 
मद्ठा डालता जाता हँ- 
कप पर रा आह रोम 

हे हे ं हट सत्ता हो लय हो गयी हे, पर 

नहीं ! में उखाड़ गा इन्हें समूल उखाड़ गा- हैं 


सूत्रधार-ओर भोमकाय विकराल साम्राज्यवाद का प्रारम्भक कुटिल 
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कौटिल्य कुद्ा उखाइता है समूल-और निम्नवर्ग केशासन को भो समूल नध्ट 
करने कौ प्रेरणा ग्रहण करता हूँ । 
( वीणा क्वा परिवर्तेनकरों रदर- ) 
सुत्रधार-और उसी समय चन्द्र गुप्त- 
(स्टेजपर ) तृतीय दृश्य 
(एक बन प्रान्तर) 

चन्द्रगुप्त-मेरी महर्वाकांक्षा हें कि एक छत्रसाम्नाज्य, दारायबाहु के समान 
साम्राज्य । सिकन्दर ने भारत की बिखरी शब्ित को कड़ी कड़ी को कुचल 
डाला उन्हें भलंठित कर दिया। में उन्हें एक सबल ध्यूंखला में पिरोकर एक 
सबल साम्राज्य का निर्माण करूंगा, महापदानन्द को मगध को गद्दी से उत्तारकर 

« मुझे यह करना ही होगा ।.....ऐसा करना निताउत आवश्यक हूँ ।भारतका 

एक सबल साम्राज्य बनेगा ही .....इन बिखरे राज्यो और गणतन्त्रो की समाधि 
पर.....और निदुचय हो सेधोऊँगा भारत के राजनंतिक पटल से सिकन्दर के 
आक्रमण चिन्‍्हों को- 

सृत्रधार-और चाणक्य की अमानवीय प्रतिशोध भावना तथा साम्राज्य 
स्वप्न को योग मिल गया चन्द्रगुप्त की प्रबल साम्राज्य की महत्त्वाकांक्षा का । 
कुटिल मेंधा और सबलू बाहुओं का योग-और भारत में प्रथम एकच्छत्र 
साम्राज्य प्रम्परा की नींव पड़ी, गणराज्यों के जनवादी शासन को 
समाधि पर-) 

(बोणा का सृजनकारी स्थर-) 
(वाणक्य और चद्धगुप्त) 
(स्टेजपर-चतुर्थे दृष्य 

अणक्य-चन्द्र गुप्त ! 

चन्द्र गुप्त-महात्मन्‌ ! 

चाणबय-तुमने कुछ देखा ! जाना ! .....समश्ना ; 

चन्द्रगुप्त-क्या महात्मन्‌ ! 

चाणक्य-नियात नटी का खिलवाड़ ! 

चन्द्रगुप्त-कंसा खिलवाड़ ? 

चाणक्य-मे अपने पूर्वजों का स्वप्न साकार और सत्य होते देख रहा हूं । 

चन्द्र ुप्त-हीसा स्वप्न ? 

साणक्य-जो जिस योग्य है उसको उसकी सोम! से रखने का। 

चस््रगुप्त-किस प्रकार ? 

चाणक्य-हमारे पूर्वज॑ ऋषियों ने जब मानबसमाजकों कृषि ओर 
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व्यवसाय के साँचे से ढाल कर गतिसय किया था, तब उसे सुचारुरूष से 
शासित करने की आवश्यकता अनुभव कर वर्णाश्रम धर्म का निर्माणकर शासन 
भी नियमित किया था-राजा बसाया और रवय॑ बने उसके संचालक, राज बंड- 
घारी, उसके नियमतकर्त्ता। निम्न वर्ग रहा शासित । पर मानव प्रकृति संघर्ष- 
झोल हे-यह मनिम्त-वर्ग शासितवर्ग स्देव आसन का विरोध करता रहा और 
आज हम उसका मूतिमान रूप देख रहे हें । शूद्र महापद्यनन्द ! और देख रहे 
है अपने गण राज्य की आज भो ऑभजात कुल के प्रति व्यंग है, हमारे ऋषियों 
के प्रति व्यग है! युग विडम्बना !- 

चन्द्रगुप्त- और.....फिर महात्मत्‌.....०००« 

चाणक्य- और.......और अब आवश्यकता हैं एकच्छत्न साम्राज्य की, जो 
इनको जिनका सम्ताज के आदि काल से नियम नहीं हुआ हे शासित रहने के 
लिए-जो आज तियस न सान समासता का राग गाते हें-एक सबल 
एकच्छत्र साम्राज्य शृंखला में नाथने को, ताकि भविष्य में ये ऐसा दुःसाहस न 
कर सकें ।........समझे तुम ! 

चन्द्रगुप्त-हाँ , मषि ! 

चाणक्य-छोटे छोटे राज्यो ओर गणों में भारत शक्ति बिखरी होने के 
कारण हो सिकन्दर भारत के गोरव ललाट पर कलूंक रूगाने में समर्थ हुआ। 

चन्द्रगुप्त-तों महर्षि, मुझ क्या आज्ञा ह ? 

चाणक्य-इस कलक को घोना होया। 

चन्द्र गुप्त-कंसे ” 

चाणक्य-आज हम दोनों का योग-सेरी सेधा ओर नुम्हारे बाहुबल का 
योग-अभिजात कुछ के शाख्राज्य की दृढ़ प्रस्थापता-ओर सर्देव के लिए 
निम्न दर्गे की शक्ति कुचल के लिए ही हुआ हे !.. ...यही नियति का खिलवाड़ 
है ! .....नही नहीं खिलवाड़ नहीं ! लियति का सुन्दर संप्रोग हे ।......तम्हें पहले 
वश्चिमोत्तरप्रदेश के बिखरे गणराज्योंकों एक साम्राज्य सूत्र से नाथना होगा और 
फिर नन्दवज्ञ की काल बनकर इगाप्रस नन्‍्द राज्य को भूलंठित कर उस पर छा 
जाना होया (० तुम ईंधन प्रस्तुत करो म ऑग्नि प्रज्वलित करूंगा-तुस 
साधन बनों से साधक | सस्झे ! 

धद्धगुप्त-हाँ, महात्मन्‌ ! 

चाणक्य-जाओ ' काय निरत हो । 

(वोणा का परिवर्तनमय स्वर- ) 
(बस्द ) 
सूत्रधार-और चन्द्रगुण्त निरत हो गया, उन्हों जनवादी मालब अटल 
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और अष्टस्थ आदि गण राज्यों की समाधि पर अपने साम्राज्य को भव्य इमारत 
खड़ी करने ; जिन्होंने थोड़े दिन पूर्व ही, जब सिकन्दर सिन्‍्धुनद द्वारा स्वदेश लौट 
रहा था, यवन बिजयवाहिनोीं का पद पद पर, चप्पे चप्पे पर, मागे रोका, 
सबरू मोर्चा प्रस्तुत किया था, 
(पंचस दृहय ) 
(स्टेज पर ) 
पर्थतेबबर-तुम लोगों ने कुछ सुना ! 
अवीर्य-क्या ? 
पर्वतेश्वर-चन्द्रभुप्त की साम्राज्य लिप्सा के सम्बन्ध में ।.....सम्भावित 
संकट आज साकार रूप सें हमारे सामने उपस्थित हैं। सिकन्दर की साम्राज्य 
गलाशें तो हमने सोड़ दीं लेकिन अब........ 
विजयसेन-लेकिन अब कया ? सिकन्दर को यवन वाहिनी की धार हमने 
सोड़ो और हस चन्द्रगुप्त की भी इस सहत्त्वाकांक्षा को धराश्ायी करेंगे। 
अजितसेन-करेंगे तो निइत्चय ! पर ससय की यह कंसी विडम्बना हे ! 
विजयसेन-विडस्बना कंसी ? यह रोदन, रोदन ठीक नहीं ! यह कायरों 
का काम है। साम्राज्य को तो यह नीति हो होती है, जनदाक्ति को स्वायत्त 
करना । साम्राज्य चक्र का यह नियम हैँ कि उसके शासन की बागडोर दिन 
पर बिन और कड़ी होती जाती हे और बेचारें शासित दिन पर दिन त्रस्त 
लेकिन यह भी त भूलो कि जो वस्तु जितनी सख्त होगी टूटेगी भी बह अवहय । 
अवोर्य -हाँ ! बात तो ठीक है तुम्हारी, विजय ! 
विजयसेन-और साम्राज्य--देखा नहीं तुमने सिकन्दर फी साम्राज्य 
लिप्सा का नृत्य ! क्या सुनो नहीं तुमने दारायबाहु के सास्राज्य के 
फृत्यों की कहानी-सर्देव मानव रक्त से अपने भ्रवन का निर्माण करता हें, 
जिससें पलता हे-एकाधिकार, शोषण, दासता और व्यकवितगत प्रभुता, और 
शासितों के लिए त्रास, दुख , देन्य और प्रताइना। 
अजितसेन-नहीं ! हम कभी अपने जनवाद को अपनो स्वतंत्रता को 
समाधि न बनने देगे। चाहे, क्षुद्ृक, कठ, अष्टम्ब, सभी नत मस्तक हो जाँय पर 
मालय गण कभो उसकी अधीनता स्वीकार मन करेंगे। हम उससे युद्ध करेंग। 
पर्वेतेश्धर-हाँ ! हाँ ! हम उससे निरचय युद्ध करेंगे। कई कंठ-हम 
उससे युद्ध करेंगे ! 
अवीय -हाँ यह तो निश्चय है, कि हम उससे युद्ध करेंगे। पर, हमें यह भी तो 
सोचता होगा कि उससे युद्ध करने के लिए हमारे पास उत्तने साथन कहां हें ? 


४८ शानोदय [ जुलाई 


हमारी सेन्‍्य शक्ति भो उतनी अब नहीं। अन्य गण भी एक के बाद एक उसके 
सामने नत मस्तक होते जा रहे है । 

विजयसेन-फिर भी हम युद्ध करेंगे । अपनी स्वतंत्रता के लिए, अपने 
के लिए, हम अपने प्राण उत्सर्म करना जानते है । 

कई कंठ-हम निशुचय उससे युद्ध करेगे। 

कई कंठ-हम निरचय उससे युद्ध करेगे। 

(बीणा को तीब् झंकार ) 
(बंद ) 

सूत्रधार-और “केवल मालव गणने जनवाद की परस्ण्रा की रक्षा में 
अपने प्राणों की आहृति दी। पर चद्धगुप्त की साम्राज्य तृष्णा के सामने, उसकी 
सबल सेना के सामने भस्तक न झुकाया। उनको अपनी मातृभूसि छोड़ने पर 
विवश होना पड़ा, अपनी स्वतंत्रता की रक्षा मे दर दर भटकना पड़ा, समूचे मालव 
राष्ट्र को-और उधर चन्द्रगुप्त पश्चिमोत्तर सोमा के समस्त गणों की स्वतन्त्रता 
का हरण कर सिकन्दरके आक्रमण के सारे चिन्ह नष्ट कर महापझनंद की ओर 
सुड़ा । चाणक्य की कुटिल सेघा उसके साथ थी और उसकी सबल बाहुओं ने नन्‍्द 
साम्राज्य की डगमग भित्ति को ढा उसको स्वायत्त कर लिया। 

(वीणा का परिवतनकारी स्वर ) 
(छठा दृष्य ) 
(मौर्य दरबार-) 

चन्द्रगुप्त-महात्मम्‌ ! आप की अकाटय दूरदर्शों मेधा धन्य है । आप के 
तर्क॑बेजोड़ हे। आपकी बुद्धि का हो पराक्षम हैं कि आज निम्न कुलीय नन्‍्द वंश 
का अन्त हो गया अब भविष्यपथ तथा कार्य का निर्देश कोजिए। 

चाणक्य-वीर चन्द्र ! यह काल घोर इन्द्र का काल है। भाषों और कर्मों 
दोनो केक्षेत्र मे । महापद्यनन्दका शासन अभिजात कुल-बाह्मण और क्षत्रियों 
की शक्ति पर एक कु व्यंग्य था अतः उसका अंत इस युग का अति आवश्यक कार्य 
था, जिसे पुरा कर निईुच्य ही हमने अपनी प्राचीन परम्परा तथा युग की माँग 
को पूरा किया हें । 

चन्द्रगुप्त-भब आगे के लिए आज्ञा महात्मन ! 

चाणक्य-ले शक्ति का उपासक हूं। मेरे वद्यक में आज के रुरण्ण मानव 
समाज के लिए केवल एक औषधि है शक्तिशालो साम्राज्य । और उसके 
लिए और उसकी शक्ति को अभिप्राप्ति के लिए साम्राज्य विरोधी मानव 
के रक्‍्तासंव की मावकता-वीर तुम दिग्विजय करो। साम्राज्य का भाल 
मुकुट होगा हिमाचल और पद पखारेगी अगाघ सागर कौ किल्लोलसयी लहरें। 


१९४९ ] साम्राज्य का अभिशाप डर 


साम्राज्य का दंड होगा एकाधिकार, बतनिक शासकों, चरों, सेना, दंडनाथक, 
महाबलाधि कृत, आदि की सबल श्यंखला, और उस सूत्रका केन्द्र होगा राजा । 
बोणा - ( बन्द ) -ढोल, ज्ांश, -माचियग ( ट्यून- ) 
सुत्रधार-और '*'''चन्द्रगुप्त को विजयवाहिनी ने मो्य साम्राज्य की 
पताका सारे देशपर लहरा दी,-उधर मालव गण अपनो रवतंत्रता की रक्षा 
करते हुए अवन्‍्ती पहुंचे,जहां विदेशी शकों ने अधिकार कर रदखा था। उनके 
हाथों से अबन्तो प्रदेश को स्वतन्त्र कर उन्होंने फिर विदेशी के विरुद्ध अपनी 
देशभक्ति की परम्परा निभाई, वहाँ जनवादी सालव गण राज्य की स्थापना की, 
और भक्राज्ञ भी वह प्रवेश उसी गणराज्य के नाम पर मालव नाम से प्रस्यात है। 
(वीणा का सजनकारी स्वर-) 
(सातवां दृश्य ) 
(मालव गण को बँंठक ) 
विक्रम मालवाध्यक्ष-मालयगणवासियों ! हमने अन्त तक सासम्राज्यके 

सामने सिर न झकाया, और आज हम एक विदेशी शासन की नीव उखाड़ कर 
यहाँ पुनः स्वतंत्र सालवगण की स्थापना कर रहे हूं । हमारी परम्परा रही है 
जनवाद, सब की समानता, मानव सानव के रूप से, जो हो बरतुतः सहो विधान 
हैं आदि प्रकृति का और भविष्य में भी मानव समरयाओं का भी इसी से समाधान 
होगा। हम इसी परम्परा को निभायेंगे, उसके लिए जीयेंगे और उसीके लिए 
मरेंगे। आज से इस प्रदेश का नाम मालव प्रदेश होगा,और भविध्यमें आने वाली 
सन्‍्तानों को हमारे अपने गण और जनवाद की रक्षा के लिए प्राण उत्सग को सर्देव 
स्मरण रखने के लिए हम इस गण की ओर से 'मालव संवत्‌' का आरम्भ करते है । 

सारूबगण को -जय 

जनवाद की -जय 

(बोणा का सनन्‍्द सघुर विकासशोल स्वर-) 


सृत्रधार-और . ..तभीसे इस अमानवो साम्राज्यकी नींब एड़ी ओर सबल- 
मालव जनवाद की। साम्राज्य और जनवाद का बह संधर्ष विभिन्न यूगों में 


विभिन्न परिस्थितियोंमें निरन्तर चलता रहा और आज बीसबों सदी में जनवाद 
और साज्नाज्यवाद का संघर्ष अपने अन्तिम सीढ़ी पर है जब साम्राज्यवाद की 
हार निश्चित हो चुकी हे, और जनवाद का भविष्य उज्ज्बल, प्रकाशवान्‌ है । 
और निशश्चवय ही शासक और शासित का वह वर्ग संघर्ष साम्राज्य और जनबाद के 
संघर्ष का शीघ्र अन्त होगा, बे रहित समाज-जनवाद के सही रूप का प्रति- 
एठापन होगरा। सरणोन्मुख साम्राज्यवाद अपनी अन्त्येष्टि की बाद जोह रहा है, 
और जनवाद की घिजय मारूय गण को परम्परा को जय निश्चित हें । 


कमा का>काक >काक (6) अममराभम्मममयानमकका 
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अरे मन, मत परिग्रह कर- 


-श्री हुकमचन्द वुखारिया 'तन्मय! 





[02] 


सभी अधिकृत स्वजीवन के लिए हैं, 
कि जीवन जो सुल्म श्षण के किए हें; 
उलझ भोतिक, श्रणिक दुःखां-सुखां में 
मत परम्पर व्यथ विग्रह कर ! 
अरे मन | मत पाग्ग्रिह कर !! 


8! 


सगति जल तू सरित का, विश्व तट हैं, 
सदा चिर म्थेय-तट-ज्ञड़का प्रकट है 
कि तट का आर जल का साथ क्षणभर, 
मत चिरन्तन का दुराग्रह कर ! 
अगर गन, मत परिग्रह कर !! 
[३] 
तुझे जगनप्राप्य जिनने द्वब्य सार, 
स्पष्ट, पर स्वेद से सम्भाव्य सारे; 
कि संत्रह रक्त-्ोपण नहीं तो क्‍या? 
मत पर्श्रिम पर उपग्रह कर ! 
अरे मन, सत परिग्रह कर !! 


उककामम्ण.> () (0 3जध समाधान 


भारतीय संस्कृति की दो धाराएँ- 


-पं० इन्द्रचन्द्र वेदान्तातव(य एम० ए७ 





जीवन का अर्थ है परिवर्तन या विकास । मृत्यु का अर्थ है स्थिरता । व्यक्तित में 
जितना अधिक जीवन होता है उतना ही उसका झुकाव परिवतन की ओर रहता है । 
वह सौन्दर्य का उपासक होता के और सौन्दर्य का अथ हैं प्रतिक्षण नवीनता की प्राप्ति 
इसे अस्थिरता नहीं कहा जा सकता । जब जीवन का रस सूख जाता है, किसी वस्तु 
के प्रति आकर्षण नही रहता, कही शान्ति नहीं मिलती, व्यक्ति स्वय यह नहीं जानता 
हिः में किस खोज रहा है उस अवस्था का नाम है अस्थिरता। जहाँ नई नई अनु- 
भू तियो के कारण उत्तरात्तर रस की बुद्धि होती जाती हैं, उसका नाम है जीवन । 
वहा कवियों का रस दार्श निका का ब्रह्म हैं और सस्कृतियों का प्राण ह। बालक 
अपने खिलौने को प्रतिदिन नए रूप में देखना चाहता है। जिस दिन उसे कोई 
तया रूप सही मिलता उसी दिन आकर्षण कम है जाता है । शने शने बह उस 
सर्वत्र भूल जाता है । श्सक विपरीत वद्ध पकड़ी ४६ बरतु का नहीं छोडना चाहता । 
वाटव जीवन की उपासना करता हैं, वृद्ध जद की । 

सेस्‍्कृतियों का भी यही हाल हे । जिस सस्कृति में जीवन के तत्त्व जितने अधिक 
2ग उसमें उत्तसी ही परिवत नर्शीलता रहेगी । जीवित व्यक्ति को नवीन रस का 
निर्माण करने के लिए नए भोजन को आवश्यकता होती है । मत को नहीं होती । 
नाए लए तत्त्वों को अपनाने पर भी उसकी एकता बती रहती ह# । इसी प्रकार 
संस्कृति नई नई व्यवस्थाओं को अपनाती जाती है फिर भी उसकी एकता बनी रहती 
हैं। उस एकता का आधार उसके आदर्श होते है। संस्कृति एक बहती धारा है । 
जाज के जलकण आज के साथ ही बह जाएगे | व दूसरे दिन की घारा का निर्माण 
नहीं करा सकते। दूसरे दिन के लि नए जलकण अपेक्षित ह । 

वस्तुतः दे खा जाय तो सस्कृनि अर्थात्‌ संस्कार का अर्थ ही विकास हे । जहाँ 
यह क़िया बन्द हो गई हूँ वह सस्क्ति नहीं है । प्राणी वही है जिसमें श्वास प्रत्वास 
की क्रिया चल रही हूँ । शव को प्राणी नहीं कह सकते । किन्तु लोग शव को भी 
पकड़े रहते हे । उसे स्नान कराते हे, नए कपड़े पहिनाते हँ . उसकी सद्गात के 
लिए विविध संस्कार करते है। अस्थियों को गगा में बहाते 6 । इसी प्रकार 
एऐंसी जनता भी होती ह जो संस्कृति के शब को पकई रहती है । 

ज्यों ज्यों गरमी बढ़ती है, बादल बनते जाते है। जब वह निश्चित मर्यादा 


५्रै ज्ञानोदय [ जुराई 


पर पहुँचती हैँ, पानी बरसना प्रारम्भ होता है। सभी को शान्ति मिलती है। 
किन्तु बरसा हुआ दुबारा नहीं बरसता। प्रत्येक वार नया पानी चाहिए । 
पानी के बरसते ही उसमे मिट्टी मिलती प्रारम्भ हो जाती है । नदियों ढारा विभिन्न 
प्रदेशों को हरा भरा करता हुआ वह समुद्र में पहँचता है. और वहाँ जाकर खारा 
हो जाता है । फिर उसका कोई उपयोग नहीं रहता । किन्तु वह भी सूर्य की किरणो 
द्वारा बाप्प बनकर फिर बरस सकता हैं। इसी प्रकार परिस्थिति से उत्तप्त 
जनता नवनिर्माण का वातावरण तेयार करती है । उत्ताप जब अपनी सीमा पर 
पहुंच जाता है तो कोई महापुरुष नई व्यवस्था लेकर जागे आता है. । विन्‍्तु वह 
नई व्यवस्था जिस दिन व्यवहार मे आती है उसी दिन से उसमे मालिन्य आता प्रा- 
रम्भ हो जाता है। कुछ दिन बाद फिर नई व्यवस्था की आवश्यकता प्रतीत 
होने लगती है । इसका अर्थ यह नहीं है कक पुरानी व्यवस्था स्वधा त्याज्य हो 
जाती है । किन्तु उसे त्याग और तपस्या द्वारा नया रूप द ने की आवश्यकता उत्पन्न 
हो जाती है ! नवीनता वा अर्थ यह नहीं है कि किसी ऐसी वस्तु का अस्तित्व से 
आना जो पहले कभी न थी । इसका अथ है एक ही तत्व वा अनन्तमें बिलीन होकर 
ना नए रूपों में प्रकट होना। पृरातन आदर्ण ही नवीन परिस्थिति में नवीन 
रूप धारण करते रहते हें । 

किल्तु कुछ छोग ऐसे भी होते ह जा एक बार वरस हुए पानी को पकड़ कर बैठ 
जाते है। उसमें कीड़े पढ़ जाते 2 मिट्टी मिल जाती है ता बे कीडो और मिट्टी 
को भी पानी का आवश्यक तत्त्व मानने हगते है । उसे झझ करन में वे मानते ई 
कि जछू का रूप नप्ट हो जाएगा। नह बाउला के ना' जड़ को व घर्मविरुद्ध 
कहते है । बरस हुए जल में भी वे अपन अपने पाख रो में सचित जल को विशेष 
महत्त्व देते हैं । अपने ऐोखर के मिट्टी त५ कीड़ो मे भरे ९४ गन्द पानों के सामने वे 
अनन्त आकाश में विचरते हुए लिम॑द्त जल को अपवित्र मानते हें । इसी प्रकार 
दूसरों के पाखरों को भी वे ऋए्ट मानते हे । उन्हें दूसरों के कौ दिखाई देते 
हैं, अपने नहीं। जब आकाश से जलखर घिरत ह आर गजंने लगने हैं तो उन्हें 
भय होता है कही ये वरस कर उनके प्रोसरे के पानी को अपवित्र न कर दें । धर्म 
और संस्कृतिक नाम पर प्राचीन रूढिया आर अस्वविश्वासों के सरक्षणकी 
मनांवृन्ति प्रत्येक समाज म॑ पाई जावी है । वह उसक विकास को रोक देती है । 
ऊपर लिखी गई बातो वा ध्यान में स्लकर हमे भारतीय संस्कृति की गति- 
विधि का- अध्ययन करना है और उसके वर्तमान तत्वों का विब्लेषण करना है । 
हमे यह विचार करना हें कि भारतीय मस्तिष्क ने वर्णाश्रम धर्म या श्रौतस्मार्स 
कम के नाम से जिस परग्परा को अपनाया उसके मूल में क्या है और जिस परम्परा 
की नास्तिक कह कर ठुकराया जाता हँ उसका मूल क्या है। यहाँ में यहू स्पष्ट 
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कर देना चाहता हूँ कि मेरा लक्ष्य पुस्तकविशेष या सम्प्रदायविशेष नहीं है । 
बेढों से लेकर आज तक का हमारा साहित्य दोनों परम्पराओं का निदर्शक है । वेदों 
और उपनिषदों में नास्तिक कही जानेवाली परम्परा के तत्त्व विद्यमान हैँ, जैन 
तथा बौद्धों पर ब्राह्मण सस्कृति की छाप है । व्यक्तित और समाज, प्रेय और श्रेय, 
लम्युदय और निश्वेयस, अधिभूत ओर अध्यात्म, असुर और देव आदि जअब्दों के 
रा इन विचारधाराओं का दिग्द्ं न प्राचीन काठ से होता आ रहा हू । में 
यश्ी बताना चाहता हूँ कि किस प्रकार एक संस्था प्रगतिशील तत्त्वों पर अधिष्ठित 
हम और दूसरी प्रतिगामी तच्चा पर । एक की व्यवस्था प्रणाली प्राच्रीन होने पर भी 
आदर्श नए हूँ ऑर सदा नए रहेगे। दूसरी के आदर्श मौतिक है. अतप्व तश्वर है । 

इस दो घाराओं को 'समण' ओर ब्राह्मण इन दा शब्दों से प्रकट किया जाता 
2। 'समण' छद्द प्राक्रत का है । उसके सस्क्रेत रूप तीन होते ह--शक्रमण 
समन, शमन । समण या श्रमण सस्क्रति का आधार इन तीन शब्दों पर है। 
शध्रमण शब्द 'त्रम घातू से बना 6 । इसका अर्थ है परिश्रम करना। यह 
शब्द इस बात को #कट करता हूँ कि व्यक्ति अपना विकास आगने ही परिश्रम 
ग़ारा कर सकता हू । सुख दू ख, उत्थान पतन सर्भी के लिए वह स्वय उत्तरदायी 


हि ल्‍॒ 


है। समन का अर्थ हे समता भाव अर्थात्‌ सभी को आत्मवत्‌ समझना। सभीक्र 
प्रति समभाव रखना। दूसरों के प्रति व्यवहार की कसोर्टी आत्मा है। जो बात 
जपन को बुरी लगती है. वह दूसरे के लिए भी बुरी है। ' आतमन. प्रतिकुलानि 
पनुप। ने समाचरेत्‌ ' यही हमारे अ्यवक्ञार का आधार होन। चाहि!। समाज- 
विज्ञान का वही मतत्व है । किसी के प्रति सगयाई पर नवसना। श्र जोर 
गित्र को बराबर समझना । जातगाल तथा अन्य भेदों कोच मानना | अमन 
वा अथ हूं अपनी वृत्तियों को झान्त रखता । इस प्रकार व्यक्ति तथा समाज का 
वच्याण श्रम, सम और शम इन तीनो तक्त्वो पर आश्चित है। यह समण सस्क्ृर्ति 
का निचोइड़ है। श्रमण सस्कृति इसका सस्कृत से एका ड्री रूपान्तर हैँ । ब्राह्मण 
सस्करीति की घुरी 'ब्रद्मा है। इसका अर्थ है यज्ञ, पूजा, स्तुति तथा एश्वर । 
ब्राद्वाणसस्कृति इन्ही चार तत्त्वा के चारो ओर घमती हें । 

पहला धारा मे धर्म का स्वरूप अहिसा, संयम ओर नप हैं तथा धर्म स्वय मंगल 
अर्थात्‌ अपने आप में साध्य है, स्वय सुख हैँ, किसी बाह्य सूख का कारण नहीं 
?। भौतिक सम्पत्तियों के स्वामी देवता उस धर्मात्मा के चरणों पर छाटते है * । 
समण संस्कृति सभी प्राणियों के सुख पूर्वक जीने के अधिकार को स्वीकार करती है । 


3५, 37. 


१ धम्मो मंगलमुक्किट्ट , अहिसा संजमो तवो । 
देवा वि त॑ नम॑संति, जस्स धम्मे सया मणों ॥-दर्शवकालिक १-१। 
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बह मानती है सभी प्राणियों को जीवन प्रिय हू , सुख अच्छा छगता है, दु ख प्रतिकल 
हैँ ' । किसी का अधि कार छीनना गाप है । जो छोग आत्मसुख के लिए अथवा सगे 
सम्बन्धी या दूसरे व्यक्तियों को प्रसन्न करने के लिए किसी जीव को मारते हे ,उसे कप्ट 
पहुँचाते ह या किसी प्रकार त गे करते हे वे सभी अज्ञान और मोह में फंसे हुए हू । 
उन्हें अपनं किए का फल भोगना पहँगा -यहा परमेशइवर या अन्य कोई व्यक्ति 
दुखा से छटकारा नहीं दिला सकता, न कोई किसी का उद्धार कर सकता हूँ । 
जीव स्वय उत्क्रान्ति करता है । बह अपन पर्श्रिम द्वारा विकास की चरम सीमा 
तक पहुँच सकता है । कोई स्थान किसी जाति ये व्यवित विशेष के लिए निश्चित 
और दूसरे के लिए वजित नही है । प्रत्यक जीव ईन्वर बन सकता है । उस पद को 
प्राप्त करने के पछ्चात्‌ परस्पर किसी प्रवार का भेद नहीं रहता । प्रत्थयक जाति और 
लिग ही नही, प्रत्येक प्रार्णी के लिए विकास का मार्ग खुलाह़े। सभी को विकास 
की समान सुविधा प्राप्त है । प्राणिया में जन्मक्रत कोई अन्तर नहीं है । यदि हैं 
तो वह विकास भूमि अर्थात्‌ गुणल्थान का। आत्म बिकास के पथ में जी प्राणी 
जितना बढ्ा हुआ हैं वह उतना ही उच्च हे, फिर चाहे वह छाद्र हो या बाह्यण, राजा 
हो या रक, स्त्री हो था पूरप । यहा प्राणियों के सुख और दुख किसी के वरदान 
और अभिशाप पर अवल्ठम्बिल नहीं 6 । इसीलिए न ता किसी को प्रसन्न करने के 
लिए साधना की आवश्यकता ह# ओर न किसी के प्रकोप को दूर करने के लिए अन- 
प्ठान की । यहा साधना का छद्ष्य है आत्मविक्रास आर पूजा का रूद्ष्य हे दूसरे 
को आदर्श मान कर उसके ग णो का आधान । सुख ओर दु-खों का कर्ता तथा विकर्ता 
स्वय आत्मा है। आत्मा ही मित्र हे, बात्मा ही सान्न है। आत्मा वेतरणी नदी 
हूँ, आत्मा क्टब्याल्मली वक्ष ह । आ मा कामधंन्‌ है । आत्मा नच्दनवन है । ३ श्रद्धा 
का एक स्थान तो है. किस्तू उसका अर्थ किसी व्यक्त या पुस्तक में अच्धविश्वास 
नहीं है। श्रद्धा के नाम पर ब॒ढ़ि को विछाझ्जलि नहीं दी गई हे | यहा श्रद्धा 
का अथ है गृणानुराग और ८6 निश्चय । आध्यात्मिक क्षेत्र में उसका अर्थ 
है एकमात्र सत्य में विद्बास, किल्तू सत्य किसी व्यक्ति विद्वेष की वाणी या 
पुस्तक विशेष में सीमित नहीं टै । मोक्ष जीवन का चरम रूध्य है किन्तु उसका अर्थ 
आत्मगणों के बिकास के अतिरिक्‍त कुछ नहीं हैं । 
१-सव्व पाणा वियाइआ, सुहसाया, दुकखपडिक्ला |-आया रग-१-२-३। 
२-आचाराग १-१-१ । 
अप्पा कत्ता तिकत्ता य, दुह्मण ये सुहाण य | 
अप्पा मित्तममित्त च, दुष्पट्टिय सुप्पद्ठिओ॥। 
३-अप्पा नई वेयरणी , अप्पा मे कड्सामलछी । 
जण्ा कामदुहा घेणू, अप्पा में नंदर्ण वण ॥-उत्तराष्ययल २०-३६-३७। 
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दूसरी धाराका अभिव्यञ्जक वर्मन्‌' गब्द भी है। यह शई धातु से बना है । 
इसका अर्थ है. हिसा करता । अमरकोश की टीका में इसकी व्युत्पत्ति की गई है 
- शृणात्यशुभम्‌ ।” अर्थात्‌ जो अशुभ की हिसा करे। किन्तु अशुभ की कसौटी 
क्या है ? जो हमारे स्वार्थ के विपरीत है वह अशुभ है। उसे नप्ट कर डालने का 
हमारा अधिकार है, इसी भावना को आधार बनाकर अझमंन्‌ संस्क्राति का प्रारम्भ 
हं।ता हैं। “मा हिस्यात्‌ सर्वाभुतानि” का विधान तो है किस्तु यज्ञ में की गई हिसा 
को हिसा ही नहीं माना गया। यज्ञ कया है ? पुत्र,घन, साम्राज्य, अप्सराए आदि 
भोगविलास के साधन प्राप्त करने के लिए किया गया व्यवितविशेष का अनुष्ठान । 
यज्ञ का गब्दाथ उत्सगं अर्थात्‌ त्याग किया जाता हे किन्तु वह दूसरे प्राणी का त्याग 
है। श्रमिक और परियग्रही में यही अन्तर है। श्रमिक अपने ही परिश्चम द्वारा 
सुख प्राप्त करता हे, परिग्रही दूसरे के परिश्रम द्वारा । यज्ञ में प्राणो का त्याग पद्ु 
करता है और सुख मिलता है. यजमान को। श्रमण परम्परा मे सुख वही प्राप्त 
कर सकता है जो स्वय त्याग एवं तपरया करता है । इसमें दूसरे का अण्किर छीन 
कर अपने सुखोकी दुनिया नही बसाई जाती । ब्राह्मण परम्परा मे व्यकित अपने उद्धार 
के लिए सदा परमखापेक्षी रहा है । देवी, देवता, ईब्वर, ग्रह, नक्षत्र आदि सेकडों 
तत्व ऐसे हू जो त्यवित के भाग्य पर नियन्त्रण करते हे। यदि सुख चाहिए तो इन 
सब को प्रसन्न करना पडेगा। इच्हें प्रसन्न करने की विधियाँ भी चित्र विचित्र 
है, किन्तु एक बात सर्वत्र अनुगत है-ब्राह्मणभोज और दक्षिणा बिना कोई अन- 
ए्ठान नहीं हों सकता । जीव कितना ही परिश्रम कर किन्सू ईश्वर नहीं बन सकता । 
इन्द्रासन सब से बड़ा पद है जिसे मनेष्य प्राप्व कर सकता है । उसे प्राप्त करने के 
दो उपाय ह-सो अच्वमेध या भगवान की आराधना । दोनों उपाय अमोघ हे किन्तु 
उनमें चालाकी के लिए पर्याप्त स्थान है । जब कोई व्यतित इनमे से किसी उपाय 
दर इन्द्रासन प्राप्त करना चाहता हे तो :नद्र भागा भागा शेपज्ञायी भगवान के 
पास जाता हैं ओर अपनी पदरक्षा के लिए प्रार्थना करता है। भगवान उल्झन 
में पड जाते हैं --भकत की इच्छा पूर्ण करे या इन्द्र की पदरक्षा करे । इन्द्र अधि- 
कार सम्पन्न व्यक्ति है। इसलिए अन्त में उसी की पदरक्षा के लिए चालकों 
चली जाती है । राजा बलि सौ यज्ञो द्वारा उन्द्रासन प्राप्त करना चाहता है । भग- 
वान्‌ उसके अनुष्ठान में विध्न डाल देते हैँ । कुम्भकर्ण तपस्या द्वारा दन्द्रायन 
प्राप्त करना चाहता है । भगवान्‌ को प्रकट होकर वर बुणीप्व' कहना पड़ता है 
किन्तु ऐसी माया रची जाती हैं । कि उसके मह से इसख्धासन के स्थान पर 
निद्रासन निकल जाता है । भला भगवान को क्या पड़ी कि भक्त की इच्छा पर 
ध्यान दें। वे तो चाहते ही थे कि वह किसी प्रकार चूक जाय। शीघ्र 'तथास्तु' 
कहकर अन्तहित हो गए। भक्त को बर देकर भगवान्‌ ने अपनी भक्त- 
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बत्सलता भी दिखा दी और इन्द्र का काम भी बन गया। भगवान्‌ जानते 
थे कि रावण जरासन्ध आदि वर प्राप्त करने के पश्चात्‌ जनता पर अत्याचार 
करेंगे। उनकी बुरी मंशा को जानते हुए भी वर देना पड़ा। ये कथाएं 
पौराणिक है । इन की एं विहासिक सत्यता के विषय में विवाद हो सकता हूँ । किन्तु 
कहानियों का आधार सत्य घटनाकी अपेक्षा विश्वास अधिक होता हैँ । ऐसी 
कहानियों से उत विश्वासों का पता छगता है जो ब्राह्मण परम्परा की देव हैँ । 
उन्हीं के आधार पर कहानियों का निर्माण हुआ है। इनके मूल में भौतिक या 
पाशविक बलका प्रभुत्व छिपा हुआ है । 

यज्ञ द्वारा भी स्वर्ग सभी नहीं प्राप्त कर सकते। घूद्दों का उसमें अधिकार 
नही. है । उनके लिए वेदाध्ययन भी वर्जित है । तथाकथित उच्चवर्ण बालों की 
सेवा के अतिरिक्त उनका कोई अधिकार नहीं हैँ । वेदवाक्य प्रभुसम्मत शब्द 
हैं। उसे अक्षरण: मानना ही धर्म हैं। वृद्धि या क्‍यों के लिए कोई स्थान 
नहीं है । ब्राह्मण यदि गृणहीन और दुराचारी हूँ तब भी वह पूज्य हे । शूद्र 
गुणी और सदाचारी भी ताइन का अधिकारी है । यहा मोक्ष नाम की कोई वस्तु 
नही है । मनृष्य का चरम लक्ष्य स्वर्ग है। स्वर्ग का अर्थ है धन, घान्य, अप्सराए, 
साम्राज्य आदि भौतिक सम्पन्नता । जीने का अधिकार उसी को है जो सम्पन्न 
है। शेष उसीकी सखसामग्री हें । 


ब्राह्मण परम्परा में यह मनोवृत्ति प्रारम्भ से ही रही है कि जिस सिद्धान्त या 
व्यक्ति को प्र भावणाली देखा, और देखा कि जनता उस ओर झुक रहीहहै तो उस 
व्यक्ति को अवतारों में स्थान दे दिया और उस सिद्धान्त को अपने ही किसी ऋषि 
या वेदवाक्य द्वारा प्रतिषपादित कहकर टाल दिया। परिणामस्वरूप जनता का 
विरोध शान्त हो गया और वे फिर अपनी परानी डफली बजाने छलगे। बुद्ध की 
ओर स्वाभाविक बहती हुई श्रद्धा को ऐेख कर उन्हे अवतारो में स्थान दे दिया गया । 
किन्तु जब हम दूसरी ओर ब॒द्ध के उपदंञों को नारितकता कहकर बदताम किया जाना 
और दूसरी प्रकार का प्रवल विरोध देखते हूँ तो इसी परिणाम पर पहुँचते है कि उनकी 
अवतारों में गणना एक कुशलता है. जिसके द्वारा बढ़ते हुए विरोध को कुछ शान्त 
किया जा सके । पर्यग्रही स्वार्थ का ध्यान रखता है । नाम की उसे विशेष 
चिन्ता नहीं होती। यदि गारधी मिल नाम रखने से उसका कपड़ा अधिक 
खपने लगता है और जनता तथा सरकार का असम्तोष मिट जाता है तो उसे 
अपना नाम हटाने मे कोई आपत्ति नहीं होगी। किन्तु इस बात का वहू बहुत 
ध्यान रखता हैं कि उसके मुनाफे में कोई कमी न होने पावे । 

ब्राह्मण संस्कृति में अल्प संख्यकवर्ग दूसरे वर्ग के मानवीय अधिकारों को कुचल 
कर अपनी स्वार्थ पूति करता रहा है। बुद्ध ने उस कुचले हुए वर्श में अपने अधि-' 
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कार प्राप्त करने की चेतना जाग्रतकी। जनता उनकी और झुक गई। उसी 
समय बुद्ध को अवतारों में स्थान सिल गया। बुद्ध ने शोषण का जो नंगा रूप जनता 
के सामने रखा था उस पर परदा पड़ गया । जनता का ध्यान दूसरी और चला गया। 
कट्ता कम हो गई। झोषण फिर उसी तरह चलने लगा। इसी प्रकार 
की जिज्ञासावृत्ति को शान्त करनेके लिए वेदान्त, सांख्य न्याय और उच्च कोटि की 
दार्शनिक चर्चा को भी महत्त्व दिया गया, किन्तु केवल चर्चा के लिए। जीवन के 
लिए नही। चर्चा के समय ब्राह्मण और शद्र में एक ही आत्मा है किन्तु घर में 
आने पर नहीं। परियग्रहवाद का यह दूसरा रूप है, जो सभा सोसाइटी तथा व्यास्यानों 
में गरीबो के प्रति सहानुभूति प्रकट करता हँ । समाजवाद तथा दूसरे सिद्धान्तों की 
प्रशसा करता हैँ किन्तु उन्हें घर में नही आने देना चाहता । जनता के मस्तिष्क 
को झान्त और उलझाए रखने के लिए ये सभी परिग्रहवाद के आविष्कार हे । 
उत्तरकालीन प्रभाव-- 

अब हमें थोड़ा साइस बात पर विचार करना हूँ कि ब्राह्मणयुग की इस 
व्यवस्था का राष्ट्र के ऊपर क्या प्रभाव पड़ा और उन ब्रीजो ने पलल्‍लवित होकर 
वया रूप धारण किया। 
राष्ट्र की विश खलता- 

वर्णव्यवस्था और शूट्रो के प्रति घृणा ने एक ऐसी मनोवृत्ति को जन्म दिया कि 
जो व्यक्ति खान, पान, छूआछूत, आदि में जितना संकुचित है वह उतना ही उत्कृष्ट 
है । परिणामस्वरूप भेद रेखाएं बढ़ती गई , जिससे हमारा राष्ट्र छिन्न-भिन्न हो 
गया। “आठ कनौजिए, नौ चुल्हे” इस मनोवृत्ति का परिणाम हूँ । 
नेतिकता की उपेक्षा- 

कोई व्यक्ति दुराचारी हो, जुआरी हो, चोर हो, सभी दृष्टियों से पतित हो 
किन्तु छुआछूत को निभाता रहे तो समण्ज में उसके लिए कोई दण्ड नहीं है। 
जिस दिन वह छूआछूत के बन्धनों को थोडा सा भी शिथिल करता हैं उसी दिन 
जानिबहिष्कृत कर दिया जाता हैं। कलकत्ते की एक घटना है--“किसी ब्राह्मण 
के चौके को एक सिक्‍ख ने छ दिया। ब्राह्मण देवता आगबबूला होकर चिल्लाने 
लगे-मेने रण्डीबाजी की, जुआ खेला, चोरी की, जेबें कतरी; तरह तरह से लोगों 
को ठगा किन्तु अपना धर्म भ्रष्ट नही होने दिया ।” वस्तविक घर्म और नैतिकता 
की उपेक्षा और बाह्याचार में धर्म की मान्यता उसी बग की देन हू । 
धर्म का कयविक्रय- 

जैन और बौद्धों के प्रबल विरोध के कारण हिसाप्रधान यज्ञ अब कम हो गए हैं 
किन्तु वह मनोवृत्ति अब भी बनी हुई हूँ । अब भी घमं उसी प्रकार दुकानदारी 
उन हुआ है। ब्राह्मण को पैसे दिए और सभी प्रकार के धर्म हो सकते हैं। न्‍्यापार 
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में मुनाफा चाहिए तो किसी ब्राह्मण से पाठ करवा लीजिए। किसी आपत्ति 
से छटकारा पाना है तो पाठ करवा लीजिए। इतना ही नहीं यदि आप अपने 
पूर्वजों के पास कोई वस्तु भेजना चाहते हों तो वह ब्राह्मणों को दे दीजिए। ब्राह्मण 
अब भी इस लोक और परलोक के बीच सम्बन्ध जोड़ने वाले बने हुए है। अब 
भी धनवान्‌ को स्वरगंप्राप्ति के लिए स्वय कप्ट उठाने की आवध्यकता नहीं हैं 
बुद्धि की उपेक्षा- 
वेदो के प्रामाण्य ने युक्ति के मार्ग को बन्द कर दिया। यह माना जाने छगा कि 
धर्म के क्षेत्र मे बुद्धि का कोई स्थान नहीं हैं। परिणाम स्वरूप वेदों का नाम 
लेकर गन्दी से गन्दी बातों का प्रचार होने लगा। बदह्यसूत्र में तक॑ को अप्रतिष्ठित 
कहा है । शद्भुराचार्य सरीखे समर्थ विद्वान्‌ भी उसी तक को मानते है जो श्रुति 
के अन्‌ कूल है । श्रुति और युक्ति का परस्पर विरोध होने पर वे श्रति को प्रधघानता 
देते है । 
पड्ढू भक्तिवाद- 
देवताओं की कल्पना ने भवितताद को जन्म दिया और उसका आधा।र आदर्श - 
बाद त रह कर आराध्य की प्रसन्नता बन गया । भवत का क्तंत्य माना गया कि 
वह उचित या अनुचित सभी उपायो से अपने आराध्य को प्रसन्न रखे । परिणाम- 
स्वरूप भगवान को पसन्न करने के लिए दृराचार फैलने लगा। 
भाग्यवाद- 
यज्ञ और ईदवर के स्वनियस्तत्व ने पुरुषार्थ की भावना को धवका पहुँचाया। 
यह माना जाने छगा कि भगवान की जो इच्छा होगी बहं।#,गा। मनुष्य स्वयं 
कुछ नहीं कर सकता । नि छता की इस भावना ने उस अकर्मण्य सम्प्रदाय को 
जन्म दिया जो "सब के दाठ। राम' कह कर अकर्मायता का प्रचार करता है । 
सूरदास का पद भी इसी का समर्थक है-- 
“जब लगे गज वन्य अपनो राम्यो नेक सर्यो नहीं काम । 
निर्बंल ह व॑ बलराम पुकार्यो, ध्राए आधे नाम । 
सुनोरी मेने निब्रल के बल राम | 
शूद्र ओर स्त्रियों के प्रति धणा- 
ब्राह्मणों ने अपने श्रेप्टटव का जो प्रचार किया उसका परिणाम पारस्परिक 
घृणा हुआ। तुलसीदास सरीख भावुक कवि का भी गृणवान्‌ शद्र की अपेक्षा 
पतित ब्राह्मण को श्रेप्ट कहने में सकोच नहीं हुआ। स्त्री और छाद्रों को सदा 
ताइन का अधिकारी कह डाछा और ब्राह्मणों को पूजा का। - 
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...हमें बहुत पहले हो अपने ऐसे प्रसिद्ध विद्वानों का, जिन्होंने भारतीय 
सस्कृतिकी प्रदोष-शिखाको अपनी रचनाओं द्वारा एवं विद्यार्थियों में ज्ञानकी 
तीन्न साधना उत्पन्न करके चिर-प्रज्वलित रखा हे , सावंजनिक सभाओं में सम्मान 
करना था सोभाग्यवश्ञ आज हम भारत के एक एसे दार्शनिक विद्वान को 
श्रद्धांजलि देनेके लिए उपस्थित हुए हे, जिसने भारतोय परम्परा द्वारा पुनीत 
दरिद्र-जोबन स्वीकार किया है। एक निर्देय समालोचक को भी इसमें चाप- 
लूसी, जिसका आखिरी उद्देश्य स्वार्थसिद्धि हें, को बदब्‌ नहों मिलेगी। आज 
हम एक मनुष्य का सस्सान कर रहे हे जो मात्र एक विद्वान्‌ के अतिरिष्त 
और कुछ भी नहीं । हम जानते हे कि हमारे राज्याधिकारियों पर उनका कुछ 
भो प्रभाव नहों हे। अतएवं वे हमारो आथिक समृद्धि मे सहायक नहीं हो 
सकते। स्वयं घनहीन होने के कारण वे हमारी या ऐसो दूसरी सस्थाओं को 
आशिक सहायता नहीं दे सकत । अतएवं अपना आजका उद्देदय केवल 
विद्व॒त्पूजा हूँ । 

..भारतोय प्रतिभा ने अज्ञान को कभी आश्रय नहीं दिया। साम्प्रदायिकता 
या संकोर्ण जातीयता ज्ञान का मौलिफ रूप नहीं हूं । ज्ञान सबंदा सर्व प्राही हें । 
भारतोय संस्कृति को वुष्टि सदा से सर्वग्राही रही है । हम अपनी जातोय 
प्रतिभा बिना खोए विश्व का सारा ज्ञान संगृहोत कर सकते हैं । पाइ्चात्य 
नई सस्कृति को बटोरने में हमे अपनी सर्वग्राहिता को खोना नहों हैँ । हम 
अणुबास के रहस्य को सीखेंगे एवं अपने आविष्कार य शोधों सें पाइचात्य 
देशों से भो आगे बढ़ें गे। परन्तु उसका उपयोग दुबल जातियों को लूटने में या 
उन पर आधिपत्य जमाने में नहों करंगे। हम विश्व को दिखायेगे कि शक्ति 
एवं समृद्धि का उपयोग मरनव जाति को आध्यात्मिक उच्नति में होना चाहिए। 
हमें विश्व को यह दिखाना पड़ेगा कि भौतिक समृद्धि ही एकमात्र पुरुष्षार्थ नहीं 
हूँ । सनुष्य केवछ अर्पयक नहीं है। आर्थिक समृद्धि व राजनंतिक स्वतंत्रता 
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परम पुरुषार्थ नहीं हे, प्रत्यृत वे आध्यात्मिक जीवन के प्रत्यवायों को हटाने के 
साधन मात्र हे। अतएबं मानव जाति के भौतिक सुखो को ही एक मात्र एवं 
आखिरी परमार्थ समझने वाले नये धर्म से हमे दूर रहना चाहिए। दुभह्ष्य बचा 
यही साम्यवादी नये धर्म का सन्देश हें । वह गहराई तक अपनो जड़ों का 
विस्तार कर रहा हैँ एवं मनुष्य के पश्नु संककारो पर उसका अदृश्य प्रभाव 
भी हूँ। भौतिक आधारों पर प्रतिष्ठित होते के कारण चह नेतिक व आध्या- 
त्मिक मूल्यों की , जिनका विकास मनृध्य ज्यति में संदियों से क्रमदाः विकसित 
अपनी प्राच्ीनसंस्कृति के आधार पर किया हूं, अबहेलना करन में नहीं हिचि- 
कती। दरिद्रता एवं व्याधियोके निवारण में मनष्य जोदन को भौतिक दृष्टि से 
सुखी एवं निराकुल बनाने का यथाशवित प्रयरन करना चाहिए । परप्तु हमे 
सदा इस बात को ध्यान में रखना चाहिए कि यह जोबन बौद्धिक, नतिक एवं 
आध्यात्मिक शक्तियों क॑ विकास का एक साधन मात्र हे, एबं इन दब्टियों का 
उपयोग हमें सच्चो आत्मोन्नति के लिए करना हे--यही भारतीय संस्कृति का 
अमर सन्देश हैं । किसी तरहके भौतिक प्रलोभनों से हमें इस सत्य से च्यूत 
नहीं होता चाहिए। हमें यह समझना चाहिए कि आध्यात्मिक उन्नति भौतिक 
समृद्धि का परम उपादेय फल हे । 

हमारे जो विद्वान .चिन्तक एवं दार्शनिक, पुरातन परस्पराओं में पले हे 
ये प्राचीन भारतीय रुंस्कृाति के जीवस्त उदाहरण हैं। यह सत्य हैँ कि हमारे 
प्राचीत परम्पराओं से पछे हुए अधिकाश विद्वान अपेक्षित उच्च कोटि तक नही 
पहुंच पाये है । परन्तु उन स्वल्पसस्यक विद्वानोके जिम्होंने अपने चरित्रय 
कृतियोसें उस आदर्श को मूर्त रूप दिया हूँ, उनमे पं० सुखलारूजो एक प्रमुख 
प्रतिनिधि हें। में यहाँ उनके चरित्र एवं विद्धत्ता सम्बन्धी कुछ ऐसे अंगो १२ 
घ्यान आकषित करना चाहता हूं, जो उन्हें अधिकाश विद्वानोसे अलग करते 
है एवं एक स्वतंत्र श्रेणी मे स्थापित करते हैं | सौभाग्यवद् इन अन्धकारसय दिनों 
में भी पण्डित जो के कुछ ऐसे साथो एवं सहकर्मी हें जो उनके साथ मिल्कर 
एक अनोखा ज्ञानसम्प्रगाय बनाये हुए हें। 

उनको असाधारण विद्वता सुविदित है । उनके दाक्षैनिक महाग्रन्थों के 
समीक्षात्मक संस्करण , लेखको को श्रान्तियों से भरे हुए पाठों में से शुद्ध पाठों 
का उनके चुनाव एवं उनके जटिल अंग्रो पर प्रकाश डालने वाले टीका-टिप्पण 
उनके भारतीय दक्षनों के सुक्ष्म अंगों पर पूण् प्रभत्व के परिचायक है । भारतीय 
चिन्तन की विभिन्न शाखाओं की विचारपद्धत पर उनका पुर्ण आधिप्रय 
प्रशंसनीय हूँ ; पण्डित सुखलालजी ने विद्वत्ता एवं पारगामी दृष्टिका एक ऐसा 
उदाहरण उपस्थित [कया है जिसका अनुकरण करना कुछ कठिन है। चिन्तन - 
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भाषाविषयक सुक्ष्मता, मौलिक तत्वों को प्रहण करतेवाली बुद्धि, विभिन्न पहलओं 
पर अपू्व प्रभत्व, पद-पदार्थविषयक “सुक्ष्मविवेक-जिन्हें एक निपुण विद्वान 
की बुद्धि भी सरलतासे ग्रहण नहीं कर सकती-उन पर पण्डित सुखलालजी का 
पूर्ण अधिकार है। में ऐसे अधिक विद्वानों से परिचित नहीं हू जिनकी ठुलना इन 
छिषयों मे पष्डितजी से की जा सके। 

उनकी विशेषता यह हे कि भारतीय चिन्तनधाराओं के विभिन्न युगों की 
सांस्कृतिक पृष्ठभूमि का व्यापक ज्ञान उन्हें प्राप्त हे । उनके सनइचक्षु के सामने 
वेदिक, उपनिषद, बौद्ध, जन एवं अन्यान्य उत्तरकालीन दाशन्कि दिकासो का 
चित्र स्पष्ट अंकित हूँ , एवं इन संस्कृतियों के परस्पर ताकिक एवं मनोवेज्ञनिक 
सम्बन्धविषयक उनका विशदीकरण हमे प्रायः स्वीकार करना पड़ता हं। 
उन्होंने प्राचीन भारतीय चिन्तनधारा के परस्पर अमिट भेदमे जो अभ्ेद का दक्षन 
किया हूँ वह मुझे और भी चकित करता है । उन्होंने परस्पर भेद के सूल कारणों 
को भी प्रदर्शित किया ह । उनके संस्करणों की लम्बी प्रस्तावनाएं एक एक स्वतंत्र 
महानिबन्ध हे, जो एक विद्ञान्‌ को किसी विश्वविद्यालय की उच्चतम उपाधि 
के लिए योग्य प्रमाणित कर सकतीं हू । वे प्रस्तावनाएं उनकी ऐतिहासिक 
पारंगत दृष्टि की झोतक हैं । जिस दृष्टि का उद्भव भारतीय चिस्तनधाराओं 
के बास्तव ज्ञान ,एवं मल्यांकन से होता हैं । यदि वह व्यवसायी ऐतिहासिक, 
जो काल गणना में अपना गोरव समझ ता हे, ज्ञान्तिपुवंक भारतीय चिस्तन-जोवन 
के परस्पर सम्बन्धो का अध्ययन करे, जिसका पण्डितजी ने विशदीकरण किया हे, 
तो आयब उसे अधिक लाभ होगा। भारतका वास्तविक इतिहास दे हो लिख 
सकते हुं, जो जर्ततके अन्तर्जोविनकों समझ सकते हे। मात्र बाह्य घटनाओं का 
ऋमिक काल निर्णय प्रायः एक अभ्रमात्मक चित्र उपस्थापित करता हैँ । मुझे 
विश्वास हे कि हमारा भविष्यत्‌ ऐतिहासिक अपेक्षित प्रिश्षम से नही डरेगा। 
एवं पण्डित जो को विद्वततापूर्ण कृत्तियां उसमें पथ प्रद्शन करेगी। 

पण्डितजों की विद्वत्ता का सब से महरवपुर्णं अश कोन सा हँ-यह निर्णय 
करना मेरे लिए असम्भवसा प्रतोत होता है। न्याय एवं मीमांसा के सूक्ष्म 
दार्शनिक युक्तियाद पर उनका प्रभुत्व उतना हो गम्भोर हें जितना कि बौद्ध एवं 
जेन दर्शनों के विषय में । उनके किसी एक अंश को महत्त्व देना मेरे लिए 
अत्यन्त कठिन हैँ । उनकी लिखित कृतियां उनकी प्रकाण्ड बिद्वनाका एक अंग 
सात्र हे। उनके व्याकरण, अलंकार एवं काव्य विधयक ज्ञान को प्रकट होने का 
अवसर हो नहों मिला हें । अतएब वे स्वयं प्रकाशित विद्वला से कितने ऊँचे हे। 
उनका ज्ञान बहुमुखी हे ! अत्यधिक आइचर्यजनक बात तो यह हे कि बह बहुसुखी 
ज्ञान प्रत्यक विषय में उतना ही गरम्भोर हें। भारत को ऐसे समर्थ बद्धिशालों 
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व्यक्तित से गोरवान्वित होता चाहिए। मुझे भय हैँ कि शायद ही में उनकी चिद्वत्ता 
के शतांगका मुल्यॉकन करते में भो समर्थ हुआ हूं। 

चारित्र की दृष्टि से वे असाधारण हे । जब में उनको बौद्धिक महत्ता से उनकी 
नेतिक महत्ता की तुलना करता हूं तो चकित रह जाता हूं। वे प्रसिद्धि नहीं 
चाहते । उनके प्रशंसकों को उतका गृणगान करने का अवसर ही वे नहों आने 
देते। वैयक्तिक सस्सानका उनके सन में कोई आदर नहीं हैं । चापलसी से कोई 
उन्हें जीत नहीं सकता ,चाहे वह चापलूसी सच्ची ही क्यों न हो । मात्र सत्यका विजय 
एवं ज्ञान की लिप्सा ही उनके प्रिय विएय है । यदि किसो मनुष्य का परिचय 
साथियों से किया जाता हैं, तो किसी विद्वान्‌ क। परिचय उसके विद्यार्थियों से ही 
किया जाना चाहिए। पण्डित सुखलाल जी के किसी विद्यार्थी से आप मिलिए एवं 
उसकी परीक्षा काजिए। आप अवद्य उससे नि.स्वार्थ ज्ञान-प्रेम पाएगे । संले 
अपने अनुभवसे देखा हें कि उनके विद्यार्थो सासारिक समृद्धि के प्रति उदासीन 
एवं जिज्ञासु होते ह। ऐसी सफलता को वर्तमान शिक्षामण्डल शायद असस्भव 
समझता हूँ । 

पण्डितजी इच्छापूर्वक दरिद्रता का जावम यापत्र करते है । आजीवन अविबा- 

हित रह एबं निरवद्य बरह्मचय पालन करते हुए वे अपनी आवश्यकताओं को 
न्यूनतम बनाये हुए हू । पह उनकी समझ से नहीं आता कि विद्यार्थी धन के पीछे 
क्यो ढोड़ते ह । कभी कभी उत्तका भानदण्ड हमे अत्यन्त कठोर लगता हैं। परन्तु 
इससे उन्हें एक अमृह्य सुविधा प्राएत हुई है | बह यह कि वे धनिक या प्रभाव- 
शाली व्यक्तियों के अनुगामी नही है | हमे बथाशवित उनके सानरण्ड को जीवन मं 
उतारभ की कोशिश करनी चाहिए, फिर भले ही हम उनमे योग्य नहीं 
बन सके। 

पण्डित सुखलालजी अत्यन्त स्पाटभाणी है । किसी व्यर्थ राति या रिवाजों के 
प्रभाव से वे सत्य से पीछे नहीं हूटते । इस डर से कि सरलता से प्रशसा चाहने 
बाले किसी धनिक व्यक्ति था किसी सहस्वाकाइक्ष। विद्वान को वह अप्रोतिकर 
होगा। अतएवं बसे धनिक , जो अपने कार्यो के था सिथ्या विचारों के अनमोदन 
को अपेक्षा रखते हें, या दुबंल मनोव॒ात्ति वाले विद्वान ह-वे उनसे दूर रहते हं । वे 
किसी हान्य्त मे अपना मानदण्ड तोचा नहीं करते । वे चाहते हे कि विद्यार्थी को 
संस्कृत का पूरा ज्ञान हो तथा मूल प्रथों का सृ५८म अध्ययन हो । मूल ग्रस्थो का 
अध्ययन बिना किये सात्र प्रथसूचियों व उद्धरणों का संग्रह वे पसन्द नहीं 
करते, यद्यपि दुर्भाग्यवश् हमारे आधुनिक गवेषक विद्वान प्रायः एसा ही करते है । 

पण्डित जी एक स्वतत्र चिस्तक हे। तस्व-पक्षपात उनका स्वभाव हूँ । 
वे मनोर॑जक मर्ता से कदाएि प्रभावित नहीं होते। थे किसी का पक्ष नहों लेते पर 
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साथ ही साथ न्याय ब सत्य पर प्रतिष्ठित किसी भी पक्ष का समर्थन करने 
को भी वे स्देव तेयार रहते हे । बे अपन सम्प्रदायवालों की परम्परा व रीति 
रस्विजोंकी अनचित प्रशंसा करके उनको भी चापल्सी नहीं करते। मात्र इस 
लिए कि वे जन मतों से विरुद्ध हें, वे जनेतर मतों की निन्‍्दा नहीं करते । पण्डित 
सुखलालजी मात्र धनिको का अनु गमन नहीं करते, इतना ही नहीं पर जन धर्भ के 
रक्षकों की शिथिलता ब गलतियों के लिए, समालोचना करते हैें। अतएब यह 
कोई आइईचयंकर घटना नहों कि जेन सम्प्रदाय या दूसरे किसी विद्याकेन्द्र ने 
सार्वजनिक सभाओं में उनको सम्मानित नहीं किया। हम जानते हे कि पश्डित 
जी हमारी श्रेणी के साधारण शिक्षकों की दुबंलता से परे हे, जो अपनी विद्वत्ता 
का सल्यांकन चाहते हें। स्वयं पण्डित जी का दृष्टिकोण कुछ भी हो पर अभो 
तक हमने जो उनके प्रति श्रद्धांजल अपित नहीं कौ-कतंव्य की इस अवहेलना से 
हम मक्‍त नहों हो सकते । जैन सम्प्रदाय एवं भारतीय चिन्तनके विद्यार्थो पण्डितजी 
के चिर ऋणी है। में विद्याश्रम के कार्यकर्ताओं को उनकी दूरदर्शिता के लिए बधाई 
देता हैं। उन्होंने अखिल भारत के गौरव निःस्पह पण्डितजी का सस्मात करने 
का आयोजन किया हैं। यदि पण्डितजी ने विक्रमादित्य या भोजराज के समय 
म जन्म लिया होता तो उन्हे किसो सम्पत्ति से बज्चित नहीं रहना पड़ता । यह 
एक अच्छी बाल हैँ कि हमने नई दिशा ली हं । सात्र प्रारम्भ समझना चाहिए। 
टैम इसे अंत न मान ले। जत-विद्या से रस लेनेवालों का यह कर्तव्य है कि उपयक्‍त 
उपाणंेंसे उनकी स्मृति अमर करे । में ऐसे एक था दो उपायों का उल्लेख कर 
सकता हू । हमें उनके नामसे काझ्ञी हिन्दू विश्वविद्यालय में एक अध्याएक्र-एद 
स्थापित करना चाहिए। एवं उनके पवित्र नास से एक कालेज स्थापित करना 
चाहिए। उनके सम्मानार्थ एक सगमसंरको मूलि स्थापित करनी चाहिए। 
उपायों से हम यह दिखा सकते हे कि वर्तमान भारत एक विद्वान को भी राजनेतिक 
नताओं के बराबरी का स्थान दे सकता हैं। म॑ यह जानता हूं कि जहाँ तक 
एण्डितजो का वेयक्तिक प्रइन हूँ यह सब बाते अत्यन्त मौण है । वे अपनी 
क्तियों द्वारा अपने को असर किये हुए ह । पर जब तक हम उनकी विद्धत्ता के 
अनुरूप एक बसा महान्‌ कौतिस्तम्भ स्थापित नहीं करते, हमारे बाद की पीढ़ो 
हमे नास्तिको को पीढ़ी के नाम से पुकारे बिना नहीं रहेगी। 
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जब हम कहते है. कि थर्णी विभवत समाज मे सस्क्ृति नैतिकता और धर्म 
श्रेणीका अन गन करते 8. सो कुछ लोग ट्स सत्यका विरोध करते हे । किन्तु 
उनके विस्धके वावजद उतये तर्मोसि :स तथ्य का समर्थन है हीता हैं कि संस्क्षति, 
सैतिकता और धर्म शासक्-श्रेणीका अनगमन करने 6 । अभी हमारे सामनेकी 
बात 5 कि हिदी का जनसाथारणकी भाण कटकर, जनसाधार णक्रा नाम लेकर 
राप्ट्रभाषा के आसन पर बैटासे का आन्योटन चठा। बह आत्दोलन चछ 
ही रहा था कि भारतवर्ष को राष्ट्रीय स्वाधीनता प्राप्स 20 गयी । राजनीतिक 
स्वाधीसता के साथ ही भारतवंप की लिर-प्राच्चीन शासक बोर शोपक श्रेणी 
सामन्‍्तों और ब्राह्मणो की हे । आजके आद्योगिक विवासके थगमे इसके अन्दर 
उद्योगपतियोका भी स्थान क्वा जाता ३ । भारतवप को राजनीतिक स्वाधीनताके 
बाद ध्सी श्रेणी के लोगोन गाप्ट्रभापाके लिए दूसरा तार। दिया--'सस्कृतनिप्ठ 
हिन्दी ही राष्ट्रमापा हो। इस जाल्दाहन के जनक सामत्त आए ब्राह्मण ही है। हिन्दू 
महासभाके मस्य नेता श्री सावरकर के टेछाफोन का नाम हो गषा 'दुस्यन्त्र 
ट्वनि | पृूना विश्वविद्यालय ने (जिसकी स्थापना राजनोतिक स्वासीनता के 
वाद हुई) अपन यहा से पाली प्राकल और अपभ्रदथ को बह़िक्रप्त कर दिया । डॉ७ 
केछाशनाथ काटजने चोटी का जार लगाकर क्हा- सरकृत राजभाषा हो ।' 
इ० अमरनाथ आ ने संसक्रतनिप्ठ हिन्दी का मन्त्राच्चार क्या। देशी रजबाड़ो 
पुजीपतियों ने इस आन्दोलन का समथेन किया । जमीदारों की फौज हस आन्दों- 
लन के पीछे खड़ी हो गयी । इसी श्रेणी के पास प्रेस और प्रचार के सभी साधन 
है। अपने साथना के बलपर यह भ्ेणी ऊरध्व कढ से संसक्रतनिझ हिन्दी का 
ऐसा नाश छया रही है कि उसके अन्दर दूसरी आवाज दब जाती है । यही 
कारण कि झ ० रघुवीर जैसे व्यक्तिकों भारतीय विधान के मसविदे को हिन्दी रूप 
देनका काम सरकार ने दिया। और दस व्यक्नने संस्क्रुतनिप्ठ हिन्दी के जोश 
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विधान के मसविदे का ऐसा अनुवाद किया कि उसे शायद वही समझ सकता है । 
यदि किसी वास्तविक जनतन्त्रवादी देश में विधानका मसविदा ऐसी भाषा में 
छपता, तो उस सरकार को जनता कठघरे में ला खद्य करती और ऐसे व्यक्ति को 
कभी भी जनता का पैसा नहीं दिया जाता और उसे बर्खास्त भी कर दिया जाता । 
वर यहाँ की तो बात ही निराली है। सस्कृतनिप्ठ हिन्दी के पीछे जासक-शोषक 
श्रेणो का स्वार्थ है। यह रवार्थ इस प्रकार हैँ जिससे पहले यह धारणा बनती है 
कि भारतवर्ष की सम्पूर्ण सास्कृतिक सम्पदा संस्कत में ही हैँ, भारतीय सस्क्रेति, 
बे दिक संस्कृति है ओर भारतीय सम्क्ृति के लिए बर्ण-व्यवस्था आवश्यक है । 
सस्कृतनिष्ट हिन्दी के पीछ यह भावधारा काम करती हे कि सस्क्ृत ब्राह्म णोकी भाषा 
”. ब्राह्मणों द्वारा स रक्षित हैं, और सरकूत में सारक्ृतिक सम्पदा है, इसलिए ब्राह्मणों 
का प्राधान्य स्वीकार करो । संस्क्ृतनिष्ठ हिन्दी की भावधाराके प्रचार का टोस 
नतीजा निकलता हे. स्टेटस को -जैसी की पैसी स्थिति कायम रखना । और इसी 
में 6 गरासक और शोपक श्रेणीका हित । 

अपने स्वार्थ के लिए यह घासक और शोषक श्रेणी इतिहास को भी बिकृत 
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करती है। इस श्रेणी के प्रचागक कहते फिर रहे है कि प्राचीन भारत में 
सस्क्रस जनसाधारण की भाषा शी। पता नहीं, भारतीय संस्कृति के ये 
'सरक्षक बुद्ध ओर महातबीर को-बोद्ध और जैन धर्म को-किस संस्क्रति के 
झस्दर भिलते है ” महावीर ने कहां हे कि श्रमणों को जनपदविद्ञार के समय दे थी 
भाषाओं का ज्ञान जाना चाहिए । (बृहल्‌ कल्पभाष्य ) ठद्धने भी स्थानीय भाषामे 
उपदरश का विधान किया है। यदि सस्क्रत जनसाधारण की भाषा होती अथवा 
गस्कत को भी छोग समझने होते हो महावीर और ब॒द्ध ऐसा क्‍यों कहते ” यही 
नहीं।, यदि संस्कृत राष्ट्रभाषा अथवा राजभाषा होती, तो अशोकके लिलालेख- 
जी जनसाधारण के लिए ही थे--सस्कृत में हो होते। पर ऐसा नहीं है। इससे 
इतना सिद्ध है कि मौयंकाल तक संस्कृत राजभाषा भी नहीं थी। यहीं नहीं 
आचारागचूणि (१० २०५) समवाथाग (प० ५७) और विभग अट्टकपा (पृ० 
३८७) से सिद्ध हें कि पाली, प्राकृत और अर्धभागधी प्राचीन भारत की जनभाषा 
भरी, इस्ही भाषाओं को सर्वसाधारण जल समझते थे। सस्क्रत भाषामे सर्द प्रथम 
कथा-प्रत्थ लिखनेवाले महाकवि सिद्धपिने अपने उपमितिभवप्रपंच नामक कथा- 
ग्रन्थके उपोद्घातमें कद्ा है कि संस्कृत और प्राक्ृत भाषाओमो से “दुविदग्ध | 
छोगो के हृदयमे संस्कृतके लिए ही अधिक स्थान है । प्राकृत भाषा यद्यपि 
वैसाधा रण की समझ में आती है और कर्ण मघुर भी ह फिर भी “दुविदस्धों” 
की वह प्रिय नही हैँ, (पर चूकि “दुविदस्धो” का ही समाज पर प्राधान्य था ) 
इसलिए उनके मनोरंजनके लिए उन्होंने संस्कृतमें ग्रन्थ रचे । आगे चहूकर 


दुविदगधो ने षड़यन्त्र और हत्याके क्षारा प्रथम शताड्दिके उत्तराधमें राजसत्ता पर 
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अधिकार कर लिया। इसलिए पृष्यमित्रके कालमें ही हम सर्वप्रथम संस्कृत को 
राजभाषाके रूपमें पाते है । फिर आगे चलकर जिस सम्राटके हाथ भारतीय 
गणतस्त्रों के खूनसे रंगे हू, जिसने वर्ण-व्यवस्था और 'जाति-व्यवस्था को ठोस रूप 
में जमाकर भारतीय समाज को पतन के कगारपर ला खड़ा किया, उस सम्नाढ _ 
समुद्रगु प्लने संस्कृतकों राजभाषाके रूपमें अपनाया और उसके बंशजोंने उसकी 
(इस जनवाद-विरोधी ) परम्परा को आगे बढ़ाया ।! और आज जब कि राजसत्ता 
भारतीयोके हाथमें पुन. आ गयी, तो उन्ही “दुविदरधों” की परम्पराके लोगोंने 
जनभाषाके समर्थक महात्मा गान्धी की हत्या की और करायी, तथा उन्ही “दुबि- 
दग्धों” की परम्पराके लोग (चाहे वह काग्रेसके नेता ही क्यो न हों )अ।ज गान्धीजी 
की सम्पूर्ण साधनाओके विरुद्ध 'संस्कृतनिष्ठ हिन्दी का नारा लगा रहे हेँ। 
शोषक और शासक श्रेणीन संस्कृतकों न केवल राजभाषा के आसनपर ब॑ ठाया, 
बल्कि इस श्रेणीने पाली और प्राकृत के विरुद्ध चार भी किया । जिस तरह अंग्रेजी 
राजने भारतवर्ष की राजभाषा के स्थान पर अंग्रेजी को प्रतिष्ठित कर आजकी 
जनभाषाओका अपकार किया, उसी तरह भारतीय जञासक-झोष क श्रेणीन (साम- 
स्तवाद ने ) म स्कृतको राजभापाके आसन पर बैठाकर प्राचीन भारतकी जनभाषा 
पाली और प्राकृतक विरुद्ध वातावरण बना दिया। आगे चलकर धोौरेन्धीरे 
पाली और प्राक़ृत का अपश्रंश के रूणमे रूपान्तर हो गया। किन्तु शासक-शोषक 
श्रेणीके प्रत्येक पक्षपात के बावजूद भी संस्कृत कभी जन-भाषा न हो सकी । इसका 
एक सबसे बडा प्रमाण है कि छठवी शतीसे लेकर दसवीं शती तकके सभी सन्‍्तों-- 
चौरासी सिद्धों, नाथपथ के प्रचारकों और स्वयम्भू आदि कवियोंने-अपभ्रंश 
में ही अपनी रचनाएं की। अपभ्रंश की एक सबसे बडी तिशेषता थी कि उसमें 
प्रचलित किसी भी शब्दका बहिष्कार नहीं किया गया। इसका प्रमाण १२०० 
शतीके हेमचन्द्र रचित दंझी नाममाला के शब्द-संत्रह से मिलता है । इसको देखने 
से पता चलता है कि अपश्रञ मे ऐसे जब्द हू, जो तदभव भी नहीं हँ और तत्मम 
भी नही हूं । इसके अन्दर आयंसमूह के बाहरके शब्द है, ऑस्ट्रिक शब्द है, चीनी 
शब्द है और ए से भी शब्द हे जिनके सम्बन्ध द्रविड़ भाषा से है । इसी अपभ्रंश से 
हिन्दी, बंगाली, महाराष्ट्री और ग्‌जराती का जन्म हुआ। अतः संस्कृतनिष्ठ 
हिन्दीके आन्दोलनमें न ऐतिहासिक सत्य है और न वैज्ञानिक तथ्य है । संस्कृत- 
निष्ठ हिन्दी के पीछ हिन्दी में चलित विदेशी शब्दों को बहिष्कृत करने की साम्धर- 
दायिक मनोवृत्ति और मुल्लापन भी है, जिसका प्रमाण डॉ० रघवीर की देखरेख 
में अनूदित भारतीय विधान के मसबिदे की वर्तमान प्रति और डॉ० रघुवीर की 


शब्दावली हैं। अतः 'संस्कृतनिष्ठ हिन्दी' से हिन्दी की प्रकृति नष्ट होती है, उसकी 
बपनी ध्वनि ओर स्वाभाविकता का खात्मा होता है। 
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- इस तरह संस्कृतनिष्ठ हिन्दी के सांस्कृतिक आस्दीलन के पीछे शासक और 
ज्ञोषक श्रे णी का स्वार्थ है, अपनी आथिक और सामाजिक स्थितिको कायम रखनेंके 
लिए उसने यह आन्दोलन चलाया है । संस्कृत ने कभी भो जनभाषा अथवा राष्ट्र 
भाषा का स्थान नहीं लिया । वह सर्देव शासक और शोषक श्रेणी की भाषा रही है । 
सँस्‍्कूल के अलावा पाछी, प्राकृत, अपभ्रंश और देशी भाषाओ में भी विपुल भारतीय 
सांस्कृतिक सम्पदा है -बल्कि इन्ही भाषाओं से जनताके मनकी बनावट का ठीफ 
ठीक पता चलता है। इसलिए संकृतनिष्ठ हिन्दी” आन्दोलन ऐतिहासिक दृष्टि 
से भी गलत है । हिन्दी की प्रकृति संस्कृत की अपेक्षा अपभ्रंश के अधिक निकट 
हैँ । इसलिए भाषाविज्ञान की दृष्टि से संस्कृतनिष्ठ हिन्दी का आन्दोलन हिन्दी 
विघातक है। अतः किसी भी दृष्टि से सस्क्ृतनिष्ठ हिन्दी का आन्दोलन बुरा 
हूँ, इसके अन्दर आदि से लेकर अन्त तक जहर भरा है । प्रत्येक समझदार व्यक्ति 
को संस्क्ृृतनिष्ठ हिन्दी' के आन्दोलनका सख्त से सख्त विरोध करना चाहिए । 


“जनवाणी” मई १९४९ ] 
7 


भगवान्‌ महावीरका ही धर्म आचार्य काका कांलकर द्वारा महावीर 
विश्वरक्षा कर सकेगा- के जयन्ती पर इन्दोर में दिया गया भाषण- 
जब जब म॑ भगवत महावीर या उनके जैन धर्म की प्रशंसा करता हूँ लब लोग 
मुझसे पूछते है कि आप तो ब्राह्मण है जैन धमं की प्रशसा क्‍यों करते हूं ? 
में क्रेवल उनको इतना ही उपदेश दंता हूँ कि महावीरमे आस्तिकता की पराकाष्ठा 
थी। वेद कहते हँ--वेद को जो नही मानेगा बहू तास्तिक, परन्तु मेरा तो 
निश्चय हूँ कि वेद तो ग्रन्थ हे. शास्त्र नहीं। में क्षिसी भी प्रइन में शास्त्र को 
प्रमाणभूत मानता हूँ ग्रन्थकों नहीं। मान्यता के प्रइन की अपेक्षा आचरण का 
प्रश्न महत्वपूर्ण है। में तो इस प्रकार व्याख्या करता हूँ कि जो अपने आपमें 
विश्वास रक्खे और आत्मप्रेरणान सार कार्य करे वही है आस्तिक और जो व 
करे वह नास्तिक । ा 
में भगवान्‌ महावीर को परम आस्तिक मानता हूँ। श्रीभगवान्‌ महावीर ने 
केवल मानव जातिके लिए ही नही पर समस्त प्राणीगण के विकासके लिए अहिंसा 
का प्रचार किया, और उसका आरंभ भी क्रम से किया, परिवार, जाति, समाज, 
राष्ट्र और सम्पूर्ण बिश्वपर उसकी छाया डाली, उनके हृदय में प्राणीमात्र के 
कल्याण की भावना सदेव ज्वलंत थी और इसीलिए वे विश्वकल्याण का प्रत॒स्त 
मार्ग स्वीकार कर सके । 
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भ० महावीर, ऐसे युगमे जन्मे थे कि जब मानव मानव के रक्त का प्यासा था । 
भगवान्‌ ने अहिंसा का जो अत्युच्च आदर्श जनता के समक्ष उपस्थित किया वह केवल 
युग के लिए ही नही परन्तु थ्‌ ग॒ युग के लिए था, बे भविष्यत्‌काल के द्वष्टा थे अत्त: 
बे जान सके थे कि हजारो वर्षो तक अहिसा का कैसा प्रभाव रहेगा। में दृढ़ता 
के साथ कह सकता हूँ कि उनके अहिसा के सिद्धान्त से ही विश्वकल्याण तथा शान्ति 
की स्थापना होगी, उन्होंने प्रचार किया कि अहिसा मानव जीवन के साथ जूडी 
हुई है । अहिसा को सिद्ध करदेके लिए सच्चा मार्ग तप का है जो भगवान्‌ ने भी 
स्वीकार किया था । प्रत्येक धर्म के प्रवत्तको ने अहिसा और तप को प्रधान 
स्थान दिया है । मन पर विजय करना, वासना का त्याग करना, लोभ, काम, 
क्रोधादि शत्रुओं पर अधिकार प्राप्त करना ही तप है । भगवान्‌ महावीर भलीभाति 
जानते थे कि मनुष्य अल्पन्न है पर साथ ही जक्तिमा न्‌ भी है । अत उन्होंने अहिसा, 
और तप के लिए सीढिया बनाई। तदथ व्यवहार धमं का निर्देश किया, परंतु 
अपने लोगो ने मूल वस्तु को एक तरफ रख दिया, गौण वस्तु को पकड़ लिया। 
भगवान्‌ महावीर के ही अनू यायी आज बक बैलेन्स बढ़ाने में अनु रक्त है । अमेरिका 
में क्रेफ+' सब से अधिक दयावान्‌ और श्रद्धाल कहे जाते हे, परन्तु आइचय॑ 
तो इस बात का हूँ कि अमेरिका में सर्वाधिक श्रीमान्‌ भी वे ही है । अहिसाधर्मी 
बन कर शोषण द्वारा हिसा करना यह भगवान्‌ महावीर के आदर्भ अलुयायी 
को कदापि शोभा नहीं दंता। एऐ से धनिक छोग अक्सर कहा करने हे कि 
खूब बनोपार्जन करो, और बाद में दान देकर धर्म भी करों । परन्तु 
यह प्रणालिका उचित नहीं है । दान तो अपरिग्रही बनने का और मोह 
का परित्याग करने का भाग सिखस्ाता हूँ । दूसरोको विज्येष रूपसे छूट कर 
थोड़ा दान करन से किसी भी हेनु की सिद्धि नहीं होती | परन्तु अब अकिचनों का 
भगवान_ जाग्रत हुआ है अब वह किसी को भी धनवान्‌ नहीं होने देगा | बुद्धि- 
मान्‌ अंग्रेज छोग सतक॑ हो गए और उन्होंने अपना मस्तक सलामत रखा, अब 
पूजीपतियों की वारी आई है उन्हें भी सावधान हो जाना चाहिए। यदि वे 
अपने अस्तित्व की रक्षा करना चाहते है तो घोषणजनित हिसा का त्याग करना 
ही होगा । प्रत्येक मन्‌प्य को मानना होगा कि मानव के कल्याण में मेरा कल्याण 
हैँ । मानव समाज एक हूँ। में नही कहता कि आप धनाज्जन करना छोड़ 
दें पर में नो चाहता हैँ कि आप अपना हृदय बदल दें। अमेरिका, चीन, 
इंगलैण्ड और लन्दन की जनता समझ ले कि हम सव भाई है तो विश्व एक 
हो सकता हैं ? 

जैन समाजविषयक मुझे आइचर्य तो इस बात का है कि अनेकान्त दृष्टि सम्पन्न 
समाज में इतने झगड़े क्यों ? समता भाव तो भगवान्‌ महावीर के धर्म का मूल 
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है। साम्प्रदाथिक बाड़ोकी परम्परा यदि लुप्त होगी तक ही भगवान्‌ का धर्म जोर- 
शोर से प्रचारित किया जा सकंगा, क्षमादृष्टि रखकर विश्वावलोकन कयना ही 
उपादेय हूँ । क्षमा, संयम, तप और सत्य ये सब अहिसा के स्तम्भ हूं । 

बिना परिश्रम किये हम अहिसक नहीं बन सकेंगे। जीवनविषयक जितने 
आरम्भ-समारम्भ है वे तो करने ही होगे । पर उनमें दूसरे के शोषण द्वारा यदि 
हमारा निर्वाह होगा तो वह हिंसा कही जायगी। अहिसा की साधना बड़ी 
कठिन है। एक ओर पौदगछिकभाव खीचतान करता है तो दूसरी ओर आत्मा 
सचेत बनता है । शरीर प्रथम विचार करता है आत्मा उत्कर्ष का चिल्तन करता 
है। दूसरों का हित हृदय में रहने से आत्मा घामिक्र श्रद्धावात्‌ बनता है । 

क्षूधा जाग्रत हो तब भोजन करना यह तो स्वाभाविक है। परस्तु खुद को 
भूख लगे तब दूसरा कोई तो भखा नहीं रह जाता है यह सोचना ही धर्म है । जड़ 
और चेतन के बीच जो सम्बन्ध प्रतिदिन चला करता है उसमे आत्मा को विजयी 
बनाने का मार्ग त्याग, तप और अहिसा ही है। 

जैनधर्म में स्पर्णास्पर्श या वर्णव्यवस्था का भेद नही है यह कलक तो हिन्दू 
धर्म मे हैँ । जनों को इस बात से दूर रहना चाहिए, और भगवान्‌ महावीर का 
धर्म भी यही कहता है । आज देखते हे तो पता चलता है कि सब राष्ट्र युद्ध से 
पृथक रहना चाहने है, पर साथ ही साथ युद्ध की सामग्री भी पूरे जोर से जुटाते 
फिरते है। आज की मानवता को युद्ध के दावानल से मुक्त रखने का एकमात्र 
उपाय भगवान्‌ महाबोर की अहिसा ही हैं । 

इस प्रयत्न का विशेष दायित्व भगवान्‌ महावीर क॑ सच्च अनुयायियों पर 
है और मुझे पूर्ण विश्वास है कि जेन समाज भगवान्‌ महावीर के धर्म को मानवता का 
धर्म, विश्वबन्धुत्व का आंदर्श बना, विदव कल्याण करने में शक्तिमान होगा । 
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जैः 


भारत की भाव्री संस्कृति---. # “मुनि कान्तिसागर 


के 


वर्षों की पराधीनता के बाद भारत ने राजनंतिक म॒बित पाई। अतः 
भारत का उत्तरवायित्व पृवापेक्षया अब बहुत बढ़ गया हें । भारतीय स्वाधोनता 
- के बाव प्रइन घह उपस्थित होता हे कि हजारों के बलिदानों के बाद प्राप्ण्त को 
गयी स्वतंत्रता को रक्षा कसे को जाय। भारत प्रारंभकाल से ही बुद्धिजोबी 
राष्ट्र रहा हं। संनिक दाक्ति हमारों रक्षा भले ही परिस्थितिबश कर सके 
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परन्तु जहाँ तक पारस्परिक एक अप्रिम रक्षा का प्रइन है बह नहीं कर सकती । 
विश्व का इतिहास इस बात का साक्षो है कि किसो भी देश का भावी उत्थान 
एवं स्थायी संरक्षण उसके सर्वांगीण सॉस्कृतिक तत्वों के अध्ययन, मनन, अन्वेषण 
ओर आचरण पर ही निर्भर हैं । इन्हीमें जनजीवन उच्नयन के सर्व अन्तनिहित 
हूँ । संस्कृति विहीन कोई भी राष्ट्र, जाति या समाज, अपनी भोतिक 
अस्तित्व भी अधिक समय तक नहीं टिका सकते । तब आध्यात्मिकता को तो 
बात ही क्‍या कही जाय। एक समय था जब सम्पूर्ण भारतीय जोबन सांस्कृतिक 
बायुमण्डल से ओतप्रोत था। जनता न त्याग, संयम और तपोबल्ू से अपनों 
समाजम्‌ूलक संस्कृति एवं सभ्यता को न केबल भारत में ही उच्च स्थान 
पर परिस्थापित किया था अपितु बहत्तर भारत से भी उपयुक्त तत्वों का प्रसार 
कर मानव मात्र को सॉस्कृतिक एकता के सुदुढ़॒ सूत्रों में आबद्ध कर रखा था । 
जसा कि वर्तमान काल मे तत्ततस्थानों म॑ उपलब्ध होने वाले प्रस्तर आदि ६्वंसाध- 
शेषो से फलित होता हे । इसी कारण संसार के तत्त्वचिन्तकों ने भारत को बहुत 
प्राचीन काल से ही गुरु के रूप में ही माना हूँ । आज हमारे सामने सबसे कड़ी 
और जलती हुई समस्यः यह हैँ कि इस गौरवपृर्ण स्थान के सम्मान की प्रतिष्ठा 
को रक्षा हम ऐसे किन साधनों द्वारा करें जिनसे न केधल जनकल्याण बॉछनीय 
परम्परा की ही रक्षा कर अपितु स्वतंत्रता के जागरण द्वारा ऐसा कार्य करें 
जिनसे संस्कृति के नाम पर विद्व मे फंले हुए स्वार्थपोषक मानवीय तस्तवों के स्थान 
पर शुद्ध, सास्चिक और प्रेरक भावनाओं को प्रसारित करें, जिनसे मानव मानव 
का शोबण रुके । सचमुच में यह कार्य कुछ तो कठिन अबद्य हूँ पर उपेक्षणीय 
नहीं। इसको उपेक्षा मे हो हमारी संस्कृति की म॒त्यु के तत्त्व हें । यह कार्य उन 
राजनंतिक नेताओं को शक्ति से बाहर हूं, प्रत्येक नागरिक का कतेष्य 
हो जाता हैँ कि वे भारत की प्राचोन परम्परा को पहचानें, एक तदनुकूल 
जीवन का निर्माण करें । इसमे कोई सन्देह नहीं कि इसके उत्तरदायित्व 
का अधिक बोझ भारत के ब॒द्धिजीवी कलाकारों पर हूँ । थे अपने वर्षो 
की चिरसाधित लेखनी से ऐसे तत्त्व दे सकते हे जो भारतीय संस्कृति में 
प्रगतिशील तत्त्वों का समावेश कर सकते हे । साथ ही साथ उन्हें अस्तर्राष्ट्रीय 
जगत तक पहुँचावें । इस पंक्ति को म॑ं सकारण लिख रहा हूँ क्योकि यह कहा 
जा सकता हैं कि और कुछ पुराण-पंथी लोग माने बेठे हे कि प्राचीन साहित्य में 
संस्कृति के सहत्त्व की गौरवगाथा, उसकी नतिक परम्परा का विषद विवेचनात्मक 
उल्लेख किया गया हे और संस्कृति वही हे जिसमें सामयिक परिवर्तत न हो। * 
उनका प्राचोनता के मोह के कारण यह भी विश्वास जड़ जमाए हुए है कि 
संस्कृति में स्थायित्व नहीं सानेंगे तो बहु परिबतित होते होते न जाने हमें समाज 
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के किस स्तर पर पहुँचाबेगी। हमें इन्हों दो बातों पर अपने विचार प्रस्तुत करने है । 
समस्या उलझी हुई है । इसे भिन्न भिन्न प्रकारकी शास्त्रीय व्यास्याओं द्वारा . 
नहीं सुलक्षाया जा सकता, क्योंकि संस्कृति शब्द स्वयं इतना उलझा हुआ है कि इसकी 
: सर्वाग- पूर्ण व्याल्या किसी के छिपे भी असम्भव भले ही न हो पर कठिन अवश्य हूँ । 
हमारा निश्चित मत हे किआजका समाज जिसे संस्कृति मान बंठा हूं 
वह एक प्रकार का भ्रम हें । संस्कृति किसे कहते हूं इसे समझने के लिये यदि 
बुद्धि बाद से काम लेते हू तो समस्या सररूता से सुलझ सकती हे । संस्कृति गतिशील 
बस्तु है । वह गत्यात्मक हूं स्थिरात्मक नहीं । संस्कृति संघर्षों में उत्पन्न होती 
है; युद्ध करती है, लड़ती हूँ पर मरती नहीं । संस्कृति वही हूँ कि जिसमें भिन्न 
भिन्न जातियाँ एवं उसकी जनता के आध्यात्मिक और भौतिक चिर साधनाओं 
के विकास की परिस्थिति परिलक्षित हों। संस्कृति प्रत्यक युग में 
अमानवोय तरवों में संघर्ष करतो है। और युग की आवश्य-कताओं के अनुसार 
सानव जातिके विकास में सहायक होतो हू । उसमें प्रेरणा एवं स्फूति का 
प्रवेश कराती हे । यदि संस्कृति का अन्तिस साध्य एक हो एवं तदुयायों में 
सामयिक परिवतंन होते रहें तो संस्कृति में विकृति नहीं आ सकती । ऐसी 
स्थिति मे जब कि प्रत्येक युग का सानव समाज अपनी अलग अलूग परम्परा 
रखता हे-यह कंसे हो सकता हु कि हम प्राचोनता से चिपके रहें और संस्कृति 
को अपरिवर्ततीय तर्व मान ले । अस्तु 
संस्कृति के नाम पर खून की नदियाँ ' बही हूं, सानब का सभी दुष्ट से 
शोबण भी संस्कृति के ही नाम पर हुआह । इतिहास इसबात का साक्षी ह 
परम्परा के प्रति मोह तब हरे हो सकता हूँ जब बहू समीचीन हो । समीचोनता 
और संस्कृति में कितना साम्य हैं। यत डेढ़ सौ वर्षों का इतिहास और उसको 
संस्कृति को हम देखें तो हमे सानना पड़ेगा कि प्रत्येक युग मे सामयिक 
परिस्थितियों के अनुसार हो वह जीवित रहो हूं । 


भावो भारत का निर्माण सॉस्क्रतिक तत्तवों के आधार पर होने जा रहा हूँ । 
हम देखते हे कि स्वार्थों लोग या कुछ पेट पंडितों नं महु खुले आम घोषि त कर 
रक्‍खा हुँ कि व दिक संस्कृति ही भारतीय संस्कृति है । हमारी समझ में यह 
एकमात्र अहंकार जन्य बोद्धिक तस्वों का विकृत परिणाम सात्र हूँ । संस्कृति 
जैसे व्यापक शब्द को संकुचित करना ही उसको हत्या करना हू । वे इस प्रकार 
को अनर्गल बातें फेला कर भावों भारत को साम्प्रदायिक सूत्र में बांधना चाहते 
हैं। जिस सास्भ्रदायिक यज्ञ में बापू जंसे महात्मा का बलिदान हुआ फिर भी स्वा- 
धिंयों के हृदय में परिक्‍र्तन न हुआ देख कर उनपर बड़ी दया आती है जो भारतीय 
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संस्कृति पर साम्प्रदायिक कलृषित भावनाओं को छाप लगाये बंठे हेँ। 
भारतीय संस्कृति को बेदिक संस्कृति कहना सरासर मूर्खता भले ही न हो, पर 
बुद्धिमत्ता तो अवदय ही नहीं हैं । हम भारतीय संस्कृति के बहुत प्राचीन 
इतिहास पर न॑ तो यहाँ कुछ कहना चाहते हे और न यहाँ उसकी विवक्षा 
ही हू । तथापि इतना हम अवश्य कहेग कि उन्हें इस बात का खूब ध्यान रखना 
चाहिये कि अब भारत में साम्जाज्यवाद को प्रश्नय देनेवालो राजनीति, समाजनीति 
या संस्कृति पनप नहीं सकती । मानव अपने अधिकारों को समझने लगा हूं । 
वह संसक्षृति के नाम पर बौद्धिक साज्नाज्यवाद को श्यंखला में बंध नहीं सकता । 
दूसरा यह भी हे कि भारत एक ऐसा महादेश शुरू से रहा हूँ जहाँ पर अनेक 
जातियों ने आकर निवास किया | आज भी भारत में हिन्दू, मुसलमान, 
पारसी, जन और बौद्ध आदि धमावलंबी निवास करते हे जिन पर भारतीय 
संस्कृति के नाम पर जबरदस्ती से वंदिक संरकृति केसे लादी जा सकती है ! 

भावी भारत का सानव समाज अपनो समाजगत परिस्थितियों को देखकर 
अपनी प्राचीन परम्परा के तथाकथित अखंडनोय तत्वों को सर्वागरूप से नहों 
अपना सकता । वह चाहता हे समाजमूलक संस्कृति का नव निर्माण हो। बह 
ऐसी संस्कृति को चाहता है जिसमे मानव कृत ऊँच-नीच भाव न 
हों। बह चाहता हूँ आत्मलक्षी संस्कृति को, जिसमें वर्णव्यवस्था जेसी मानव- 
घातिनी प्रथा का स्थान न हो। स्त्री, शूद्रों का जिसमे समान अधिकार हो । 
एक ही व्यक्ति धर्म के नाम परःअपनी धामिक स्वार्थों की पूर्ति के लिये 
न॑ तो मानवता का बलिदास दे सके एबं न धर्म के ही नाम पर साम्नाज्यवाद का 
हो पोषण कर सके । एक प्रकार की संस्कृति ही भावी भारत की संस्कृति हो सकती 
हैं। वह संस्कृति श्रमणों की है । यह विषय इतना महान्‌ तथा विवादास्पद हे 
कि इस पर काफो विस्तार से विचार प्रकट करना अत्यावश्यक हूं जो में 
किसी समय अवश्य करूँगा । इस समय तो सीमित स्थान होने के कारण इतना 
इंगित मात्र ही कर सकता हूँ जो आशा हे कि समस्या का खाका पाठक के सामने 
उपस्थित कर सकेगा । 
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अधिकीोड 


तच्चार्थवृत्ति- 

--तत्त्वार्थयृत्र की श्रुतसागरी टीका । प्रकाशक श्री अयोध्याग्रसाद 
जी गोयलीय, मन्त्री भारतीय ज्ञानपीठ काशी । सम्पादक प्रो० महेन्द्रकुमार 
जी न्यायाचार्य और सहसम्पादक पं० उदयचन्द्रजी सर्वेदर्शनाचार्य, एम० 
ए०। पु०सं० १०६+०४८। छपाई उत्तम। कौमत १६) कापड़ी जिल्द। ह 

प्रस्तुत संस्करण के चार भाग हे--अस्तावना, मूल ग्रन्थ, हिन्दी सार और 
परिशिष्ट। प्रस्तावना लेखक प्रो० महेन्द्रकुमार जी न्यायाचौयें हे और हिन्दी 
सार छेखक पं ० उदयचन्द्रजी एम० एम० हैं। पु 

जमा कि नाम से विदित है तत्त्वाभवृत्ति तत्त्वाथथसूत्र की टीका है। इसके 
छेखक श्रुतसागर सूरि है । यद्यपि इन्होंने और भी अनेक टीकाएं व ग्रन्थ लिखे 
हे, पर उनमे से बहुतोंमे तलस्पर्शी जान की कमी दिखाई देती हैं। यह इनका 
साहस ही समझिए कि किसी विषय का सर्वागीण ज्ञान न होते हुए भी उस पर इन्होने 
लिखने का प्रयत्न किया है । प्रस्तुत टीका का भी यही हाल है । इसमे ऐसी 
अनेक भले हुई है जो निविवादरूप से मिद्धान्तविरुद्ध कही जा सकती है। कुछ 
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का निर्देश स्थायाचार्य जी ने अपनी ध्रम्तावना में स्वयं किया है। फिर भी 
बहुतसी सैद्धान्तिक भूलों का निर्देश करता छूट गया है। उदहरणार्थ--असंयत 
सम्यर्दृष्टियों की संख्या बतलाते हुए जो खुलासा किया गया हैँ वह आगम- 
विरुद्ध है । यह हो सकता हैँ कि यह संख्या मनष्य सासादन सम्यम्दृष्टि आदि की 
हो पर सामान्य सासादन सम्यसदष्टि आदि की वह संख्या कथमपि नही हो सकती । 
सामान्य से इन गुणस्थानवालों की सख्या तो पल्य के असख्यातवें भाग प्रमाण 
होती है जिसका उल्लेख प्रारम्भ में स्वयं श्रुतसागर सूरिने भी किया है। 
तब भी उनसे यह भूल हुई है। मुख्यतया यह टीका सर्वार्थसिद्धि के आधार 
से लिखी गई है । 

हिन्दी सार और परिशिष्टों के विषय में इतना लिखना ही पर्याप्त है कि इनके 
कारण प्रस्तुत संस्करण को उपयोगिता बढ गई है। जहाँ तक हिन्दी सार के 
लिखने में संयम से काम लिया गया है । जो भूले मूल टीकामे हुई है वे यदि हिन्दी 
सार लिखते समय न दुहराई जाती तो उत्तम होता। इससे आगे के लिये उनको 
परम्परा नही चलती | 
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न्‍थ का सम्पादन उत्तम हुआ है । इस संस्करण की सब से बडी विशेषता 
स्‍्तावता है! एक ओर विचारको को नई सामग्री प्रस्तुत करती है और 
दूसरी ओर जीवन के प्रत्येक स्पन्दन में समाय हुए मिथ्यात्व पर परिणामकारी 


प्रहार करती है । 

इसमें सर्व प्रथम भगवान्‌ महावीर के समकालीन छह अन्य लेथिको 
के विचारों का सकलन किया गया है। यह बौद्ध साहित्य और जैन आग्मों 
के आधार ने लिखी गयी है । इससे भगवान्‌ महावीर के समय में किस 
प्रकार वेदबाह्य धाराएँ काम कर रही थी इसका पता तो लग ही जाता है 
साथ ही उनका जैन तत्त्वज्ञान में किस प्रकार समस्वय किया गया है इसका 
भी पता लग जाता है। 

इसके आगे जैन तन्वज्ञान के विविध अज्जी की चर्चा करते हुए सम्यग्द्शन के 
बिंषय में जो कु छ भी लिखा गया है वह पाठको का ध्यान अपनी ओर सहज ही आक- 
षित कर लेता है। मुझे ये सव प्रकरण बहुत ही प्रिय लगे हैं। बहुत समय से 
में इस दिशा में प्रयत्त कर रहा था । धर्म और कर्म जेसे उपयोगी विषयों पर मेने 
कुछ लिखा भी था। मुझ प्रसन्नता ह कि न्‍्यायाचार्य जी ने इन विषयों को आगे 
बढ़ाया है । आज का मनष्यममाज परिभाषाओं से जकडा हुआ हें। वह उनके 
भीतर छिपे हुए तत््वज्ञान की ओर रचमात्र भी ध्यान नहीं देता। और 
प्रकारान्तर से मिथ्यात्व का ही पोषण करता रहता है। च्यायाचार्य जी ने 
'सम्यग्दर्शन का सम्यग्दर्शन' आदि विविध प्रकरण छिख कर उसी' मिथ्यात्व का 
पर्दाफास किया है । हम उनकी इस सफल लेखनी को बधाई देते ह। फिर 
भी में उनके नियतिवाद के विषय में लिखे गये विचारों से सहमत नहीं हूँ । मेरे 
खयाल से नियतिवाद जैन तन्वज्ञान का एक परिणामकारी अग है। मेरी उनसे 
एक नम्र सूचना तो है है| कि वे टस विषय पर और गहराई से विचार करे। वे 
देखें कि निभित्त को प्रधानता देने पर वस्तु की स्वतन्त्रता का वया स्थान रह जाता 
है। 'उत्पादव्यय ध्रौव्ययुवत्त सत्‌' यह वस्तु के स्वभाव का उद्घोष है और नियति- 
बाद इसमे अन्‍न्तरनिहित है जो मनुष्य की बृद्धिको बाहर से खीच कर भीतर की ओर 
ले जाता है। इससे अव्यभिचारी कार्यकारणभाव की मीमांसा करने में बड़ी 
सहायता मिलती हैं। 

इसके आगे स्याह्वाद की चर्चा करते हुए न्‍्यायाचार्य जी ने जो विविध भ्रमो का 
सयूक्तिक निरसन किया है वह सराहनीय है । वास्तव में अन्य विद्वान्‌ जैन तत्त्व- 
ज्ञान का अभ्यास न करके विविध प्रकार के आक्षेप किया करते ह। यह दोष 
सैकडो वर्षों से चालू है। शंकराचायं जैसे विद्वान भी इस दोष से अछते नहीं 
बचे है। जैन तत्त्वज्ञान के अभ्यासी विद्वानों को मैदानमें आकर न्यायाचार्य जी 


के इस उपक्रम का अनुकरण करना चाहिये। तभी यह दृषित परम्परा बन्द की 
जा सकेगी । 


ऊँ ल्‍नक 


फायर 


पत्र की नीति--- 


यह जनतन्त्रका युग है। हमने अपनी खोई हुई निश्चिकों हजारों वर्ष बाद 
पुन: प्राप्त किया है। यद्यपि श्रमण तीर्थ क रोने हजारों क्या छाखों वर्ष पहले हमें 
जीवननिर्माणकी आधारभूत व्यक्तिस्वातन्तव्य और जनतन्त्रकी व्यापक शिक्षाएं 
थी थी किल्नु सदा काल उन्हे हम याद न रंख सके। सामन्तवादी संस्कृतिके मोहमें 
फसक्र हमने उन्हें कमीका भुला दिया हे। अब हमारे ऊपर पुन. नया दायित्व 
आया है । उस दायित्वका निर्वाह करनेके लिये उसके अन रूप हमे बनना ही होगा | 
इसके बिना ने तो बिदव में ब्रान्ति और सुव्यवस्था ही कायम हो सकती है और 
ने व्यक्ति जीवनसंशोघनके कार्यमं ही अग्रसर हो सकता है । 
माना कि देखम आज भी ऐसे लोगोकी कमी नहीं हे जो जनतस्त्रवादका 
चोगा पहिन कर आतंकप्रधान सामन्तवादी मनोवृत्तिसे काम ले रहे हे। वे 
कही घमका, कही सगाजका ओर कही जनमतका नाम लेकर पूरानी परम्पराओकों 
यवावत्‌ कायम रखना चाहते हैं। वे नहीं चाहते किजो भी आज दलित और 
शोषित है उन्हें ऊंचा उठने दिया जाय । 
कांग्रेस सरकार जो जननन्त्र और असाम्प्रदायिक राज्यका उदघोष करती 
हैँ वह भी कभी कभी इस सामन्तवादियोंके झासेमे आ जाती है। उसने स्वतन्त्रता 
प्राप्तिके पूर्व जिन महान्‌ और उदार प्रतिज्ञाओकों किया था उन्हें अब्र बह भूलती 
जा रही है। वह प्रत्येक वर्ग और सम्प्रदायकों खुश रखनेकी नीति वरतने 
लगी हूँ । स्वराज्य प्राप्त हुए करीब दो वर्ष होनको आये हैं पर अभी तक न तो 
हरिजनोके समान अधिकारकी समस्या सुलझ पाई हूँ और न ही सामन्‍्तवादी 


पूरी प्रस्तावना देखने के बाद म॑ यह दुढ़लापूर्वक कह सकता हू कि न्‍्यायाचाय 
' जी प्रस्तावना लिखने में सफल रहे हे । मेरी राय है कि ज्ञानपीठ इस पुस्तक 
रूप में प्रकाशित करा दे । इससे जैन तत्त्वजान के प्रचार में बडी सहायता मिलेगी | 
ज्ञानपीठ ऐसे प्रकाशन के लिये बधाई का पात्र हैँ । 


“फूरचन्द्र सिद्धान्तशास्त्री 
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मनोवृत्तिका अन्त हो सका है। सरकारी कर्मचारियों ओर पुलिसका रवैया भी 
पूर्वेवत्‌ चालू है। इन सब बातोंके रहते हुए वर्तमान व्यवस्थाका अन्त कैसे हो 
सकेगा इसमे सन्देह होने छगा है । 


यद्यपि स्थिति ऐसी है फिर भी हमे घबड़ाना नहीं है। हमे वस्तुस्थिति 
का निर्देश करते हाए विश्वको जीवन-यापन और जीवन संशोधनकी कलामे निपृण 
बनानेका प्रयत्न करते रहता है। हमें दढ़ता और साहसके साथ उस मार्गपर चलना 
है जिसका श्रमण तीर्थकरोने अपने पुनीत उपदेशों द्वारा निर्देश किया था। हम 
विश्वको ऐसा दंखना चाहते है जिसमे न्‌ कोई ऊंच रहे और न कोई नीच ने कोई 
गासक रहे और न कोई झोपित, न कोई घनी रह और त कोई लिन । किल्‍्तु सभी 
मानवतनधारी प्राणीमात्र स्वतच्त्रता उूबंक अपने आध्यात्मिक और व्यावशज्ञारियि 
दोनों अरकारके जीवनका निर्माण कर सके । हो सकता है कि इस कार्यम अनेक 
प्रकारकी वाघाएँ उपस्थित की जॉँय पर हमे उन्हे बेययृर्वक सहकर अपने एद्धिप्ट 
कार्यम लगे रहना हे । ऐसा करते हुए, हम भय, आशा, स्नेह और लोभ वश उक्त 
मार्गंय विर्त न ही जॉय यही हमारी कामना है । 


श्रमण तीर्यकरोंकी शिक्षाह़े कि ने कोई किसीका बिगाड़ कर सकता हे 
और न कोई किनीका सुधार ही कर सकता है। विश्वमे जितने तन्‍्व हे वे सब 
स्वतन्त्र और शक्तिसम्पन्न ह । उनका प्रत्येक अमयका परिणमन उन्हींके आश्रीन 
है। एक पदार्थ दूसरे पदार्थ के परिणमनम केवल निमिन्तमात्र हो सकती हू 
इसलिये हम किसीके कर्ता ह इस अह्ृक/रको छ|दकर ही हम यह कार्य करना है 
हमें सदा सजग और सावधान होकर इस शिक्षाओको हृदयंगम करत हुए ही आगे 
बढ़ना है । 


यो तो देशम अनेक पत्र पत्रिकाण निकलती है परन्तु उनमेस बहतोकी नीति 
साम्प्रदायिक है। ठहतोकी थे घी और अस्पष्ट हैं। एसे पत्रका प्राय अभाव ही 
हैं जो श्रमण संस्क्रतिका टीक तरहसे प्रतिनिधित्व करता हों। यही सोच कर 
ज्ञानोदय मासिक पत्रके संचालनका निर्णय किया गया हूँ। 

इसके द्वारा हम श्रमणोंकी सास्कृतिक शिक्षाओंका प्रचार करना चाहने हें । 
हमारा विश्वास है कि वर्तमान यूगके निर्माणमे उनकी अत्यधिक आवश्यकता है। 

पत्रका उद्ृष्य और व्यवहार क्षत्र व्यापक और उदार होकर भी उसका सीधा 
सम्बन्ध श्रमणधाराक मुख्य अंग जेन समाजसे भी रहेगा। हमे इस सम।जके 
नेताओकी दृष्टिकों भी सम्यक्‌ बनानेका छघ प्रयत्न करना हैं। जिससे वे मल 
जैनदृष्टिका समझकर आजके प्‌ गम उसका उपयोग मानवसमत्व, अहिसा और 
अपरिप्रहके प्रचारमें करनेकी दिली चेष्टा करने लगे। हम अवान्तर साम्प्रदायिक 


१९४९ | पत्र को नोति छ्छ 


बातोकी ऐ सी चरचा इस पन्रम नहीं करना चाहेंगे जिससे व्यथंकी कटुला और उत्ते- 
जना बढें। साधारणतया जन सामान्य भूमिकाके निर्माणषकी ओर ही हमारा 
कदम होगा। 
हम चाहेगे कि इतिहास पूरातत्त्व सम्बन्धी लेखोमे परखंडन, आक्षेप, विक्षेप, 

आदि अंश न रहकर शिप्ट भाषामे स्ववकक्‍तव्य ही मुख्य रूयसे रहें। 

सामाजिक चरचाओ में हम विवाह का सैद्धच्तिक विवेचन, उसका क्षेत्र, 
मन्दिर, संस्था, शिक्षा आदि सभी अद्भीका मूल जैनदष्टिसे विवेचन करनेका 
प्रयास करग। 

शास्त्रीय विवेच्नम हम उस मूल अध्यात्म दृष्टिको केन्द्रम रखनेकी पूरी 
कोशिश करेगे जिसवे धहावीर तीर्थंकर बचे और जिसका कुन्दकुन्द आदि युग 
प्रधान आचार्यो न सैद्धान्तिक विवेचन किया। 

आजके परिवर्तित णगम हमारी प्ृजापद्धति मन्दिस्संस्था त्यागीसंस्था 
शिक्षासंस्था और सामाजिक सभाओकी वया गतिविधि होनी चाहिए इ्सका 
साकार निरूपण भी हमारी कर्तव्य सीसामे है। 

पत्र किसी भी प्रकार के वादबिवादस अपनेको नहीं उल्झाएगा। उसका 
काये तो अपनी मूल दृष्टिको स्पष्टत प्रतिपादन करना ही होगा। 

राजनैतिक क्षेत्रम हम जैनसमाज की ओरसे संस्कृति विरूद्ध प्रतिनिधित्व 
करनेबालोकी समीक्षा के साथ ही साथ सही भाग और ज॑नदृष्टिका प्रतिपादन 
करभगे। 

आशा हैं हृ्मार हस कतंव्यमागं मे सभी संस्कृति प्रमियोका हर तरह संठयोग 
मिलेगा जिससे हम अपनी इस सवाकों लोकहितसे अश्िकाधिक लगा सक॑ आर 
आजके त्रस्‍्त मालवकों श्रमणवाराके सम, शम और श्रमकी पुनीत संजीवनी 
दे सके । 

रे 


नम्र निवेदन- 

अधिकतर जन पत्र मे एसी चर्चा है कि श्री १०८ आचार्य शास्तिसागर महा- 
राज ऐसे कानून बनने के विरोध में आशिक उपवास कर रहे हे जो हरिजनोकों 
जैन मन्दिर में जाने का अधिकार दिलाता हैं । जहाँ तक हमने शास्त्रीय दृष्टि से 
उपवास के विषय में विचार किया हे म्‌नि या तो आत्मसंघोधन के लिए उपवास 
करते हें अथवा सघ्‌ या सघके किसी व्यक्ति में आई हुई बुराई को दूर करने के लिए 
उपवास करते हे । यह बात बिल्कुल ही समझ में नहीं आती कि शास्त्रीय मर्यादा 
के ज्ञाता आचार्य महाराज इस कारण से उपवास करते होंगे। हम तो इसे उनका 
अवर्णवाद मानते है और जो पत्र ऐसा प्रचार करते हे वे इस दोष के भागी माने 
जाते चाहिये । 


७८ ज्ञानोदय [ जुलाई 


जो लौकिक दुष्टि से हरिजन या अछूत माने जाते हे वे भी आत्मधम को 
स्वीकार कर सकते हू और उसका आचरण कर उसी भव से मोक्ष के पात्र भी बन 
सकते हूँ, इसलिये वे जिनमन्दिर में नही जा सकते यह तो प्रइन ही नहीं उठता । 
किर भी जिन बन्वुओके मनमे शका हैं और जो शास्त्रीय मर्यादा का ख्याल न कर 
लोकिक रूढ़ियों को ही शास्त्र मान बैठे हे वे अपना विरोध प्रकट कर सकते हैं और 
आवश्यकता पडने पर अपनी श्रद्धा के अनुसार उसका प्रचार भी कर सकते हें । 
पर इ सके लिये आचाय॑ महाराज का आल्म्बन लेना हम उचित नहीं मानते । 
यह बहुत गलत तरीका है। इससे शास्त्रीय मर्यादा के भंग होने का भय हैं । 
हम आज्ञा करते हैं कि भविष्य मे कोई भी पत्र इस प्रकार के प्रचार को प्रोत्साहन 
नही दं गा। 

और यदि पत्रो का यह प्रचार सही हो तो हमारा आचाय॑ महाराज से नम््र 
निवेदन हे कि वे अपने इस निर्णय पर पुनः विचार करे। यदि वे जञास्त्रीय दृष्टि से 
इस विष य का निर्णय करने की क्रपा करेंगे और रूढ्वि पर ध्यान न दे गे तो हमे विश्वास 
हैं कि वे अपने उक्त निर्णय को तत्काल बदल्ल देगे । 

कदाचित्‌ आचार्य महाराज का यही मत बना रहे कि हरिजनों को जैन मन्दिरो 
मे जाने की आज्ञा नही दी जा सकती है तो भी वे अपने उक्त निर्णय पर पुन विचार 
करे, क्योंकि यह निर्णय उनकी व॒द्धावस्था को देखते हुए हानिकर तो है ही साथ ही 
विश्व की और खास कर भारतवर्ष की बदलती हुई परिस्थिति को देखते हुए जन 
सस्क्ृति की मूल भावनाओं को भी ठंस पहुचान वाला है । हमें विश्वास हें कि 
हमारे इस नम्र निवेदन पर समाज के कर्ण घार और आचाये महाराज गम्भीरता- 
पूवेंक विचार करेंगे । 





चित्र-परिचिय 

यह जन प्रतिमा श्रीयुत कन्हेय/लाल श्रीमाल, राजगृह के संग्रह मे सुरक्षित 
हैं। कला की दृष्टि से यह मूति अनुपम हे। चारों ओर खड़गासनस्थ जो जिन- 
प्रतिमाएँ हें वे चौबीस तोर्थ करों को हे । मध्य भाग में विशाल, सोस्‍्य सुद्र।ब।लो 
प्रतिमा भगवान्‌ ऋषभदेव स्वाम्ती की हे। स्कंध प्रदेशा पर केशावली ओर निम्न 
स्थान में वृषभ के चिन्ह स्पष्ट बने हुए हूँ । मस्तक पर जो गुच्छा-सा दीखता 
है वहु इस बात का प्रमाण हे कि इस प्रतिमा का निर्माण काल ११ वीं से तेरहबों 
शती के बाद का नहीं हो सकता, और इसमें अष्ट प्रातिहायं स्पष्ट उत्कोणित हे । 
प्रतिमा के चरणके निम्न भाग में श्रावक ओर श्राविका का प्रतोक है । जैसा कि 
अन्य ज॑न मूर्तियों में भी बतेमान रहता है । 


>> क>कक नमन कै)... >क०-+क >न्‍कममाक, 


४45५ हि ५6 5 ५०००७७०७४७००७६००४६क जैक सेफ लेपेकलिटिके कर ५ फेक लेक ले: 


ज्ञानोदय' के विषय में 

है, 

2,  ज्ञानोदय प्रत्येक माह के प्रथम सप्ताह मे प्रकाशित होगा । 

०, पत्र-व्यवहार मे अपनी ग्राहक संख्या अवध्य छिखे। 

३, किसी भी माह से ग्रहक बन सकते हे 

2, आलोचनाथ प्रस्तको की दो प्रतियाँ भेजनी चाहिए । 

७, पत्र मे शिप्ट साहित्यिक विज्ञापन ही लिए जॉयगे | 

६, श्रमण समस्कृति के तत्वों को व्यवहारोपयोगी बनाने के लिए तत्य- 
म्बन्धी शंकाओका समाधान भी यवासंभव किया जायगा। पाठक 
घंकाएँ सम्पादव को भेज सकते हे । 








शेर-ओ-घायरी 
[ उद्‌ के संवोत्तम १४०० शेर आर १६० नज्म ] 
हज बे छः रा 8३ », कु > कर कप 
प्राचीन आर बतमान कवियां में सब प्रथम लछाकप्रिय ३५ कलाकारों 
के ममम्पर्शी पद्मोंका झकल्न आर उठ कविहा को ग्विधि 
का आछाचनात्मक परिचय 
प्रम्तावना लेखक 
हिन्दी साहित्य सम्मेलन के सभापति महापंडित राहुल सांकृयायन लिखने हे:- 
'बर-ओ-शायरी के छह सौ प्रप्ठा में गोयलीयजी ने उदू -कब्तिके 
दिकास ओर उसके चोटीके कदियं,का काव्य-परिचिय दिया | यह एक 
फक-हदय साहित्य-यारखीक आधे जीवन के परिश्रम और साथना का 
फल है । गोयछीयजो के संग्रह की १क्त-पंवितस उसकी अलदं प्टि और 
गम्भीर अध्ययन का परिचय मिलता हे । में तो समझता है इस विपयपर 
ऐसा ग्रन्थ वही लिख सकते थे |! 


सुरुचिपूर्ण मुद्रण, मनमोहक कपड़े की डिल्द 
पृष्ठ संख्या ६४०, मूल्य केवल आठ रुपये 
भ / "| ए 
ररतीय ज्ञानपीठ काशी. दुगोकुण्ड, बनारस 
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डक शैरिक से ऐेक ते टिक ते टिक सेलरिज लेप आने पेड कटे >रिध जेललेक सेफ तिलक लीरिक न रेड जेफेड तन. 4 अफेत फिटिकजेतरेय है िक तोटिक से फल से २०५ >क नाते + नी ५ पति तरफ कारक नतनि५ लेलटेफ सेफ ने 5. शक ने पेक लेटे से रे + करे कक टिक जेट टेक किट: 


हमार सास्कातक प्रकाशन 


१. त्यायविनिश्चयविवरण ( प्रथमभाग )-अकलद्ू देवकृत न्‍्यायविनिः्चयकी 
वादिराजसूरि-रचित व्याख्या | विस्तृत हिन्दी प्रसतावना। सम्पादक-पफ्रो ० 
हन्द्रकुमार न्‍्यायात्राय । बद्ा साइज, पृ० स०> ६०० । मत्य १ ५) 

२. तत्त्वायंवरत्ति-तत्त्वाथंसूत्रका श्रुतसागस्सूरिविर चितटीका । हिन्दी सा रसहित। 
विस्तृत हिन्दी प्रस्तावना । सम्पादक-प्रो० महेन्द्रवुमार न्‍्यायाचार्य । बड़ी 
साइज | पृ० ६४०। मुल्य ५६) 

३. कन्दकुन्दाचायके तीन रत्न-कुच्दकुन्दस्वामीक परत्चास्तिकाय, प्रवचनसार 
और समयसार इन तीन आध्यात्मित निधियाका हिन्दीम विषय परिचय | 


अनुवादक-य ० शोनाचनद्र भारित्ल मत्य २ 
४. करलक्खण-साम्‌द्विक शास्त्र । रिस्द्री अलवाद-सहित । स्पादक-प्रा« 
प्रफूललकुृमार मोदी । मत्य १) 
७५. मदनपराजय-हिसदी अनुवाद सहित । विस्तल प्रस्ताअना । रम्पादब-प्रोर 
राजकमारजी साहित्यावाय । प्रन्य ४) 
६. कन्नडप्राम्तीय ताडपद्दीय प्रस्थसुची--मतठ विदा अलियर कारयलय भण्टार[व 
अखभ्य साइपटीय ग्रस्थोका सविवरण पन्चिय । मत्य ५३ 
७. सहाबन्ध ( महाघवरट) प्रथमभाग। भाषानुवाद सहित । मन्य १२) 
८. जनशासन-ज नघमे का परिचय करान वाली सन्दर पर्तत । मह्य ४5) 
९. आधुनिक जेतकवि-वर्ते मान क वियोका कलात्मक परिचय। .. मह्य ए।' 
१०. हिन्दी ज॑नसाहित्यका संक्षिप्त इतिहास सरय २॥।5) 
११. दो हजार वध पुराती कहानियाँ- म्य ३ ॥ 
१२. पाहचात्य तकंशास्त्र- सत्य -) 


१३. मक्तिदुत--अउजना प्रवनतजय्की पृष्य गाथा । जैन पीराणिक रामास । 
डस्दी साहित्यक्षेत्रम भी मक्तकण्ठसे प्रशमित सन्दर कलाकुति। म० ४॥)) 
१४, पयचिक्न-लीशास्तिप्रिय विविदीकी कलामय लेसनीस प्रसुत । सत्य २) 


प्रचारार्थ पस्तके मंगाने वाछोकी जिश्ेप सविधा दी जायगी। 
भारतोय ज्ञानपीठ, दुर्गाकुण्ड रोड, बनास्स सिटी 


मुद्रक और प्रकाशक-अयोध्याप्रसाद गोयलीय, मन्‍त्री भारतोय ज्ञानपीठ, काझ्ी । 
भागेव भूषण प्रस, वनारस 


हित पवन हब 
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वीर नि० २४७४ 


अगस्त १९४? 


भाप जानीग्रेः 
[ 








र 


उद्देश्य-व्यक्तिस्वातन्त्य-मूलक भ्रमण संस्कृति के सन्देश द्वारा 
श्रम, शम और सम-स्वावलम्बन शान्ति और 
समता-का सा्वजनीन उदबोधन । 


नः 


सम्पादक-मुनि कान्तिसागर : पं० फलचन्द्र सिद्धान्तज्ञास्त्री 
प्रो” महेन्रकरुमार स्यायाचाये 








त्ानोदय' के विषय में- 


१. ज्ञानोदय प्रत्येक माह के प्रथम सप्ताह में प्रकाशित होता है । 

२ पत्र-व्यवहार में अपनी ग्राहक संख्या अवश्य लिखिये । 

३. किसी भी माह से ग्राहक बन सकते हैं । 

४. आलोचनाथं पुस्तको की दो प्रतियाँ भेजनी चाहिए । 

५, पत्र में शिष्ट साहित्यिक ही विज्ञापन लिए जाते है । 

६. श्रमण सस्क्ृति के तल्थों को व्यवहारोपयोगी बनाने के 
लिए तत्सम्बन्धी शंकाओंका समाधान भी यथासंभव 
किया जायगा। पाठक शंकाएँ सम्पादक को भेज सकते हे | 


अः 


'ज्ञानोदय' को सेवा आप तीन प्रकार से कर सकते हैं-- 
१. उद्देश्य के अनुकूल लेख, कहानी, कविता आदि भेजकर । 

२. स्वयं ग्राहक बनकर और अन्य बन्धुओं को बनाकर । 

३. अपने बन्धुओ और मित्रो के बीच प्रचार करके । 








वार्षिक ६) कक ्ँः रा एकप्रति ॥*) 





'ज्ञानोदय' कार्यालय 
भारतीय ज्ञानपीठ काशी, दुर्गाकुण्ड रोड, बनारस 
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हल कर0....._ ज्ञानौदय' पर अभिमत 
१०८ ह्ुल्लक गणेशभसाद जी वर्णी- 


.... “ज्ञानोदय आया, बहुत ही उत्तम है। कालान्तर में इसकी विशेष उम्नति 
होगी । जनता अपनावेगी ।” 
आचाये जिनविजय मुनि- 

“ज्ञानोदय सुन्दर है । आकार और प्रकार दोनों दृष्टि से अच्छा हैं। ” 
श्री राहुल सांकृत्यायन- 

/इतनी उदार श्रमणसंस्कृति की पत्रिका की बड़ी आवश्यकता थी । 
श्री बा० ग० खेर, प्रथानमन्त्री बम्बई प्रान्त- 

“जानोदय में आपने हरिजनों को्जन मंदिर में प्रवेश का अधिकार 
बताने की प्रगतिशील दृष्टि रखी यह पढ़कर बड़ी खुशी हुई। अखिल जैन 
समाज में इस दृष्टि का प्रसार हो यह ही प्रार्थना है ।”! 
पं० नाथुराम जी प्रेमी बंबई- 

“ज्ञानोदय की पाठ सामग्री काफी अच्छी हैँ । मेने इतनी अच्छी की कल्पना 
तहीं की थी।”' 


श्री सिद्धराज ढड़्ढा, मन्त्र राजस्थान प्रान्त जयपुर- 
“आप लोगों के हाथ में पत्र की नीति साम्प्रदायिक नहीं होगी इस बात 
का भरोसा है । आपका प्रयत्न सफल हो ।” 
श्री प्रभाकर माचवे- 
“बहुत सुन्दर है, विशेषत' भारतीय संस्कृति का दो दृष्टिकोण बाला 
लेख ॥! 
श्री कन्हेयाछाल मिश्र प्रभाकर, सम्पादिक 'विकास'- 
“ज्ञानोदय देखकर जी में सुख हुआ ।” 
श्री अजितप्रसाद एडवोकेट लखनऊ- 
“जैन मासिक पत्रों में यह सर्वोत्तम प्रयास है ।” 
,श्री मोहनसिंह सेंगर, सं० नया समाज, कलकत्ता- 
“अंक की सामग्री छृपाई-सफाई और सम्पादन सुन्दर है ।” 


किक 





इस अंक में- 

श्रमण संस्कृति न... ७० 
अज्ञोक स्तम्भ के प्रति-कलाकार सूरज 3५7 8 
वर्णव्यवस्था का आन्तर रहस्य-फूलचद्ध सिद्धान्तज्ञासत्री ... ८१ 
जेनधर्म का प्राण-पं" सुखछाल संघवी "5 टेप 
कोशा-पोहार रामावतार 'अरुण' ०. १०१ 
जननायक महावोर-पृथ्वीराज जैन एम० 7० .... १०४ 
खण्डहर ?-म्‌ नि कान्तिसागर ०. ११० 
जन पुराण कथा का लाक्षणिक स्वरूप-वीरेन्द्रकमार एम० 7० १११ 
नियतिवादों सहालवुत्त-प्रो ० महेंन्द्रक मार न्यायाचार्य ० ११७ 
रात की रानी-करन्हेयालाल मिश्र प्रभाकर ० हैण्र 
भारतीय संस्कृति की आत्मकथा-पं ० इद्धचन्द्र पम७ ए० . ,,,. १२४ 
समकित सावन आयो-प्रो ० राजकुमार साहित्याचार्य »० १३२ 
खण्डहर यात्रा-योहार राजन्द्रसिह एम० एलछ० 7० १२७ 
श्रमण से-ठाक्रप्र माद सिंह १३८ 
पाप-पुण्य-रामगोपा्लसिद्र चौहान «० २१३०९ 
साहित्यसमीक्षा- ४० “(4३ 
सम्पादकीय «१४५ 





आगामी अंक में पढ़िए- 


जनधर्म की अहिसा अनिलकुमार मुखर्जी 

अशज्ञोक को नीति और आधुनिक युग-डॉ ० राजवलि पाण्ड 

श्रमण संस्कृति-प्रो० विमलदास जैन एम० ए० 

कर्मविषयक म्रान्ति का निराकरण-फूलचन्द्र सिद्धान्तक्षास्त्री 
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श्रमण मंस्कृति 


“जह मम न पिय॑ दुकव॑ जाणिय एमेव सब््वजीवाण | 
न हणई ने हणावेइ ये समणमसई तेण सो समणो ॥* 
-अनु ० गा० ३१ 
जिस प्रकार मुझे दु.व अच्छा नहीं लगता उसी तरह सभी जीवों 
को । यह समझकर जो न स्वयं हिसा करता हे और न करवाता हूं अर्थात्‌ 
सभो प्राणियों में समब॒द्धि रखता है वह श्रमण है । 
“णत्थि य से कोई वेसो पिजो अ सब्वेसु चव जीवेसु । 
एएण होइ. समणों एसो अस्नोवि पज्जाओं ॥ 
>अनु ० गा० ४ 
जो किसी से हेष नहीं करता, जिसे सभी जीव समान भाव से 
प्रिय हे वह श्रमण है । भ्रमण सुमना होता है । 
“सो समणो जइ युमणों भावेण जइ ण होइ पावमणों । 
सयणे अ जणे थे समो समों अ माणावमाणेसु ॥? 
“अनु० गा० ६ १ 
जिसका हृदय सदा प्रफुल्लित हैँ, जो कभी भी पापचिन्ता नहों 
करता। जो स्वजन ओर अन्यजन, मान और अपमान में बुद्धि का सन्तुलन 
रखता है बहु भमण है । 


अशोक-स्तम्भ के प्रति- 


-कलाकार सूरज 





ओ शिलाखण्ड, ओ शिलालेख, 

मेरे अतीत के चिर प्रतीक। 

तुझ में जीवन के स्वर्ण गान 

हैं, छिपे हुए कितने अलीक। 
तुम मौन बने संगम समीप, 
यगे-युग से निश्चक खड़े निडर। 
लेकर अतीत की गाथाएँ, 
ओ शिलाखण्ड देखते किधर। 

आये कितने गशासन-अझा 

संधर्षों का तूफान लिये। 

तुम देख रहे अपनी लय मे, 

मद-मस्ती का अभियान लिये । 
त्यागी अज्ञोक के दिव्य-ज्ञान, 
तुम चिर प्रतीक, तुम चिर नवीन, 
मुखरिति करते हो मौन बने, 
ब्रौद्धिऊ-युग की गाथा प्रवीन । 

मेरे अतीत के कनक-कमल, 

ओ विद्व सिन्धु मे खिल अमर । 

वे गुह्य काल की नवल किरण, 

लिपटी तुझ में है सुधर-प्रखर । 
भारत संस्कृति की अमिट रख 
हो खींच रहे नयनों समीप। 
तुम प्रिय अशोक के भाव पलट, 
कर खड़ हुए जन-मन महीप। 

नवभारत के अभिमान अहो, 

दीनों दलितों के प्राण खण्ड, 

दे दो भ्राशीष तनिक मुझ को, 

भारत वेभव के शिला-खण्ड। 
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वर्णव्यवस्था का आन्तर रहस्य- 


-पं० फूलचन्द्र सिद्धान्तशास््री 





अन्य देशों से भारतवर्ष को स्थिति सर्वथा भिन्न है। बेदिक धर्म की कृपा से 
यहां का मानव समाज मुख्यतः चार वर्णों और अनेक जातियों व उपजातियों में 
विभकत हो गया है जब कि अन्य देशों में ऐसा कोई विभाग नहीं दिखाई देता है। 
हजारों वर्षों से भारतवर्ष को कमजोरी और परतन्त्रता का एक कारण यह भी 
हैँ । इस जातोय चढ़ाओढ़ ने देश के नंतिक बल का तो नाश किया ही है साथ ही 
बहू भौगोलिक दृष्टि से एक हो कर भी भोतर से अनेक भागों में बट गया है । 

इधर कांग्रेस की बगडोर सम्हालन के बाद महात्मा गांधी ने जीवन में श्रम, 
शम और सम्त की प्रतिष्ठा करने के लिये कुछ कुछ समान भूमिका तंयार करने 
का प्रयत्त किया था और अंशतः वे उसमें सफल भी हुए थे, किन्तु कांग्रेस की 
वर्तमान नोति इतनी कमजोर और लचर हूं जिससे तत्काल इस समस्या का हुल 
होना कठिन ही दिखाई देता हूं । कांग्रेस हरिजनों का जीवनस्तर तो सुधारना 
चाहती हूँ पर बह शेष तीन वर्णों में आये हुए अन्तर को दूर करने के लिये कुछ भी 
प्रथत्म नहीं कर रही हैँ। इससे देश के सामाजिक जोवन में थोड़ा बहुत सुधार 
हो कर भौ उसमें ऋत्तिकारों परिवर्तेत नहीं हो सकेगा। 

भारतीय साहित्य का आलोडन करने से ज्ञात होता हें कि देश की बतंमान 
सामाजिक व्यवस्था का मुख्य आधार मनुस्मृति है। उसमें चार वर्णों की उत्पत्ति 
ब्रह्मा से बतला कर उनके अलग अलग कतंव्य निश्चित किये गये हें। इसके 
अनुसार अध्ययन, अध्यापन, दान ओर प्रतिप्रह ये ब्राह्मणों के कर्तव्य हे, प्रजाकी 
रक्षा, वात, पूजा, अध्ययन और इन्द्रियों के बिषयों में अनासक्ित ये क्षत्रियों के 
कर्तथ्य हैं, पशुओं की रक्षा, दान, पूजा अध्ययन, वाणिज्य, धन की वृद्धि करन। और 
कृषि ये बंदयों के कर्तव्य हें तथा असुया रहित हो कर ब्राह्मण आदि तोन वर्णों की 
सेवा करना यह झूद्रों का कतंव्य हे । 

मनुस्मृति में दूसरे वर्णों को अपेक्षा ब्राह्मण को अनिबंन्ध अधिकार दिये गये 
हैं। चरित्रवल में हीन होने पर भी वे सब से श्रेष्ठ सान लिये गये हे । 

साधारणत: जेन पुराणों में भो चार वर्णों की चर्चा देखने को सिलतों हे । 

भादि पुराण में बतलाया हे कि युग के आदिमें भगवान ऋषभवेव ने गृण कर्म के 
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अनुसार क्षत्रिय, बहय और झृद्र इन तोन वर्णों की स्थापना की थी। इस 
व्यवस्था के अनुसार जो शस्त्र धारण कर आजीविका करते थे वे क्षत्रिय इस नाम 
से अभिहित किये गये थे, जो खेती, व्यापार और पशुओं का पाछन कर 
आजीविका करते थे वे वेदय इस नाम से अभिहित किये गये थे और जो क्षत्रियों व 
देश्यों को सुश्षुषा कर आजीविका करते थे वे ज्लद्र इस नाम से अभिहित 
किये गये थे । 

आदविपुराण के अनुसार ब्राह्मण वर्ण की स्थापना ऋषभदेव ने नहीं की थी 
किन्तु कुछ काल बाद उनके प्रथम पुत्र भरत ने ब्रती श्रावकोंको ब्राह्मण संज्ञा दी थी 
और उन्हे ब्राह्मण वर्ण का कहा था। 

इसी प्रकार बौद्ध परम्परा मे भी चार वर्णो का उल्लेख देखने को मिलता हे । 
धम्मपद में एक गाथा आई है । उसका आशय यह हे कि ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य 
और ज्ञद्र थे नाम अलग अलग कर्म के अनुसार रखे गये थे । यह गाथा जन आगम 
उत्तराध्ययन सूत्रमें भी पाई जाती हे । यद्यपि वर्ण व्यवस्था के सम्बन्ध में जन 
और बौंद्ध परम्परा का आशय एक हें पर बेदिक परम्परा से उसमे मोलिक 
अन्तर है । 

वबिक परम्परा के अनुसार प्रत्येक वर्ण की प्राप्ति जन्म से होती हैँ। जो 
जिस वर्ण में उत्पन्न होता हूं उसे जीवन भर उस वर्ण के कत्तंव्यों का पालन करना 
पड़ता है। उसका यही स्वधर्म हुं । चार पुरुषार्थों में उल्लिखित धर्म पुरुषार्थ भी 
यही हैँ । मोक्ष पुरुषार्थ इससे भिन्न है । इस व्यवस्था के अनुसार दान का स्वीकार 
और अध्यापन ये कार्य ब्राह्मण ही कर सकता हूं । अन्य तीन वर्ण के लोग न तो 
दान ले सकते हें और न अध्यापन कार्य ही कर सकते हू। शूद्र तो शुभ्रृषा करने 
के सिवा और किसी बात का अधिकारी माना ही नहीं गया हू । अध्ययन, दान 
और पूजा ये कार्य ऐसे हे जो बाह्णों के सिवा क्षत्रिय और बेइय भी कर सकते 
है पर श्ूद्र को इन कार्यो के करने का भी अधिकार नहीं दिया गया हूँ। वे सदा 
मूर्ख और पंग्‌ बने रहे इसको प्री व्यवस्था की गई हे । 

यों तो अब बेदिक परम्परा के अनुसार की गई व्यवस्था का अन्त हो रहा है । 
दाब्रों को वे सब अधिकार मिल रहे हे जो उनसे छीन लिये गये थे। वे अब मन्दिर 
जा सकते हे, अध्ययन अध्यापन का कार्य कर सकते हे, आदर सत्कार मे हिस्सा 
बटा सकते हे, सब के साथ बराबरी से बेठ कर भोजन, पान कर सकते है, 
सदाचार का स्वयं पालन कर सकते हे और दूसरों से इस का पालन करा सकते है । 
उनके प्रति ब्राह्मण धर्म ने जो घृणा पंदा की थी वह अब दूर होने लगी हे। अब 
अधिकतर लोग यह समझने लगे हे कि जंसे हम मनुष्य हे बसे वे भी मनुष्य हें। 
हमसे उनमें कोई अन्तर नहीं हें। फिर भी अभी ऐसे कितने ही मनुष्य शेष है जो 
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इन परिवतंनों का विरोध कर रहे हे और अपनी पुराणो प्रभुता को जीवित रखना 
चाहते हे। किन्तु अब स्थिति इतनो अधिक बदल गई हे जिससे देश का पीछे 
लौंटना असम्भव हूं। वे राजा, जो इस व्यवस्था को दृढ़मुल करने में सहायक थे 
अब धलिघृसरित हो कोने मे पड़े सिसक रहे हे। सामनन्‍्तों और परिग्रहवाबियों 
की भो यही दशा होनेवालो हैँ और आंश्ा हे कि निकट भविष्य में ईइबर को भी 
अपराधियों के कठघरें में छा कर खड़ा किया जायगा। अब उसके नाम 
पर मिकलनेबाली विज्ञप्तियों को सुननेवाला कोई नहीं रहेगा। सब उसे उपेक्षा 
और तिरस्कार की दृष्टि से देखने लगेंगे। अब तो ऐसे समाज का उदय हो कर 
ही रहेगा जिसमें सब को समान रूप से विकास करने का अवसर मिलेगा। 


इतने विवेचन से यद्यपि यह स्पष्ट हो जाता हे कि वेदिक परम्परा के अनु- 

सार जो वर्णव्यवस्था चाल है वह सर्वथा अनुपयुकत है । उससे मानव समाज का 
न तो कभो कल्याण हुआ हे और न हो सकता है। फिर भी विश्व में किसी 
प्रकार की सामाजिक व्यवस्था हो न हो यह हमारा मत नहों हैँ । पश्चिमीय देशोंमे 
ब्राह्मण, क्षेत्रिय, वेश्य और झूद्र इन शब्दों का व्यवहार न भी किया जाता हो तो 
भो वहां कोई न कोई व्यवस्था तो हं ही। हम ऐसी ही व्यवस्थाके पक्षपातो हे जिससे 
मानव समाज का प्रत्येक व्यक्ति अपनी बेयक्तिक स्वतन्त्रता का अनुभव करने में 
पूर्ण समर्थ हो। इसमें सन्देह नहीं कि पहिले हम आदिपुराण के अनुसार जिस 
व्यवस्था का निर्देश कर आये हे उसमे बहुत कुछ अंश में यह गण मौजूद है । 


आदि पुराणमे बर्ण व्यवस्था का निर्देश करत हुए प्रारम्भ मे जो छह कर्म बतला 
आये हे, वे हे-असि, मषि, कृषि, विद्या, वाणिज्य और शिल्प । इन छहोंमे पूजा, दात 
अध्ययन, अध्यापन और प्रतिग्रह इनका अन्तर्भाव नहीं होता। असिकर्म आदि 
आजोविका के साधन हे और पूजा आदि धर्म के साधन हूँ । वर्ण व्यवस्था में मुख्यता 
आजीविका को हे धर्मकी नहीं। वर्ग का अर्थ हूं बाहिरो रूप रग। जिससे बाहरी 
रंग ढंग की पहिचान होती है बह वर्ण हे और जिससे आत्मा की आन्तर परिणति 
जानो जाती हूँ बह धर्म हें। वर्ण और धर्म मे यही अन्तर हुँ । आदिपुराण के अनुसार 
की गई वर्ण व्यवस्था को समझने के लिये इस अच्तर को ज्ञानना जरूरी हें। 
उसमें किसी के बेयक्तिक अधिकार पर कुठाराघात न हो इस बात पर पूरा ध्यान 
रखा गया हैं। इसके अनुसार जो जब जिस कर्म को करता हुँ उस समय वह उस 
धर्ण का माना जाता हे। आजीविका के साधन बदल जाने पर वर्ण भी बदल जाता 
हैँ । वर्ण कोई भो हो पर दान का लेता देना, अध्ययन अध्यापन करना और पूजा 
करना ये कार्य किसो फे लिये बजित नहीं हें। केवल इतनी विशेषता है कि ब्राह्मण 
इस संज्ञा को प्राप्ति में चारित्र भी निम्मित्त हे। इसौसे उसका कोई भी कर्म 
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निदिचत नहों किया गया हैँ। वह अपने चारिन्न का अविरोधी कोई भो कर्म कर 
सकता है। क्षत्रिय, वेइय या शूद्र जो भी श्रावक व्रत को स्वीकार करता हे 
बह ब्राह्मण वर्ण का कहलाने लगता हैं। 

मात्रा कि उत्तरकालवर्तो कुछ आचार प्रन्थों में अनेक दूषित परम्पराओं नें 
प्रवेश पा लिया हे और अधिकतर विद्वान्‌ उनके अनुसार वर्तन करता ही घर्म सम- 
झने लगे हे। आज जेन संघ में जो विविध मत दिखाई देते हे वे इसी के परिणाम 
है । पर यवि वे किचित्‌ विवेक से काम लें तो उन्हें अपने मत के बदलते सें जरा भी 
देर न लगे। उन्हें केबल इतना हो विवेक करना हूँ कि ब्राह्मण कहे जाने बाले 
मनुष्य से शूद्र कहे जाने वाले मनुष्य में तत््वतः कोई अन्तर नहीं है। जिस प्रकार 
एक मनुष्य का पगड़ी बाँधना और दूसरे मनुष्य का टोपी पहिनना यह रुचि का प्रइन 
है, इससे उन दोनों मनुष्यों को आन्तर योग्यता में कोई अन्तर नहीं आता। 
उसी प्रकार बाह्य परिस्थितिवश कर्मभेद से भो मनृष्यों की आन्तर योग्यता में 
कोई अन्तर नहीं आता। दोनों ही मोक्ष के अधिकारी हे और दोनों हो स्वर्ग नरक 
आदि के भी अधिकारी हैं। अतः यही निश्चित होता हे कि मनुष्यका वर्ण अर्थात्‌ 
व्यवसाय कुछ भो क्यों न हो इससे वह अन्य मन॒ष्यों से किसी भो बात में न तो हीत 
हो समझा जा सकता हु और न ऊंच ही। 

जन परम्परा के अनुसार वर्ण व्यवस्था का यह आन्तर.रहस्य है । हम समझते 
हे कि आज का मानव समुदाय इस प्रकार की व्यवस्था करने में पुरी तरह हाथ 
बेंटायेगा । 


>> 9 0-.......-- 


“कम्मुणा बभणों होइ कम्मुणा होइ खत्तिओ | 
बइसो कम्मुणा होइ, सुद्दो हृबइ कम्मुणा ॥? 
-उत्तर)० 
कर्म अर्थात्‌ आचार-व्यवहार से ही ब्राह्मण, कम से ही 
क्षत्रिय, कर से ही वेइ्य तथा कर्म से ही शूद्र होता है । 


जेनधम का प्राण- 


>पण्डित सुखलाछ संघवी 





ब्राह्मण और श्रमण परंपरा- 


अभी जेनधर्म नाम से जो आचार-विचार पहुचाना जाता हे वह भगवान्‌ 
पाइबनाथ के समय में खास कर महावीर के समय में निर्गंठ धस्म-निग्रेन्थ धर्स 
नाम से भो पहचाता जाता थ,, परन्तु वह श्रमण धर्म भी कहलाता है । अंतर हूं 
तो इतना ही है कि एकसात्र ज॑ न धर्म ही श्रमण धर्म नहों हे, श्षमण धर्म को और भी 
अनेक शासायें भूलकाल में थों और अब भी बौद्ध आदि कुछ शाखायें जीवित हे । 
निग्नेन्थ धर्म या जन धर्म में भ्रमण धर्म के सामान्य लक्षणों के होते हुए भो आचार- 
विचार को कुछ ऐसी विशेषतायें हे जो उसको श्रमण धर्म को अन्य शालाओं से 
पृथवः करती हुँ। जैन धर्म के आचार विचार की ऐसो विशेषताओं को जानने के 
पूर्व अच्छा यह होगा कि हम प्रारंभ में हो श्रमण धर्म की विशेषताकों भली भाँति 
जान लें जो उसे ब्राह्मण धर्म से अलग करती हे | 


भारतोय प्राचीन संस्कृति का पट अनेक व विविध रंगी हें, जिसमें अनेक धर्म 
परंपराओं के रंग मिश्चित हे। इसमें मुरुषतया ध्यान में आनेवाली दो धर्म परंपरा 
हुं--(१) ब्राह्मण (२) श्रमण। इन दो परंपराओं के पौर्वापर्य तथा स्थान 
आदि विवादास्पद प्रइनों को न उठा कर, केवल ऐसे मुद्दों पर थोड़ी सो चर्चा 
को जाती हु, जो सर्व संगत ज॑ से हे तथा जिनसे श्रमण घ्म की मूल भित्तों को पह- 
चानना और उसके द्वारा निग्नेन्थ या जैन धर्म को समझना सरल हो जाता हूं । 


बेषम्य और साम्य दृष्टि-- 


ब्राह्मण और अश्रमण परंपराओं के बीच छोटे बड़े अनेक विधयों में मोलिक 
अंतर हूँ, पर उस अंतर को संक्षेप में कहना हो तो इतना ही कहना पर्याप्त हें 
कि ब्राह्मण-बंदिक परंपरा वेषम्य पर प्रतिष्ठित हैं, जब कि शअ्रमण परंपरा सास्य 
पर प्रतिष्ठित हूं । यह दंषस्थ और साय मुख्यतया तोन बातों में देखा जाता हैः- 
(१) समाजविवयक (२) साध्यविषयक और (३) प्राणी जगत्‌ के प्रति दृष्टि 


विषम्रक । समाज विषयक वेषस्थ का अर्थ हैँ कि समाज रचतामें तथा धर्माधि- 
हु 
२ 
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कार में वर्ण का जन्मसिद्ध श्रेष्ठत्व व मुख्यत्व तथा इतर वर्णों का ब्राह्मण की अपेक्षा 
कनिष्ठत्व व गौणत्व । ब्राह्मण धर्म का वास्तविक साध्य हे अभ्युदय, जो ऐहिक 
समृद्धि राज्य और पुत्र पशु आदि के नाना ! बिध छाभों में तथा इन्द्र पद, स्वर्गीय 
सुख आदि नानाविध पारलौकिक फलो के लाभों से समाता हे । अभ्युदय का सा- 
घन मुख्यतया यज्ञवर्म अर्थात्‌ नानाविध यज्ञ हें। इस धर्म मे पश्‌ पक्षी आदि की 
बलि अनिवाय मानी गई है और कहा गया है कि वेदविहित।हिसा धर्म का हो हेतु 
है । इसे विधान में बलि किये जाने वाले निरपराध पन्ष पक्षी आदि के प्रति स्पष्ट- 
तया आत्मसाम्य के अभाव की अर्थात्‌ आत्मवंषम्य की दृष्टि हैं। इसके विपरीत 
उक्त तीनों बातों मे श्रमण धर्म का साम्प इस प्रकार है। श्रमण धर्म समाज में 
किसी भी वर्ण का जन्मसिद्ध श्रेष्ठत्व त मात कर गुण-कर्मकृत ही श्रेष्ठत्व व कति- 
ष्ठत्व मानता है, इसलिए वह समाज रचना तथा धर्माधिकार में जन्मसिद्ध वण- 
भेद का आदर न करके गुण कम के आधार पर ही सामाजिक व्यवस्था करता हैँ । 
अतएव उसकी दृष्टि में सदगुणी शृद्र भी दुर्गणी ब्राह्मण आदि से श्रेष्ठ हे, और धामिक 
क्षेत्र मे योग्यता के आधार पर हर एक वर्ण का पुरुष या स्त्री समान रूप से उच्च 
पद का अधिकारी हूं। श्षमण धर्म का अंतिम साध्य ब्राह्मण धर्म को तरह अभ्यु- 
दय न होकर निःश्रेयस है । निःश्रेयस का अर्थ हें कि ऐहिक पारलौकिक नानाबिध 
सब लाभों का त्याग सिद्ध करते बाली ऐसी स्थिति, जिसमे पूर्ण साम्य प्रकट होता हूं 
और कोई किसी से कम योग्य या अधिक योग्य रहने नहों पाता। जीव जगत्‌ के 
प्रति भ्रमण धर्म की दृष्टि पूर्ण आत्म सास्य की हैं. जिससे न केवल पशु-पक्षो आदि 
या कीट पतंग आदि जन्तु का ही समावेश होता हू किन्तु वनस्पति जेसे अति क्षुद्र 
जीव वर्ग का भी समावेश होता हैें। इसमे किसी भी देहधारों का किसी भी 
निमित्त से किया जाने वाला वध आत्मवध जंसा ही साना गया हे और वध मात्र 
को अधर्म का हेतु माना है । 


ब्राह्मण परंपरा मूल में ब्रह्मन के आसपास शुरू और विकसित हुई हूँ, जब 
कि क्षमण परंपरा सम -साम्य, शम और श्रम के आस पास शुरू एवं विकसित हुई 


१ “करमंफलबाहुल्यात्च पृत्रस्वर्गब्रह्मवर्तसादिलक्षणस्प कमंफलस्पा- 
संख्येयत्वात्‌ तत्प्रति च पुरुषाणा कामबाहुलयात्‌ तदर्थ: श्रुतेरपि को यत्नः कर्म- 
सूपपच्ते ।”-- तैति० १-११ । शाकरभाष्य ( पूना आष्टेकर कं० ) 
पृ० ३५३ । यही बात “परिणामतापसंस्कारें: गुणवृत्तिविरोधात्‌” इत्यादि 
योगयूत्र तथा उसके भाष्य में कही है ।साख्यतत््वकौमुदी में भी है जो मूल 
कारिका का स्पष्टीकरण मात्र हूँ। 
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है। ब्रह्मन्‌ के अनेक अर्थों में से प्राचीन दो अर्थ इस जगह ध्यान वेने थोग्य हे । 
(१) स्थुति, प्रार्थना, (२) यज्ञ यागादि क्म। वंदिक मंत्रों एवं सुक्‍तों के द्वारा 
जो नानाबिध स्तुतियाँ और प्रार्थनायें की जाती हू वह ब्रह्मन कहलाता हे। इसी 
तरह बेदिक मंत्रों के विनियोग वाला यज्ञ यागांदे कर्म भी ब्रह्मननू कहलाता हे। 
बैदिक मंत्रों और सुक्‍तों क पाठ करने वाला पुरोहित वर्ग और यज्ञ यागादि कराने 
याला पुरोहित वर्ग ही ब्राह्मण हे । वेदिक मंत्रों के द्वारा की जाने वाली स्तुति- 
प्रार्थता एवं यज्ञ यागादि कर्म की अति प्रतिष्ठा के साथ हो साथ पुरोहित वर्ग का 
समाज में एवं तत्कालीन धर्म में ऐसा प्राधान्य स्थिर हुआ कि जिससे वह ब्राह्मण 
बर्ग अपने आपको जन्म से ही श्रेष्ठ मानने लगा और समाज में भी बहुधा वही मान्य- 
ता स्थिर हुई जिसके आधार पर वर्णभेद की मान्यता रूढ़ हुई और कहा गया कि 
समाजपुरुष का सुख ब्राह्मण हे और इतर वर्ण अन्य अंग हे। इसके विपरीत 
श्रसमण धर्म यहु मानता मनवाता था कि सभो सामाजिक स्त्री-पुरुष सत्कर्म एवं 
धर्स पद के समांन रूप से अधिकारी हू। जो प्रयत्नपुवंक योग्यता लाभ करता हैं 
वह वर्ग एवं लिग भेद के बिना ही गुरुपद का अधिकारी बन सकता हैँ। यह सामा- 
जिक एवं धामिक समता की मान्यता जिस तरह ब्राह्मण धर्म की मान्यता से बिल- 
कुल विरुद्ध थो उसी तरह साध्यविषय्क दोनों को मान्यता भी परस्पर विरुद्ध 
रही। श्रमण धर्म ऐहिक या पारलौकिक अभ्युदय को सर्वथा हेय मान कर निः- 
श्रेयस को ही एक मात्र उपादेय मानने को ओर अग्रसर था और इसीलिए बह सा- 
ध्य की तरह साधनगत साम्प पर भी उतना ही भार देने लगा। निः:श्रेयस के साध- 
नों में मुख्य हें अहिसा। किसी भो प्राणी को किसी भी प्रकार से हिसा न करना 
यही निःश्षेयस का मुख्य साधन है, जिसमें अन्य सब साधनों का समावेश हो जाता 
हैं। यह साधनगत साम्यदृष्टि हिंसा प्रधान यज्ञ यागादि कर्म की दृष्टि से बिलकुल 
विरुद्ध हें । इस तरह ब्राह्मण और श्रसण धर्म का वषम्थ और साम्यमूलक इतना 
विरोध है कि जिससे दोनों धर्मों के बोच पद पद पर संघर्ष को संभावना है, जो 
सहस्रों वर्षों के इतिहास में लिपिबद्ध हें। यह पुराना विरोध ब्राह्मण काल में भी 
था और बुद्ध एवं महावीर के समय में तथा इसके बाद भी । इसो चिरंतन विरोध 
के प्रवाह को महाभाष्यकार पतंजलि ने अपनी बाणी में व्यक्त किया हैँ। वैया- 
करण पाणिनि ने सृत्र में शाइवत विरोध का निर्देश किया हैँ। पर्तंजलि शाश्वत 
--जम्मसिद्ध विरोध वाले अहि-नकुल, गोग्याप्न जंसे इन्दों के उदाहरण देते हुए 
साथ साथ ब्राह्मण-श्रमण का भी उदाहरण देते हे ' । यह ठोक हे कि हजार प्रयत्न 





१. महाभाष्य २.४.९ । 
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करने पर भी अहि-नकुल या गो-दध्याप्न का विरोध निर्मल नहीं हो सकता, जब कि 
प्रयत्त करने पर ब्राह्मण ओर श्रमण का विरोध निर्मल हो जाना संभव है और इति- 
हास में कुछ उदाहरण ऐसे उपलब्ध भी हुए हे जिनमें ब्राह्मण और श्रमण के बीच 
किसी भी प्रकार का बेसनस्थ या विरोध देखा नहीं जाता। परंतु पतंजलि का 
ब्राह्मण श्रमण का शाइवत विरोध विषयक कथन व्यक्तिपरक न होकर वर्गपरक 
है । कुछ व्यक्षितयाँ ऐसी संभव है जो ऐसे विरोध से परे हुई हं' या हो सकतो हू 
परंतु सारा ब्राह्मण वर्ग या सारा श्रमण वर्ग मौलिक विरोध से परे नहों हूं यही 
पतंजलि का तात्पर्य हें। शाइवत' शब्द का अर्थ अविचल न हो कर प्रावाहिक 
इतना ही अभिप्रेत है। पतंजलि से अनेक शताब्दिओं के बाद होने वाले जेन 
आचार्य हेमचंद्र ने भो ब्राह्मण-अमण उदाहरण देकर पर्तेजलि के अनुभव की यथा- 
थंता पर मुहर लगाई है” । आज इस समाजवादी युग में भी हम यह नहीं कह सकते 
कि ब्राह्मण और अमण वर के बीच विरोध का बीज निर्मल हुआ हैं । इस सारे 
विरोध की जड़ ऊपर सूचित वेषस्थ और साम्य की दृष्टि का पूर्व पश्चिम जेसा 
अन्तर ही है। 


परस्पर प्रभाव और समन्वय-- 


ब्राह्मण और श्रमण परंपरा परस्पर एक दूसरेके प्रभाव से बिलकुल अछुता 
नहीं हूँ । छोटी मोटी अनेक बातों रे एक का प्रभाव दूसरे पर न्यूनाधिक मात्रा मे 
पड़ा हुआ देखा जाता है। उदा० भ्रमण धर्स की साम्यदृष्टिमूलक ऑअहसा 
भावना का ब्राह्मण परंपरा पर क्रमशः इतना प्रभाव पड़ा है कि जिससे यज्ञीय 
हिंसा का समर्थत केवल पुरानी शास्त्रोय चर्चाओं का विषय सात्र रह गया हे, व्यव- 
हार में यज्ञीय हिसा लुप्त सो हो गई हे। अहिंसा व “सर्वभूतहिते रतः” सिद्धांत 
का पूरा आग्रह रखने वाली सांख्य, योग, औपनिषद, अवधूत, सात्वत आदि जिन 
परंपराओं ने ब्राह्मण परंपरा के प्राणभत बेद विषयक प्रामाष्य और ब्राह्मण वर्ण के 
पुरोहित व गुरु पद का आत्यंतिक विरोध नहों किया वे परंपरायें ऋ्रमश: ब्राह्मण 
धर्म के सर्वसंग्राहक क्षेत्र में एक या दूसरे रूप में मिल गई हे। इसके 
विपरीत जेन बौद्ध आदि जिन परंपराओं ने वेदिक प्रामाण्य और ब्राह्मण 
वर्ण के गृरु पद के विरुद्ध आत्यंतिक आग्रह रक्खा वे परंपराएँ यद्यपि सदा के लिए 
क्राह्मण धर्म से अलग हो रही है फिर भो उनके शास्त्र एवं निवत्ति धर्म पर ब्राह्मण 
परंपरा को लोफसंग्राहक वृत्ति का एक या दूसरे रूप में प्रभाव अवह्य पड़ा हूँ । 





१. सिद्धईम० ३.१.१४८१। 


१९४९ | ु जैनधर्म का प्राण ८६ 


श्रमणपरंपरा के प्रवतंक- 


श्रमण धर्म के मूल प्रवतेक कौन कौन थे, वे कहाँ कहाँ और कब हुए इसका 
यथाथे और पूरा इतिहास अद्यावधि अज्ञात है पर हम उपलब्ध साहित्य के आधार 
से इतना तो निःशंक कह सकते हे कि नाभिपृत्र ऋषभ तथा आदि बिद्वान्‌ कपिल 
ये सास्य धर्म के पुराने और प्रबल समर्थक थे। यही कारण हे कि उनका पूरा 
इतिहास अंधकार-ग्रस्त होने पर भी पौराणिक परंपराम से उनका नाम लप्त 
नहीं हुआ हैँ। ब्राह्मण-पुराण ग्रंथों में ऋषभ का उल्लेख उग्र तपसवी के रूप में हूँ 
सही पर उनक़ो पूरो प्रतिष्ठा तो केवल जेन परंपरा में ही है, जब कि कपिल का 
ऋषि रूप से निर्देश जेन कथा साहित्य में हैं फिर भी उनकी पूर्ण प्रतिष्ठा तो सांख्य 
परंपरा में तथा सांख्यमूलक पुराण ग्रंथों मे ही हें। ऋषभ और कपिल आदि 
हारा जिस आत्मौपम्य भावना की और तनन्‍्म्लक अहिसा धर्म की प्रतिष्ठा जमो थी 
उस भावना और उस धर्म को पोषक अनेक शाखा-प्रशाखायें थों जिनमे से कोई 
बाह्य तप पर, तो कोई ध्यान पर, तो कोई सात्र चित्तशुद्धि या असंगता पर अधिक 
भार देती थी, पर साम्य या समता सबका समान ध्येय था। 

जिस शाखा ने साम्यसिद्धि मूलक अहिंसा को सिद्ध करने के लिए अपरिपग्रह 
पर अधिक भार दिया और उसी में से अगार-गृह-ग्रंथ या परिप्रहुबंधन के त्याग 
पर अधिक भार दिया और कहा कि जब तक परिवार एबं परिग्रह का बंधन हो 
तब तक कभी पूर्ण अहिसा या पूर्ण साम्य सिद्ध हो नहीं सकता, श्रमण घर्म की वही 
शाखा निप्रंस्थ नाम से प्रसिद्ध हुई । इसके प्रधान प्रवतेक नेमिनाथ तथा पाइवें- 
नाथ हो जान पड़ते हें। 


वीवरागता का आग्रह- 


अहिसा की भावना के साथ साथ तप और त्याग की भावना अनियाय रूप से 
निप्रेन्थ धर्म में ग्रथित तो हो हो गई थो परंतु साधकों के भन में यह प्रइन उत्पन्न 
हुआ कि बाह्य तप और बाह्य त्याग पर अधिक भार देने से क्‍या आत्मश॒द्धि या 
साम्य पूर्णतया सिद्ध होना संभव हूं ? इसो के उत्तर में से यह विचार फलित हुआ 
कि राग हेष आदि सलित वृत्तियों पर विजय पाना हो मुख्य साध्य हे। इस 
साध्य को सिद्धि जिस अहिसा, जिस तप या जिस त्याग से न हो सके बह अहिसा, 
तप या त्याग कंसा हो क्‍यों न हो पर आध्यात्मिक दृष्टि से अनुपयोगी है । इसो 
बिचार के प्रवतंक जिन! कहलाने लगे। ऐसे जिन अनेक हुए हे । सच्चक, बुद्ध, 
गोझालक ओर महावीर ये सब अपनी-अपनो परम्परा में जिन रूप से प्रसिद्ध रहे हे 
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परंतु आज जिनकथित जैन धमम कहने से मुख्यतया महावीर के धर्म का ही बोध 
होता हँ जो राग हेष के विजय पर ही मुख्यतया भार देता है। धर्म विकास का 
इतिहास कहता हूं कि उत्तरोत्तर उदय से आने बाली नयो नयी धर्म की अवस्थाओं 
में उस उस धर्म की पुरानो अविरोधी अवस्थाओं का समावेश अबइय रहता हूँ । 
यही कारण हूँ कि जेन धर्म निग्नेन्ध धर्म भी है और श्रमण धर्म भी है । 


श्रमण धर्म की साम्यदृष्टि- 


अब हमें देखना यह हूं कि श्रमण धर्म की प्रणभूत साम्य भावना का जैन परं- 
परा में क्‍या स्थान हे ? जन श्रुत रूप से प्रसिद्ध द्वादशांगी या चतुर्दश पूर्व में 
'सामाइय--सासायिक' का स्थान प्रथम हें, जो आचारांग सूत्र कहलाता 
हूँ । जेनधर्म के अंतिम तीर्थंकर महावोर के आचार विचार का सीधा और स्पष्ट 
प्रतिबिस्ब मुख्यतया उसी सूत्र मे देखने को सिलता है। इसमें जो कुछ कहा गया 
है उस सब में साम्य, समता या सम पर ही पूर्णतया भार दिया गया है ।' 'सामा- 
इय! इस प्राकृत या मागयी दब्द का संबंध साम्य, समता या सम से हूँ। साम्य- 


दुष्टिमूलक और साम्य द्‌ ष्टि पोषक जो जो आचार विचार हो वे सब सामाइय 
-सामायिक रूप से जन परंपरा में स्थान पाते हू । जसे ब्राह्मण परंपरा में संध्या 
एक आवश्यक कर्स हूं देसे हो जेन परंपरा म॑ भी गृहस्थ और त्यागी सब के लिए 
छः: आवद्ययक कम बतलाये हे जिनमें मुख्य सामाइय हें। अगर सामाइय न हो 
तो और कोई आवश्यक सार्थक नहों है) गृहस्थ या त्यागी अपने अपने अधिका- 
रानुसार जब जब धार्मिक जीवन को स्वीकार करता है तब तब वह 'करेमि 
भंते ! सामाइयं' ऐसी प्रतिज्ञा करता हें। इसका अर्थ हे कि हे भगवन्‌ ! 
से समता या समभाव को स्वीकार करता हूँ । इस समता का विद्येष स्पष्टीकरण 
आगे के दूसरे ही पद में किया गया हैँ । उसमें कहा है कि से सावश्चययोग अर्थात्‌ 
पाप व्यापार का यथादक्ति त्याग करता हूँ। सामाइय' की ऐसी प्रतिष्ठा होने 
के कारण सातबीं सदी के सुप्रसिद्ध विद्वान्‌ जिनभद्रगणी क्षमाश्रमण ने उस पर 
विज्लेषावश्यकभाष्य नामक अति विस्तृत ग्रंथ लिख कर बतलाया हे कि धर्म के 
अंगभूत श्रद्धा, ज्ञान और चारित्र ये तीनों ही सामाइय हूँ। 


सच्ची वीरता के विषय में जैनधर्म, गीता कौर गांधीजी-- 


सांख्य, योग और भागवत जंसी अन्य परंपराओं में पूर्व काल से साम्यदृष्टि 
की जो प्रतिष्ठा थो उसीका आधार लेकर भगवदगीताकार ने गीता 


को रचना की हैं। यही कारण हे कि हम गीता में स्थान स्थान पर समवर्शी, 
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सास्य, समता जेसे शब्दों के 6/रा साम्यदृष्टि का ही समर्थ न पाते हे। गोता और 
आचारांग की साम्य भावना मूल मे एक ही हैँ, फिर भो वह परंपरा भेद से अन्या- 
नये भावनाओं के साथ मिलकर भिन्न हो गई हे। अर्जुन को साम्य भावना के 
प्रबल आवेग के समय भी भंक्ष्य जीवन स्वीकार करने से गीता रोकती है और 
इस्त्रयुद्ध का आदेश करतो है, जब कि आचारांग सुत्र अर्जुन को ऐसा आदेश न कर 
के यही कहेगा कि अगर तुम सचमुच क्षत्रिय बीर हो तो साम्यदृष्टि आने पर 
हिसक शस्त्रयुद्ध नहीं कर सकते बल्कि भेक्ष्यजीवनपृर्वक आध्यात्मिक शत्रु के 
साथ युद्ध के द्वारा ही सच्चा क्षत्रियत्व सिद्ध कर सकते हो ।! इस कथन की द्योतक 
भरत-बाहुबलो की कथा जन साहित्य मे प्रसिद्ध हे, जिसमे कहा गया है कि सहोदर 
भरत के द्वारा उग्र प्रहार पाने के बाद बाहुबली ने जब प्रतिकार के लिए हाथ 
उठाया तभी समभाव को वृत्ति प्रकट हुई। उस वृत्ति के आवेग में बाहुबली ने 
भेक्ष्य जीवन स्वीकार किया पर प्रतिप्रहार करके न॒ तो भश्त का बदला चुकाया 
और न उससे अपना न्यायोचित राज्यभाग लेने का सोचा। गांधीजी ने गीता 
और आचारांग आदि में प्रतिपादित साम्य भाव को अपने जीवन में यथार्थ रूप से 
विकसित किया और उसके बल पर कहा कि मानव संहारक युद्ध तो छोड़ो, पर 
साम्य या चित्तशुद्धि के बल पर ही अन्याय के प्रतिकार का मार्ग भी ग्रहण करो। 
पुराने संन्यास या त्थागी जीवन का ऐसा अर्थ विकास गांधीजीने समाज सें 


प्रलिष्ठित किया हैं। 


साम्यहृष्टि और अनेकान्तवाद- 

जन परंपरा का साम्य दृष्टि पर इतना अधिक भार हे कि उसने साम्य दृष्टि 
को ही हाह्मण परंपरा मे लब्धप्रतिष्ठ ब्रह्म कहकर साम्यदृष्टिपोषक सारे आचार 
विचार को 'ब्रह्मचर्य -बम्भचे राई? कहा हे, ज॑सा कि बौद्ध परंपरा ने मंत्री आदि 
भावनाओं को ब्रह्मविहार कहा हूं। इतना ही नहीं पर धम्म पद और श्ञांति पर्व 
की तरह जन ग्रंथ” में भी समत्व धारण करनेवाले श्रमण को हो ब्राह्मण कहकर 
श्रसण और ब्राह्मण के बीच का अंतर मिटाने का प्रयत्न किया है । 

साम्यदष्टि जैन परंपरा में सुख्यतथा दो प्रकार से व्यक्त हुई हे--(१ ) 
आचार में (२) विचार से। जंन धर्म का बाह्य-आभ्यन्तर, स्थूल-सुक्ष्म सब 
आचार साम्य दृष्टि मूलक अहिसा के केन्द्र के आस पास ही निमतित हुआ हे। 
जिस आचार के द्वारा अहिंसा की रक्षा और पुष्टि न होती हो ऐसे किसी भी आचार 


१. आचारांग १-५-३ | 
२. बआह्यण वर्ग २६ | 
३. उत्तराध्ययन . *५। 


९२ शानोदय [ अग॑ध्त 


को जन परंपरा सान्य नहीं रखती । यद्यपि सब धार्मिक परंपराओं ने अहिंसा तस्‍्व 
पर न्यूनाधिक भार दिया है पर जंन परंपरा ने उस तत्त्व पर जितना भार विया 
हूँ और उसे जितना व्यापक बनाया हे उतना भार और उतनी व्यापकता अन्य 
धर्म परंपरा में देखी नहीं जाती। मनुष्य, पश्ञ पक्षी कीट पर्तम और वनस्पति 
ही नहीं बल्कि पाथिव जलीय आदि सुक्ष्मातिसुक्ष्म जन्तुओं तक की हिसा से आत्मों- 
पस्य की भावना द्वारा निवृत्त होने के लिए कहा गया हे । 

विचार में साम्य दृष्टि की भावनापर जो भार दिया गया हे उसी में से अने- 
कान्‍्त दृष्टि या विभज्यवाद का जन्म हुआ है। केवल अपनी दृष्टि या विचार 
सरणी को ही पूर्ण अन्तिम सत्य मान कर उस पर आग्रह रखना यह साम्य दृष्टि 
के लिए घातक हैं। इसलिए कहा गया हं कि दूसरों को दृष्टि का भी उतना ही 
आदर करना जितना अपनी दृष्टि का। यहा सास्‍्य दृष्टि अनेकान्तबाद को भूमिका 
हैं। इस भूमिका में से हो भाषाप्रधान स्याह्षाद और विचारप्रधान नयवाद का 
ऋरमठाः विकास हुआ हैं। यह नहों हे कि अन्यान्य परंपराओं में अनेकान्त दृष्टि 
का स्थान ही न हो। मीमांसक और कापिल दर्शन के उपरांत न्याय दर्शन में भी 
अनेकांतवाद का स्थान हू। बुद्ध भगवान्‌ का विभज्यवाद और मध्यमसार्ग भी 
अनेकान्त दृष्टि के ही फल है', फिर भो जन परंपरा ने जेसे अहिसा पर अत्यधिक 
भार दिया हे बेसे हो उसने अनेकान्त दृष्टि पर भी अत्यधिक भार विया हे। इस- 
लिए जन परंपरा में आचार या विचार का कोई भो विषय ऐसा नहीं है जिस पर 
अनेकान्त दृष्टि लागू न की गई हो या जो अनेकान्त दुरष्टि को मर्यादा से बाहर 
हो । यही कारण हे कि अन्यान्य परंपराओं के विद्वानों ने अनेकांत दृष्टि को मानते 
हुए भी उस पर स्वतंत्र साहित्य रचा नहों हू, जब कि जेन परंपरा के विद्वानों ने 
उसके अंगभूत स्याह्राद नयवाद आदि के बोधक और समर्थक विपुरू स्वतंत्र 
साहित्य का निर्माण किया हे। 


अहिसा- 


हिसा से निवृत्त होना हो अहिसा हैं । यह विचार तब तक पूरा समझ म 
भा नहों सकता जब तक यह न बतलाया जाय कि हिसा किस को होतो है और हिसा 
कौन ओर किस कारण से करता ह और उसका परिणाम क्या हे। इसी प्रइन को 
स्पष्ट समझाने की दृष्टि से मुख्यतया चार विद्यायें जन परंपरामें फलित हुई 
है-( १) आत्मविद्या (२) कर्मविद्या (३) चौरिश्रविद्या और (४) लोकविद्या । 
इसी तरह अनेकांत दृष्टि के द्वारा मुख्यतया श्रुतविद्या और प्रमाण विद्या का निर्माण 
व पोषण हुआ हैँ। इस प्रकार अहिसा, अनेकांत और तन्मूलक विद्या ही जन 
धर्म का प्राण है जिस पर आगे संक्षेप में विचार किया जाता है । 
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प्रत्येक आत्मा चाहे वह पृथ्चीगत, जलगत या बनस्पतिगत हो या कोट पतंग 
पशु पक्षी रूप हो या मानव रूप हो वह सब तात्त्विक दृष्टि से समान हैँ। यही जन 
आत्मविद्या का सार हैँ । समानता के इस संद्धान्तिक विचार को अमल में लाना- 
उसे यथासंभव जीवन व्यवहारके प्रत्येक क्षेत्र में उतारने का अप्रमतत भाव से 
प्रयत्न करना यही अहिसा हूँ । आत्मविद्या कहतो हे कि यदि जोवन-व्यवहार में 
साम्य का अनुभव न हो तो आत्म साम्य का सिद्धान्त को रा वाद सात्र हें। समानता 
के सिद्धान्त को अमली बनाने के लिए हो आचारांग सूत्र के अध्ययन में कहा गया 
हुँ कि जसे तुम अपने दुःख का अनुभव करते हो बसा ही पर दुःख का अनुभव करो । 
अर्थात्‌ अन्य के दुःख का आत्मीय दुःख रूप से संवेदन न हो तो अहिसा सिद्ध होना 
संभव नहोीं। 


जेसे आत्म समानता के ताच्ष्विक विचार में से आहिसा के आचार का समर्थन 
किया गया हे बसे ही उसी विचार मे से जेन परंपरा में यह भी आध्यात्मिक मंतव्य 
फलित हुआ है कि जीवगत शारीरिक मानसिक आदि वंषम्य कितना हो क्‍यों न 
हो पर आगंतुक हू-कर्समूलक हूं, वास्तविक नहीं हूं । अतएव क्षुद्र से क्षुद्र अवस्था 
मे पड़ा हुआ जीव भो कभी सानवकोटि से आ सकता हे और सानव- 
कोटिगत जोव भी क्षुद्रतम वनस्पति अवस्था में जा सकता हें, इतना ही नहीं 
बल्कि वनस्पति जीव विकास के द्वारा सनृष्य को तरह कभी सब्वथा बंधनम्‌ क्त 
हो सकता हू । ऊँचनीच गति या योनि का एवं स्वथा मुक्तिका आधार एक मात्र 
कर्म हूँ । जेसा कर्म, जेसा संस्कार या जेसी बासना बसी ही आत्मा की अवस्था, 
पर तात्विक रूप से सब आत्माओं का स्वरूप सर्वथा एक-सा हे जो नेष्कम्पं अवस्था 
भे पूर्ण रूप से प्रकट होता हैं। यही आत्मसाम्यम्‌लक उत्क्रान्तिबाद हेँ। 


सांख्य, योग, बौद्ध आदि हंतवादी अहिसा समर्थक परम्पराओं का और 
और बातों में जन परंपरा के साथ जो कुछ मतभेद हो पर अहिसाप्रधान आचार 
तथा उत्करान्तिबाद के विषय में सबका पूर्ण ऐकसत्य हें। आत्माइंतवादो औपनि- 
षद परंपरा अहिसा का समर्थन समानता के सिद्धान्त पर नहीं पर अद्व त के सिद्धान्त 
पर करतो हूं । वह कहतो हे कि तस्‍्व रूप से जसे तुम बेसे ही अन्य सभी जोब शुद्ध 
अरह्म-एक ग्रह्मरूप हे । जो जीवों का पारस्परिक भेद देखा जाता है वह घास्तविक न 
होकर अविद्यामूलक हे । इसलिए अन्य जोवों को अपने से अभिन्न ही समझना चाहिये 
और अन्य के दुःख को अपना दुःख समझ कर हसा से निबुत्त होना चाहिये। 

ञ् ६ 
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इैतवांदी जेने आदि परंपराओं के और अद्वतवादों परंपरा के बीच अंतर 
केघल इतना हो हैं कि पहली परंपराएंँ प्रत्येक जीवात्साफा वास्तविक भेद सात 
कर भी उन सब में ताक्त्विक रूप से समानता स्वीकार करके अहिंसा का उदबोधन 
करती है, जब कि अद्गत परंपरा जीवात्माओं के पारस्परिक भेद को हो मिथ्या 
समान कर उनमें तात्तिवक रूप से पुर्ण अभेद मान कर उसके आधार पर अहिसा का 
उदबोधन करती हूं। अहृत परंपरा के अनुसार भिन्न भिन्न योनि और भिन्न भिन्न 
गतिवाले जोयों मे दिखाई देने वाले भेद का मूल अधिष्ठान एक शुद्ध अखंड ब्रह्म हूँ, 
जब कि जन जेसी द्वंतवादी परंपराओं के अनुसार प्रत्येक जोवात्मा तत्त्व रूप से 
स्वतंत्र और श॒द्ध ब्रह्म है । एक परंपरा के अनुसार अखंड एक ब्रह्म में से नानाजोब 
को सृष्टि हुई हैँ जब कि दूसरी परंपराओं के अनुसार जुदेजुदे स्व॒तंत्र और समान 
अनेक शाद्ध ब्रह्म हो अनेक जीव हें। इंतमूलक समानता के सिद्धान्त में से ही अद्वंत- 
मूलक ऐक्य का सिद्धान्त क्रशः विकसित हुआ जान पड़ता हे परंतु अहिसा का आचार 
भर आध्यात्मिक उत्क्रान्तिवाद अष्गतबाद में भी दृंतवाद के विचार के अनुसार 
हो घटाया गया हे। वाद कोई भो हो पर अहिसा की दृष्टि से महत्त्व को बात 
एक हो है कि अन्य जोबों के साथ समानता या अभेद का वास्तविक संवेदन 
होना ही अहिला की भावना का उद्गस हें । 


कर्मविद्या और बंध-मोक्ष- 


जब तत्त्वत: सब जीवात्मा समान है तो फिर उनमे परस्पर वंषम्य क्यों, तथा 
एक हो जीवात्मा मे कालभेद से बंबस्य क्यों ? इस प्रइन के उत्तर में से ही कर्म- 
विद्या का जन्म हुआ हैं। जंसा कर्म वेंसी अवस्था यह जैन मान्यता बेषमस्य का 
स्पष्टोकरण तो कर देती हैँ, पर साथ ही साथ यह भो कह॒तो हैँ कि अच्छा या बुरा 
कर्म करने एवं न करने में जीव ही स्वतंत्र है, जेसा वह चाहे बसा सत्‌ था असत्‌ 
प्रुरुषार्थ कर सकता हैं और वही अपने वर्तमान और भावी का निर्माता है। कर्ंवाद 
कहता हे कि वर्तमान का निर्माण भूत के आधार पर और भविष्य का निर्माण 
वर्तेमान के आधार पर होता है । तीनों काल को पारस्परिक संगति कर्मवाद पर 
हो अवलंबित हूँ । यहो पुनर्जन्म के बिचार का आधार हे। 


वस्तुत: अज्ञान और रागद्वेष ही कर्म हे । अपने पराये की बास्तथिक प्रतीति 
ने होता अज्ञान या ज॑न परंपरा के अनुसार दर्शन मोह है। इसी को सांख्य बोद्ध 
भादि अन्य परंपराओं में अविद्या कहा हुं। अज्ञान-जनित इृष्टानिष्ट को कल्पनाओं 
के कारण जो जो बृत्तियां, या जो जो विकार पंदा होते हे बहो संक्षेप सें राग हेथ 
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कहे गये है । यद्यपि राग द्वेष ही हिंसा के प्रेरक हूं पर वस्तुतः सब की 
जड़ अज्ञान--दर्षन मोह या अविद्या ही है, इसलिए हिसा को असलो जड़ 
ज्ञान ही हे। इस विषय में आत्मवादी सब परंम्पराएँ एकमत हे। 


ऊपर जो कर्स का स्वरूप बतलाया हूँ वह जन परिभाषा में भाव कर्म हें और 
बह आत्मगत संस्कार विद्ेष हूं । यह भावकर्म आत्मा के इदंगिद सदा बतंमान 
ऐसे सृक्ष्मातिसुक्ष्म भौतिक परमाणुओं को आकृष्ट करता हैँ और उसे विशिष्ट रूप 
अपित करता हैँ । विशिष्ट रूप प्राप्त यह भौतिक परमाणु पुंज ही द्रव्यकर्म या 
कार्मण शरीर कहलाता हे जो ज॑न्मान्तर में जीव के साथ जाता हूं और स्थूल 
शरीर के निर्माण की भूमिका बनता है। ऊपर ऊपर से देखने पर मालूम होता हे कि 
द्रब्यकर्म का विचार जेन परंपरा को कर्मविद्या में हें, पर अन्य परंपरा की कर्मविद्या में 
वह नहीं हैँ, परन्तु सुक्ष्मता से देखने वाला जान सकता हूं कि वस्तुतः ऐसा नहीं है । 
सॉल्य-योग, वेदान्त आदि परंपराओं में जन्मजन्मान्तर गामो सृक्ष्य या लिग शरीर का 
वर्णन हैं । यह शरीर अन्त:क रण, अभिमान मन आदि प्राकृत या मायिक तत्त्वों का 
बना हुआ माना गया है जो वास्तव में जन परंपरासंभत भौतिक कार्मण शरोर के 
ही स्थान में हूं । सुक्ष्य या का्मंण शरीर की मूल कल्पना एक ही हूं । अन्तर हे 
तो उसके वर्णन प्रकार मे और न्यूनाधिक विस्तार में एवं वर्गोकरण मे, जो हजारों 
वर्ष से जुदा जुदा विचार-चितन करने वाली परंपराओं में होना स्वाभाविक हे । 
इस तरह हम देखते हे तो आत्मवादी सब परंपराओं में पुनर्जन्म के कारण रूप से 
कमंतत्व का स्वोकार हूँ और जन्मजन्मान्तरगामी भौतिक शरीररूप द्रव्यकर्म का 
भी स्वीकार हैँ। न्याय वेशेषिक परंपरा जिसमें ऐसे स॒क्ष्म शरोर का कोई खास 
स्वीकार नहीं हू उसने भी जन्मजन्सान्तरगामी अणुरूप सन को स्वीकार करके 
द्रव्य कर्म के विचार को अपनाया हें । 


पुनर्जन्म और कर्म को मान्यता के बाद जब सोक्ष को कल्पना भी तस्वचितन में 
स्थिर हुई तब से अभी तक की बंध सोक्षवादी भारतोय तर्त्वाचितकों को आत्मस्वरूप- 
विषयक मान्यसाएँ कंसी कंसो हे और उनमें विकासक्रम को दृष्टि से जेन सन्तज्य, 
के स्वरूप का क्या स्थान है, इसे समझने के लिये संक्षेप में बंधमोक्षबादी मुख्य मुख्य 
सभी परंपराओं के मंतथ्यों को नीचे दिया जाता हे । (१) जन परंपरा के अनुसार 
आत्मा प्रत्येक शरीर में जुदा जुदा हे । वह स्वयं शुभाशभ कम का कर्ता और कर्म 
के फल-सुलदुःख आदि का भोक्‍ता हैं। वह जन्मान्तर के समय स्थानान्तर को 
जाता हे और स्थूल देह के अनुसार संकोच विस्तार धारण करता हे । यही मुक्ति 
पाता है और म्‌ क्लिकाल में सांसारिक सुख-दुःख झान-अज्ञान आदि का शुभाशुभ 
कम आदि भावों से स्वया छूट जाता है । (२) सांख्य योग परंपर। के अनुसार 
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आत्मा भिन्न भिन्न हे पर वह कटस्थ एवं व्यापक होने से न कर्म का कर्ता, भोकता, 
जन्मान्तरगामी, गतिशील हे और न तो म॒क्तिगामी ही हू । उस परंपरा के अनुसार 
तो प्राकृत बुद्धि या अन्तःकरण ही कम का कर्ता, भोक्‍ता, जन्मान्तरगामी, संकोच- 
विस्तारशील, ज्ञान-अज्ञान आदि भावों का आश्रय और म॒वित काल में उन भावों से 
रहित है । साख्य योग परंपरा अन्तःकरण के बंधसोक्ष को हो उपचार से पुरुष 
मान लेती है । (३) न्याप्रवेशेषिक परंपरा के अनुसार आत्मा अनेक है, वह सांख्य 
योग की तरह कूटस्थ ओर व्यापक साना गया हें फिर भी वह जेन परंपरा की तरह 
वास्तविक रूप से कर्ता, भोक्‍्ता, बद्ध और म॒ुक्‍त्र भी माना गधा है। (४) अद्धेत- 
वादी वेदान्त के अनुसार आत्मा वास्तव में नाना नहीं पर एक हो है । वह सांख्य 
योग की तरह कटस्थ और व्यापक है अतएव न तो वास्तव से बद्ध हे और न मुक्त । 
उसमे अन्त:करण का ढंधमोक्ष ट्री उपचार से साना गया है । (५) बौद्धमत के 
अनुसार आत्मा या चित्त नाता है ; वहीं कर्ता, भोकक्‍्ता, बध और तनिर्वाण का आश्रय 
हूँ । बह न तो कटस्थ है, न व्यापक, वह केवल ज्ञान क्षण परपरा रूप है जो ह दय 
इन्द्रिय जेसे अनेक केन्द्रों मे एक साथ या क्रमश निर्मिनानुसार उत्पन्न ब नष्ट 
हीता रहता है । 

ऊपर के संक्षिप्त वर्णन से यह स्पष्टतया सूचित होता है कि जन परंपरा संमत 
आत्मस्वरूप बंधमोक्ष के तर्तत्वाचतकों की कल्पना का अनुभवमलक पुराना रूप 
हैं । साख्यवोग समत आत्मस्थरूप उस तस्‍्वचितकों को कल्पना की दूसरी भूमिका 
हैं। अह्ृतबाद समत आत्मस्वरूप साख्ययोग को बहुत्वविषयक कल्पना का 
एक स्वरूप से परिसाजनमात्र £, जबकि न्यायवश्ञेषिक समत आत्मस्वरूप जन और 
सांख्ययोग की कल्पना को सिश्रणमात्र है। बाद्धसमामत आत्मस्वरूप जन 
कल्पना का ही तकंज्ञोधित रूप है । 


एकत्वरूप चारित्रविद्या- 


आत्मा और कर्म के स्वरूप को जानने के बाद ही यह जाना जा सकता हे कि 
आध्यात्मिक उत्कान्ति म॑ चारित्र का क्या स्थान हूं । मोक्षतर्त्वाचितको के अनुसार 
चारित्र का उद्देश आत्मा को कर्म से मुक्त करता ही है । चारित्र के द्वारा कर्म से 
मुक्ति मान लेने पर भी यह प्रइन रहता ही है कि स्वभाव से शुद्ध ऐसे आत्मा के साथ 
पहले पहल कर्म का संबंध कब और क्यों हुआ या ऐसा संबंध किसने किया ? इसी 
तरह यह भी प्रच्न उपस्थित होता हैँ कि स्वभाव से शुद्ध ऐसे आत्मतत्व के साथ 
यदि किसो न किसी तरह से कर्म का संबंध हुआ मान लिया जाय तो चारित्र 
के द्वारा मुक्ति सिद्ध होने के बाद भो फिर कर्म संबंध क्‍यों नहीं होगा ? इस दो प्रह्सों 
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का उत्तर आध्यात्मिक सभो चितकों मे लगभग एक सा ही दिया हूँ । सांख्य- 
योग हो या वेदान्त, न्यायवेशेषिक हो या बोद्ध इन सभो दर्शनों की तरह जेन दर्शन 
का भी य्रही मंतव्य हे कि कम ओर आत्मा का संबंध अनादि हं क्‍योंकि उस 
संबंध का आदिक्षण सर्वथा ज्ञानसीमा के बाहर है । सभी ने यह माना हूँ कि आत्मा 
के साथ कर्म-अविद्या या माया का संबंध प्रवाह रूप से अनादि हे फिर भो व्यक्ति- 
रूप से वह संबंध सादि हूँ क्योंकि हम सबका ऐसा अनुभव हूं कि अज्ञान और राग- 
देंष से हो कमंबासना की उर्त्पत्ति जीवन म॑ होती रहती है । सबेथा कर्म छूट जाने 
पर जो आत्मा का पूर्ण शद्ध रूप प्रकट होता हूँ उसमे पुन' कम या वासना उत्पन्न 
क्‍यों नहीं होती इसका खुलासा तर्कवादी आध्यात्मिक चितको ने यों किया हू कि 
आत्मा स्वभावतः शुद्धि-पक्षपाती है । शुद्धि के द्वारा चेतना आदि स्वाभाविक गणों 
का पूर्ण विकास होने के बाद अज्ञान या रागहेष जं से दोष जड़ से ही उच्छिन्न हो जाते 
हं अर्थात्‌ बे प्रयत्नपुवंक शुद्धि को प्राप्त ऐसे आत्मत त्व से अपना स्थान पाने के लिए 
सर्वथा निबंल हो जाते हें । 


चारित्र का कार्य जीवनगत कषस्य के कारणो को दूर करना है, जो जन परि- 
भाषा में संवर' कहऊाता हे । वेषम्य के मूल कारण अज्ञान का निवारण आत्मा को 
सम्यक प्रतोति से होता हँ और रागद्वेष जंसे क्लेशों का निवारण माध्यस्थ्य को सिद्धि 
से। इसलिए आन्तर चारित्र में दो ही बाते आती हैं। (१) आत्म-ज्ञान- 
विवेक-ख्याति (२) माध्यस्थ्य या रागद्वेष आदि क्लेशों का जप्र | ध्यान, ब्रत, 
नियम, तय, आदि जो जो उपाय आन्तर चारित्र के पोषक होते ह वे ही बाह्य चारित्र 
रूप से साधक के लिए उपादेय माने गये है । 


आध्यात्मिक जीवन को उत्क्रान्ति आन्तर चारित्र के विकासक्रम पर अबलबित 
हैं । इस विकासक्रम का यु णस्थान रूप से जन परपरा मे अत्यत विशद ओर विस्तृत 
वर्णन हें । आध्यात्मिक उत्क्रान्ति क्रम के जिज्ञासुओं के लिए योगज्ञास्त्रप्रसिद्ध 
मधुमती आदि भूमिकाओं का बोौद्धशास्त्रप्रसिद्ध सोतापतञ्न आदि भूमिकाओं का, 
योगवासिष्ठप्रसिद्ध अज्ञान ओर ज्ञान भूमिकाओं का, आजीवक-परपरा प्रसिद्ध मद - 
भूमि आदि भूमिकाओं का और जन परंपरा प्रसिद्ध गुणस्थानों का तथा 
योगदृष्टियों का तुलनात्मक अध्ययन बहुत रसप्रद एबं उपयोगी हू , जिसका 
वर्णन यहाँ संभव नहीं । जिज्ञासु अन्यत्र प्रसिद्ध लेखों से जान सकता हूँ । 


में यहाँ उन चौदह गुणस्थानों का वर्णन न करके संक्षेप में तीन भूमिकाओं का 
ही परिचय दिये देता हूँ, जिनसे- गुणस्थानों का समावेश हो जाता हैं । पहिली भूमिका 


१. “भारतीय दर्शनोमा आध्यात्मिक विकासत्रम-परातत््व १- प्‌ू० १४९॥ 
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है बहिरात्म, जिसमें आत्मज्ञान या विवेकख्याति का उदय हो नहों होता । दूसरी 
भूमिका अन्तरात्म ह॑ जिसमें आत्मज्ञान का उदय तो होता है पर रागहेष आदि 
क्लेद मंद होकर भी अपना प्रभाव दिखलाते रहते हे । तीसरी भूमिका है परमात्म । 
इसमें रागद्वेष का पूर्ण उच्छेद होकर बोतरागत्व प्रकट होता है । 


लोकविया- 


लोकविद्या मे लोक के स्वरूप का वर्णन हैं । जोव-चेतन और अजीव-अचेतन या 
जड़ इन दो तत्त्वों का सहचार ही लोक हे । चेतन-अचेतन दोनों तत्व न तो किसी के 
द्वारा कभी पंदा हुए हे और त कभो नाश पाते है फिर भी स्वभाव से परिणासान्तर 
पाते रहते हे । संसार काल में चेतन के ऊपर अधिक प्रभाव डालने वाला द्रव्य एक- 
सात्र जड़-परमाणुपुंज-पुद्गल है, जो नानारूप से चेतन के संबंध मे आता हूँ और 
उसकी शक्तियों को मर्यादित भी करता हूं । चेतन तत्त्व को साहजिक और मोलिक 
शक्तियाँ ऐसी हे जो योग्य दिज्ञा पाकर कभो न कभी उन जड़ द्रव्यों के प्रभाव से 
उसे मुक्त भी कर देती है । जड़ और चेतन के पारस्परिक प्रभार का क्षेत्र ही लोक हूं 
और उस प्रभाव से छटकारा पाना हो लोकान्त हूँ । जेन परंपरा की लोकक्षेत्र- 
विषयक कल्पना साख्ययोग, पुराण और बौद्ध आदि परंपराओं को कल्पना से 
अनेक अंझों में मिलती जुलती हैं । 
जैन परंपरा न्यायवंशेषिक की तरह परमाणुवादी हे, सांख्ययोग को तरह 
प्रकृतिवादी तहीं हें तथापि जन परपरा संमत परमाणु का स्वरूप सांख्यपरंपरासंमत 
प्रकृति के स्वरूप के साथ जसा मिलता हू वसा न्यायवेशेधिकसमत परमाणु स्वरूप 
के साथ नहीं मिलता, क्योंकि जन समत परमाणु सांख्यसंमत प्रकृति की तरह 
परिणामों हूं, न्यायवशेषिक संमत परमाणु की तरह कूटस्थ नहीं हें । इसीलिए 
जसे एक ही सांख्यसंमत प्रकृति प्‌ थ्वी, जल, तेज, वायु आदि अनेक भौतिक सृष्टियों 
का उपादान बनती हूं वेसे ही ज॑ नसंमत एक हो परमाणु पृथ्वी, जल, तेज आदि 
तानारूप में परिणत होता है । ऊँन परंपरा न्यायवेशेषिक की तरह यह नहीं मानती 
कि पाथिव, जलीय आदि भोतिक परमसाण्‌ मूल में ही सदा भिन्न जातीय हें । 
इसके सिवाय और भी एक अन्तर ध्यान देने योग्य हूं । वह यह कि जेनसंसत 
परमाणु वेशेषिक संमत परमाणु की अपेक्षा इतना अधिक सूक्ष्म हे कि अंत में बह 
सांख्यसंमत प्रकृति जसा ही अव्यक्त बन जाता हैं । जन परंपरा का अनंत प्रमाणु- 
बाद प्राचीन सांस्यसंसत पुरुष बहुत्वानुरूप प्रकृतिबहुत्ववाद 'से दूर नहीं है । 
१. षड़्‌ दर्शनसमुच्चय-गुण रत्नटी का-पु०-९९ । “मौलिकससाख्या हि आत्मान- 
मात्मानें प्रति पुथक्‌ प्रधान वदन्ति। उत्तरे तु सांख्या सर्वात्मस्वाषि एक 
नित्य॑ प्रधानमिति प्रपन्ना: | 
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जैन परंपरा सांख्ययोग मीमांसक आदि परंपराओं की तरह लोक को प्रवाह रू पसे 
अनादि और अनंत ही मानतो हैं । वह पौराणिक या वंशेषिक मत को तरह उसका 
सष्टिसंहर नहीं मानती | अतएव जन परंपरा में कर्ता संहर्ता रूपसे ईइवर जैसी स्वतंत्र 
व्यक्ति का कोई स्थान ही नहों है । जन सिद्धान्त कहता हू कि प्रत्येक जोव अपनी 
अपनी सृष्टि का आप ही कतो है । उसके अनुसार तात्विक दृष्टि से भ्रत्येक जीव मे 
ईइवरभाव है जो म्‌क्ति के समय प्रकट होता है । जिसका ईइ्वरभाव प्रकट हुआ हूं 
वही साधारण छोगों के लिए उपास्य बनता हे । योगशास्त्रसंमत ईश्वर भी मात्र 
उपास्य हे, कर्ता संहर्ता नहीं, पर जन और योगश्ञास्त्र की कल्पना में अंतर है । 
बह यह कि योगज्ञास्त्रसंभत ईश्वर सदा मुक्त होने के कारण अन्य पुरुषों से भिन्न 
कोटि का हैं; जबकि जेंनशञास्त्र संगत ईइवर वंसा नहीं है । ज॑नज्ञास्त्र कहता हें 
कि प्रयत्नसाध्य होने के कारण हर कोई योग्य साधक ईइवरत्व लाभ करता हूँ 
और सभो मुक्त समानभाव से ईइ्वररूप से उपास्य हें । 


श्रुतविद्या भौर प्रमाणविधया- 


पुराने और अपने समय तक मे ज्ञात ऐसे अन्य विचारकों के विचारोंका तथा 
अपने स्वानुभवमूलक अपने विचारों का सत्यलक्षी संग्रह ही श्रुतविद्या हे । श्रुतविद्ा 
का ध्येय यह है कि सत्यस्पर्शों किसो भी विचार था विचारसरणी की अवगणना 
या उपेक्षा न हो। इसी कारण से जन परंपरा की श्रुतविद्या नव नव विद्याओ के विकास 
के साथ विकसित होतो रही हे । यही क्वारण हे कि भ्रतविद्या में संग्रह नथरूप से 
जहाँ प्रथम सांख्यसंमत सदद्ग त लिया गया वहीं ब्रह्माहत के विचारविकास के बाद 
संग्रहतय रूप से त्रह मात विद्वार ने भी स्थान प्राप्त किया हे । इसी तरह जहां 
ऋजसूत्र नयरूप से प्राचीन बोद्ध क्षणिकवाद संग्रहीत हुआ हू वहीं आगे के महायानी 
विकास के बाद ऋजुसूत्र नयरूप से वेभाषिक, सौञ्ञान्तिक, विज्ञानवाद 
और शून्यवाद इन चारों प्रसिद्ध बौद्ध शाखाओं का संग्रह हुआ है । 


अनेकान्त दुष्टि का कार्यप्रदेश इतना अधिक व्यापक है कि इसमे मानव जोवन 
की हितावह ऐसी सभी लौकिक लोकोत्तर विद्या्ें अपना अपना योग्य स्थान प्राप्त 
कर लेतो है । यही कारण हे कि जन श्रुतविद्या में लोकोत्तर विद्याओं के अलावा 
डोकिफ विद्याओं ने भो स्थान प्राप्त किया हे । 
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प्रमाणविद्या मे प्रत्यक्ष, अनु(भति आदि ज्ञान के सब प्रकारों का, उनके साधनों 
का तथा उनके बलाबल का विस्तृत विवरण आता है । इसमे भी अनेकान्त दृष्टि 
का ऐसा उपयोग किया गया हे कि जिससे किसी भी तस्वच्चितक के यथार्थ बिचार 
की अवगणना या उपेक्षा नहीं होती, प्रत्युत ज्ञान और उसके साधन से संबंध रखने 
बाले सभी ज्ञान विचारों का यथावत्‌ विनियोग किया गया हे । 


यहाँ तक का वर्णन जेन परंपरा के प्राणभूत अहिसा और अनेकान्‍्त से संबंध 

रखता हू । जसे शरोर के बिना प्राण की स्थिति असंभव हैँ बसे ही धर्मशरोर के 
सिवाय ध्मप्राण की स्थिति भी असंभव है । जन परंपरा का धमंशरीर भो संघ- 
रचना, साहित्य, तीथं, मन्दिर आदि धर्मस्थान, शिल्पस्थापत्य, उपासनाविधि, 
ग्रंथसं ग्राहक भांडार आदि अनेक रूप विद्यमान हैँ। यद्यपि भारतोय संस्कृति 
विरासत के अविकल अध्ययन की दृष्टि से जनधम के ऊपर सूचित अंगों का तात्विक 
एवं ऐतिहासिक वर्णन आवश्यक एवं रसप्रद भी हे तथापि वह प्रस्तुत निबंध की 
मर्यादा के बाहर है । अत एव जिज्ञासुओं को अन्य साधनो के द्वारा अपनी जिज्नासा को 
तृप्त करना चाहिये। 
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कोशा- 


न्‍योहार रामावतार अरुण! 








[(तवम नन्‍द के समथ पार्टडियुत्र की गणिकाओं में कोशा एक 
प्रधान और परम स॒ुन्दरी थी | सम्पूर्ण मगध में इसकी कीर्ति फैली 
हुई थी । इवे० जेन आचाय॑ श्री स्थूलिमद्र मनि ने इसकी चित्रशाला में 
चतुर्मास याप्रत किया था | इनको विचलित करने मे 'कोशा ने 
अपनी ओर से कुछ भी कमी न रखी, पर आत्मिक साधना में अनुरक्त 
मनि के रोम पर भी प्रभाव न पडा बल्कि उनकी वाणी और चारित्र से 
गणिका प्रभावित हुई और उसने आहत घधम्म अंगीकार किया । इसी महत्व- 
पूर्ण घटना पर विहार के तस्ण कवि 'अरुण' एक काव्य प्रस्तुत करने जा 
रहे हे । इसका एक अथ यहां पर साभार दे रहे हू । -सम्पा० ] 


गंगा के तट से तनिक दूर 
पाटलीपुत्र की प्रिय गणिका 
कोशा के उपवन में वसन्‍्त लहराता, 
चचल समीर के संग-संग अंगड़ाता, 
कोकिल के मध्‌ स्वर से अनग-सा गाता, 
कलिका के उर में मादकता भर जाता ! 
ललिकाएँ उसको घर-घर, 

देतों अपनी माया बिखेर, 

पर बसन्‍्त लेता अपना मुख फेर-फेर ! 
उड़तोी सुगन्ध की धुल 

फूल हिलते अलि के अनुकूल 

आतो हूं रह-रह कर हिलोर 

आते रहते है यों झकोर--- 
विन-रात-प्रात 

हिल जाते तरु के पात-पात ! 

आते जनगण संध्या वला 

करने दर्शन नित कोशा के 


श्र्ण्र 
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हेंस पड़ते हे अ्ुपके-चुपके 

दो नयन मृदुल अभिलाषा के ! 

रवि की स्वणिम किरणे अनन्त 

लहरोंकी शोभा बन जातीं 

जीवन के बहते गीतो पर 

अपनी सुषमाएँ फंलातों ! 

वह रूप-राशि, 

सौन्दर्ये-शरद के, ऑगन की पूर्णिमा विमल 
सुन्दरता की मधुरिमा नवल 

स्वप्निल निकुंज-नत्तकी चपल 

रजनी के पहले आ जाती 

साधना-महुल से निकल, बाग के ऊँचे टीले पर चढ़ कर 
अरुणिमा मिलन में मुसकाती ! 

फिर तारो के झिल मिल प्रदीप 

बन जाते संध्या के सिगार 

वह आती फूलो के घर में 

ओ ज्ञाग्त सरोवर के जल पर 

दासी समेत नौका लेकर करती विहार ! 
बज उठती हूँ आकुल वीणा, 

झंकृत हो जाते तार-तार ! 

सुन लेता शशि मन को पुकार 

चाँदनी चमन मे मुसकाती 

डगमग नोका पर मन्द-मन्द कोशा गाती ! 
इतने सें रण महल सुन्दर 

गत शत जन गण से भर जाता 

मुदु दीप श्रेणियाँ हंस पड़तीं 
आनन्द-सिन्पु-मन लहराता ! 

सब आए है माँगने कला को नई भीख 


सब आए हूं लेते अभिनय से नई सीख 
सरसों-शय्या पर, सुई के अग्र भाग पर 


कोशा करती नृत्य स्वर्ण पाँखे फंला कर । 
दीप-कुंज से स्वर-लहरी सहसा ठकरातो 
सूपुर के गोतों को ऊपर हबा बुरातो 
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कोज्ञा 


पृथ्वी पर उवंज्ञी स्वयं गाने आई हूं 
घरती के फूलों पर अँगड़ाने आई हे! 
नयनों में बासना नहीं हे, प्यार भरा है 
प्राणों पर उल्लास-हास-संसार खड़ा हैं 
दुर्बल. मानव सुन्दरता से हिल जाता हैं 
उसका पाप कुसुम-सा चुपके खिल जाता है 
कोशा अपने नृत्य भाव से उसे मिटातो 
काम-कल्पना के ओऑगन में ज्योति जलाती 
होता जञानोदय मानव के तिमिर-कुंज में 
महा सत्य-शतदल खिल जाता प्रभा-युज से ! 
कला मनुज के प्राणों में आलोक जगाती 
कला बुद्धि को आँखों में उर-ज्योति दिखाती 


मे 


रंग महल की उठी यवनिका, कोशा आई 
दर्शक की उत्सुकता नूपुर से टकराई। 
जेसे बादल-घर से चाँद निकल आता है 
घोर घटा को छोड़ गगन में मुसकाता है 
उसी तरह कोशा दक्षक के सम्मुख आई 
उसी तरह कोशा सब के सम्मुख मुसकाई ! 
किसको आँखे नहीं खञ्नी से उड़ो गगत में 
कौन नहों चल पड़ा नृत्य के सग चमन में ? 
कौन नहों हो गया हष. से पागल क्षण भर 
कौन नहीं हो गया खुशी के सुरभित पल पर ? 
आकर्षण है कोशा को कम्नीय कला में 
आकर्षण हैँ सफल नृत्य की जत मुद्रा से! 
संयम का सौन्दर्य प्रेम से बोल रहा हैं 
अन्तर का आवरण वभा से खांल रहा हूँ ! 
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जननायक मरहावीर- 


हि जे 
-श्री प्रश्बीराज जन एम ए. शास्त्री 








कलिकालसर्वज्ञ श्री हेमचन्द्राचायं का कथन हुँ-साधारणी गज्भा न 
कस्यचित्‌ पेतुकी । गंगा के पावन जलपर मनुष्य मात्र का अधिकार हूं, वह किसी 
व्यक्ति की वंशक्रमागत निजी सम्पत्ति नहीं । सृष्टि का प्रवाह सादि हो अथवा 
अनादि, किन्तु इस में सन्देह नहीं कि मानव-जाति का सर्व-प्रथम महान श्र वह 
व्यक्ति था जिसने इतिहास के किसी यग्े थोड़ी सी भूमि पर अधिकार कर, उसे 
चारदोीबारी से आबद्ध कर यह घोषणा की कि इस भूृखण्ड पर एकमात्र मेरा 
अधिकार हे । मानव मात्र को उपलब्ध प्राकृतिक सुविधाएं जब व्यक्तिगत 
सम्पत्ति का रूप धारण करने लगी, तब समाज का शोषक तथा दोषित, अथवा 
शासक और शासित वर्गों में विभकत हो जाना अनिवार्य था। धीरे धीरे इस 
घातक मनोवृत्ति ने जोवन के अन्य क्षेत्रों से भो पदार्पण किया। केवल जड़ पदार्थ 
नहीं, अपि तु धामिक तथा दाशंतिक तत्वचिन्तन और तथ्य भी, 'निज' व 
'पर' के स्थायी विभागों मे बाँट दिए गए । परिणामस्वरूप उन तथ्यों के उपदेष्टा 
महापुरुषों, महण्यिो, सनस्वियों तथा तत्त्ववेत्ताओं को भी मानव जाति के छोटे- 
छोट दलों न आपस में विभकत कर लिया और उन पर मुहर लगा दी । 
महापुरुषों ने जोवन पयेन्त साधना कर समस्त भानव जाति की सेवा को थी और 
उस साधना रूप फलके आस्वादन के निमित्त विव्व के सभी मनुष्यों को निमंत्रित 
किया था । किन्तु स्वार्थान्ध मनष्यों और धर्म के ठेकेदारों ने महापुरुषों के 
उपदेशों पर॒विविध लेबल तथा साइनबो्ड लगाकर उनके वास्तविक स्वरूप 
को विकृत कर दिया | फल यह हुआ कि वे महापुरुष अपने अपने तथाकथित 
अनुपायियों की पुजोपासना के साधन तो बन गए, परन्तु उनके प्रदर्शित मार्ग पर 
चलने वाले वीर बिरले ही निकले । यही कारण हूं कि मर्यादापुरुषोत्तम राम व 
योगीदबर कृष्ण, भगवान्‌ महावीर, भगवान्‌ बुद्ध, हजरत ईसा, हजरत मुहम्मद, 
गुरु नानक आदि महान्‌ आत्माएँ क्रमशः हिन्दू, जन, बौद्ध, ईसाई, मुसलमान 
और सिख सम्प्रदायों से संबंधित प्रतीत होती हे, एक अविभाज्य तथा बिज्ञाल 
सानव जातिके पथप्रदर्शंक के रूप में नहीं । 

आज हम इतिहास के उस युग में खड़े हें जब हमें अपने इस सीभित ओर वृषित 
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दृष्टिकोण में आमूल परिवर्तत करना होगा। विभिन्न देशों तथा य॒गों मे जिन 
महापुरुषोंने जन्म लिया,उन्होंन तत्कालीन परिस्थिति के अनुसार जनता को सहत्य- 
मार्ग का दिग्दशन करा कर,वस्तुतः सकल मानव जाति का हो उपकार किया है । 
शरीर के एक अंगकी सेवा या चिकित्सा समस्त दारीर के सिए उपयोगी व 
लाभप्रद होती है। इसी प्रकार बहत्‌ मानव समाज के किसो एक भाग में दिया 
गया सन्देश सारे समाज के लिए ही हितकर आदर होता हैँ । इसी दृष्टिबिन्दु को 
सम्मुख रख हमें यह विचार करना हूँ कि भगवान्‌ महावीर ने तत्कालीन 
भारतीय जनता को अपने जीवन व सन्देश द्वारा जो नवीन स्फ्ति प्रदान की थी, 
उसका सम्यक्‌ स्वरूप क्‍या हे और उन्हे मात्र जन धरम के एक प्रवर्तक के रूप से 
न देख कर जननायक के रूप में समझने की क्‍यों आवश्यकता हूं ? 

भगवान महावीर व भगवान बुद्ध जिस श्रसण संस्कृति के प्रतिनिधि हें 
उनका ब्राह्मण अथवा वेदिक संस्कृति से मुख्य भेद धामिक क्षेत्रसे समानता का 
सिद्धान्त हैँ | वेदिक संस्कृति अपने उदय के कुछ समय बाद हो जन्मना 
जाति के कड़े बंधनों द्वारा जकड़ी गई थो। वेदाध्ययन तथा यज्ञादि धामिक 
कृत्यों को विधिबत्‌ करने का अधिकार केवल ह्विजो का ही माना गया। शद्दो 
व स्त्रियों के लिए तो आध्यात्मिक उन्नति के द्वार सर्वथा बन्द थे। अन्य उच्च 
बर्णों के लोग क्रढोर-तप व गहन अध्ययन की परोक्षा में उत्तीर्ण होने पर 
भो बह्यषि के पद पर आसोीन न हो सकते थे। समाज मे व्याप्त इस न्याय- 
विरुद्ध विषमता को भगवान्‌ महावीर सहन न कर सकते थे । उन्होने सहज प्राप्त 
गृहस्थ सुखों से विमुख हो इस असमानता का मूलोच्छेद करने के लिए मार्ग की 
खोज का अभिग्रह किया। संसार के कल्याण को अपना स्वार्थ बना कर संसार 
का त्याग किया। वे १२ वर्ष तक घोर तप और चिन्तन करते रहे । जेनधर्म में 
इस साधनाकाल का जो वर्णन दुश्गोचर होता हूँ, वह उनकी अदभुत सहन- 
शक्ति तथा आत्मिक बलका द्योतक हे । लगातार कई दिनोतक निराहार 
रहना, निर्जन वनों व भयानक मार्गों में एकाकी पयंटल करना, असहा तथा 
प्राणघातक उपसर्गों के उपस्थित होनेपर भी धंर्य पृथक समाधिस्थ खड़े रहना, 
अपरिचित प्रदेशों में लोगों द्वारा दिए गए अनंक कष्टो का समभाव से सामना 
करना, विभिन्न ऋतुओं में ऋतुजन्य कष्टकर परिषहों का सहन करना, प्रायः 
मौन्र रहना, इत्यादि बाते उनके तपोमय जीवन की विलक्षणताएँ हूं। तपस्या 
को इस अग्निपरीक्षा में उन्हें पूर्ण रुपण सफलता प्राप्त हुई, और अब जनहित 
को उद्देश्य से उन्होने पुनः किन्तु नवीन रूप से संसार से सबध स्थापित क्या | 

भगवान्‌ सहावोर ने इस बात की घोषणा को कि सोक्ष को ओर जालेवाला 
मार्ग 'झाराए आस' या सबके लिये हैँ । कोई भी व्यक्ति चाहे वह किसो भी 
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देश, जाति या वर्ण का हो, निदत्ति पथ का पथिक बन कर म॒श्ति प्राप्त कर 
सकता है । आत्मा के क्षेत्र से कोई बड़ा या छोटा, उच्च या नोच कुल का नहों हे । 
निर्वाण जनता का जन्मसिद्ध अधिकार हूँ। मिसेस स्टीवन्सन कहती हू कि जन धर्म 
की एक अद्वितीय विदश्वेषता अन्य लिड्रियों का भी मोक्षाघिकार रवीकार करना 
हैँ। “मात्र सिर मुड़ःने से कोई श्रमण नहीं होता, ओस्‌ का जाप करने से कोई 
ब्राह्मण नहीं होता, निर्जेन वन में रहने से मुनि नहीं होता, कुश वस्त्र धारण करने 


से तपस्वी नहों होता ४ “समता से श्रमण, ब्रह्मचर्य से ब्राह्मण, ज्ञान से मुनि, 
तथा तप से तपस्वी होता हें ।” “कर्म से ब्राह्मण, कर्म से क्षत्रिय, कर्म से बंइय 
और कम से हो शद्र होता हैँ ।” “जो सदाचारी, तपस्वी दमितेन्द्रिय हो, जिसने 
उग्र तप द्वारा अपने शरोर के रक्‍त माँस सुखा डाले हों, कृशगात्र हो तथा 
कषायोंके ज्ञान्त होते से जिसका हृदय ज्ञान्ति का सागर हो,उसीको हम ब्राह्मण 
कहते हे ।” “परिग्रहरहित त्यागी को ही हम ब्राह्मण कहते हे ।/* यह था 
बीर के ब्राह्मणत्व या श्रमणत्व का आदश। 
श्रमण दब्द का अर्थ ही टीकाकारों न इस प्रकार किया हे 3-श्राम्यति तपस्यतीति 
श्रमण:।” जो श्रम की सतत साधना करता हे, तप करता है वही श्रमण हे । 
साधना, तप या श्रम करनेवाले व्यक्षि समाजपर कंभो बोझ रूप नहों होते । 
श्रमण संस्कृति सुरक्षित हितो के ऐसे दलो का विरोध करती हे, जो केवल एक 
विशेष कुल में जन्म लंने या विशेष आसन पर आसीन होने के कारण दूसरों 
के श्रम को हड़प लेते है और बदले से कोई समाजोपयोगी काम नहों करते । 
भगवान्‌ महावीर ने समता के सिद्धान्त का ओर भी विशद स्वरूप जन- 
साधारण के सम्मुख उपस्थित किया। उन्होंने कहा, कि हमारों आत्मा राग 
हेंष से रहित हो, समभाव को धारण कर, आतमकत्याण की सर्वोच्च सीढ़ीपर 
आरूढ़ हो सकती हूँ ! “जिन व्यक्तियोने आज तक मोक्ष पाया हं, अब पा रहे हें, 
अथवा भविष्य में पायंग,वे सब साम्ययिक या समता के प्रभाव से।” “कठार 
तप से, जप से अथवा चारित्र से बया लाभ ? सामायिक के बिना मोक्ष न कभो 
हुआ हू ,और न होगा ही। जहाँ समभाव होगा, प्राणी सात्र में मंत्री की 
भावना होगो वहाँ स्वार्थंका त्याग होगा, * संसार के प्राणियों को उसो दृष्टि से 
देखा जायगा जिससे हम अपने को देखते हे, सब प्र/णियों में समान भाव का 
ज्ञान कर प्रसन्नता व आह लाद होगा वहीं बिश्व के सकल प्राणी अपने को 


५ मल्य्ा 04 “श्वित] 97 . 

, उत्तराध्ययन अ० २० । 

३२ हरिभदद-दशवे० टीका । 

४ आचाराज़ सू० ११६-१७ | 


न ल्‍० 


१९४९ ] जननायक महावोर १८७ 


सुरक्षित समझेगे, स्वतंत्रता के अपहरण का भय जाता रहेगा, देश को रक्षा के 
बहाने सेन्य पर अरबों का व्यय न होगा, संयुक्तराष्ट्र सघ जेसी संस्थाएं 
करोड़ों रुपया स्वाहा करने के बावजद युद्ध रोकने में असमर्थ व्‌ पंगु न 
होंगी, तथा जन साधारण युखपूबंक जीवनयाएन कर सकेंगे। समता भाव से 
पारस्परिक सनोमालिन्य दूर हो जायगा, और हमारा सकुचित दृष्टिकोण बदल 
जायगा । "गौतम गणधर ने भगवान्‌ से पुछा- भगवन्‌, सामाथिक से एक 
आत्मा में क्या भाव पंदा होते है ?” भगवान्‌ ने उत्तर दिया- सामायिक 
से आत्मा पापमय प्रवृत्तियों से दूर हट जाती है ।/ जब हस पाएमय कार्थों से, 
अपनी स्वार्थ-साधना के लिए दूसरों को दुःख पहुंचाने से दूर रहेंगे, परि ग्रह 
के माया जाल मे न पड़कर केवल आवदयकतानसार" लाघब की नौोति 
अपना ऐंगे, तो सनृष्य का मनध्य द्वारा शोषण स्वयसेव दूर हो जायगा। 
भगवान महादीर की इस समता का प्रभाव केवल प्राणीमात्र की मंत्री तक 
हो सीमित नहीं था। उन्होंने दाश निक क्षेत्र मे भी जगतकों एक नवीन सन्देश दिया । 
बह था अनेकान्तवाद-अर्थात्‌ दूसरो के दृष्टिकोण को सम्यक रूप से समझने 
का प्रथत्तन करना। सभी धर्म था दक्ष न, सर्व था मिथ्या हों, ऐसी बात नहीं हूँ । 
जिस प्रकार विशाल से विशाल मरुभ्म में भो गहराई तक खदाई से कहीं न 
कहीं जल को उपलब्धि निदिचत हे, उसो प्रकार प्रत्येक धर्म में सत्य के अंश 
विद्यमान हूं । स्पाद्ाद से संसार के धामिक संघर्षोका समन्वय शीघ्र हो किया 
जा सकता हूं । क्या हो अच्छा हो यदि हम स्यथाह्वाद या अनेकान्तका दुष्टिकोण 
लेकर सभी धर्मों में त्रुटियों व भेदों के अन्वेषण के स्थान पर गुणो व समानताओ 
की ओर लक्ष्य दें। आ० अमितगति न॑ 'सामायिकपाठ मे समता भाव का 
स्वरूप स्पष्ट करते हुए लिखा हू कि प्राणी मात्र के प्रति मेत्री का भाव, गुणीजनों 
में आदर बुद्धि, दुःखी व पीड़ित आत्माओके प्रति दया व सहानुभूति.को भावना, 
तथा विपरोत भाग की आराधना करन वालों के प्रति मध्यस्थता का भव मरी 
आत्मा सर्देव धारण करे।'' 
भगवान्‌ महावोर ने जनता से प्रत्यक्ष संपक स्थापित करन तथा आबालब॒द्ध 
नरतारी तक अपने परीक्षण व अनुभव का सन्देश पहुचानेके लिए किसो गढ़, 
सीमित या क्लिष्ट भाषा का प्रयोग नहीं किया। जनता क॑ हितार्थ प्रईप्त की 


गई वस्तु जनता की प्रचलित भाषा में हो उसके हृदयज्भम की जा सकती 
थो ताकि वह स्वातंत््य तथा स्वावलम्बनका नाद सब के कर्णगोचर हो सके । 





१, उत्तराध्ययन अ० २९१॥ 
२. लाघवियं आगममाणे-आचा रा ज्भ सू० २१० ॥ 
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यही कारण हूँ कि उन्होंने प्राकृत, लोक भाषा या अधंमागधी में जनता 
जनादंन को समानता व अहिसा का उपदेश सुनाथा। जो जननायक या 
नेता जनता को भांषा में अपने बिचारोंको प्रकट नहीं कर सकता, उसके 
नेतृत्व का अर्थ ही क्‍या ? 

एक और दृष्टि से भी जनसाधारण भगवान्‌ महावीर को अपना नायक 
समझते थे। बे उन की दृष्टि मे अजनबी या अपरिचित न थे। मनुष्य रूप से 
जन्म लेकर उन्होंने परिश्रम व तप द्वारा आत्मिक शक्ति का विकास किया 
था, और मार्ग पर अग्रसर रहते हुए आत्मा से महात्मा और फिर परमात्मा 
के पद को प्राप्त किया था । अतः उनका सन्देश मानव द्वारा ज्ञात तथा मानव 
द्वारा प्रचारित था। अन्य जन भी उसको सत्यता अपने अनुभव से परख 
सकते थे। कोई गुप्त रहस्य न था। इस प्रकार भगवान्‌ महावीर ने मानव 
को प्रतिष्ठा का मूल्य बढ़ाया था। १० जवाहरलाल नेहरू लिखते हे- 
“मुझे इस बात म॑ हमेशा ज्यादा शान और भर्यता जान पड़ती हैँ कि एक 
इन्सान दिमागी और रूहानो हँसियत से ब॒लन्दी पर पहुँचे और दूसरों को भो 
उठाने की कोशिश करें, न कि इससे वह किसी बड़ो शक्ति या ईश्वर की 
तरफ से बोलते बाला बने ।.....जिस बात से मेरे दिल मे उम्मोद बंधती हे, वह 
यह हैँ कि आदमी के दिमाग और; उसको रूहने तरबकी हासिल कर लो हूँ, न 
कि यह कि वह एक पेंगाम लानेवाला एलची बन 'गया हें ।” ' 

अब प्रइन यह हूँ कि भगवान्‌ महावीर के उपदेश का प्रभाव क्‍या पड़ा ? 
जनता ने उसे किस सीसा तक अपनाया ? इस प्रइन का उत्तर दना सरल 


नहों । महा4रुष जनसाधारणक सम्मुख एक आदर्श रख देते हें, और उनका 
सन्देश तत्कालीन परिस्थिति में सुधार कर जनता के प्थप्रदर्शन के लिए होता 
है । जनता प्राचीन रूढ़ि का सरलता से त्याग नहीं करती । फिर १रिस्थितियों 
में भो परिवर्तन होता रहता हैँ । तथापि हमें यह तो स्वीकार करना होगा 
कि अहिसा के प्रचार के कारण प्राणिदध पर्याप्त मात्रा मे रुका, तथा धीरे 
धीरे यज्ञोंमें पशु बलिका अन्त हुआ । आज बहुत कम लोग उसे धर्म का 
साधन मानते हें । पशुओं, दासों, शूद्रों तथा स्त्रियों के प्रति व्यवहार में 
भो शर्नें: शर्त: काफी अन्तर पड़ा, और उन पर की जाने वालो निंबता को 
रोकमके लिये राज्य को भी नियम बनाने पड़ । मांसाहार का प्रचार भी 
घटा। दया व दान की भावना ने सार्वजनिक हित के कार्यों की ओर जनता 
का ध्यान आकृष्ट किया । 


ऋनजन++न-+_ ४४० --- को ५० 
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१९४९ ] जननावक महाबीर श्ण्र 


धामिक क्षेत्र में सब का प्रवेश अनुज्ञात होनेसे शद्र व नारी जाति भौ 
संन्यास मार्ग का आश्रय लेने लग़ों | साथ या साध्वो के संघ में प्रवेश करने 
के बाद जाति भेद मिट जाता था। हाँ, यह अवदय हूँ कि सामाजिक जोबन 
तथा नित्य प्रति के व्यवहार में जाति भेद का मुलोच्छेद न हो सका। ऐसा 
प्रतीत होता हे कि भगवान्‌ महावोर जनता पर सुधार ठोसना न चाहते थे । 
उनकी धारणा थी कि आन्तरिक भावना शुद्ध होने से, समता की आराधना 
करते से, व प्राणी मात्र के प्रति मंत्री भाव रखने से, क्रमशः एक दिन ऐसा 
आययगा कि जनता व्यावहारिक जीवन में भी सरलता से इस विषमला को दूर कर 
देगो। परन्तु ऐसे स्वर्णकाल में अभी काफी देर थी। इसी तरह धनिकों 
द्वारा बरिद्रों का शोषण भी उस काल से वतंभान ढंग से न था । यूनान को 
तरह दासप्रथा का रूप भी भारत से इतना विकट नथा। अतः संभव हूं कि 
भगवान्‌ महावीर तथा भगवान्‌ बुद्ध ने पहले अन्तःकरण को शुद्धि पर ही जोर 
देना उचित समझा हो। यह तो सब मानेंगे ही कि भगवान ने आध्यात्मिक 
क्षेत्र में जिस समानता का बीजारोपण किया, उससे भावी सन्‍्तति को अन्य 
क्षेत्रों में प्रसारित विषमता दूर करने की प्रेरणा मिली और आज भो हम 
उससे लाभान्वित हो जनता का उत्थान कर सकते हे, बछतें कि हम अपने 
जीवन में जन संस्कृति को साफार रूप दे । 


वन्‍न्‍लान-- (0 40. >>००न०बन- 


हि 


समय गोयम, मा पमायए 


दम १ लाए पंइयए जहा निवदइ राइगणाण अच्चए । 
एवं मणआण जीविय समय गोयम, मा पमायए ॥ 


जैसे पतझड़ को रात्रियों के बोत जाने पर वक्ष का पत्ता पीला होकर 
झड़ जाता हे, वेसे ही मन॒प्यों का जीवन हैं। अत' गौतस, क्षण भर भी 
प्रभाव न कर। 


वोच्छिन्द सिणेहमप्पणों कुसुम सारइय व पाणिय । 
से सव्वसि णेहवज्जिए, समय गोयम, मा पमायए 


जैसे कमल शरतकालोन निर्मल जल को भी नहों छूता, उससे मिलिप्त 


रहता हूं, उसी प्रकार तु भी सभी सांस(रिक पाझों को काटकर सब प्रकार 
को असक्तियों से रहित हो जा । गौतस, तनिक भी प्रमाद न कर। 
प्‌ 


रूण्डहर ? 


-भुनि कांतिसागर 





निजन-एकान्त में अनेक लता एवं वक्षों से परिवेष्टित, धुलिधूसरित 
प्राचीन ध्वंशावशेष को दुनिया के लोग भले ही खण्डहर कहे किन्तु मेने इसे कभी 
भी खण्डहर नहों माना । अपितु मानव-संस्क्ृति के समुज्ज्वल प्रतीक के रूप में 
स्वीकार किया हूँ । वह सस्क्ृति का महान्‌ कीत्तिस्तम्भ है। उसमे स्फ्त्तिदायक 
तत्व हं, महती उत्प्रेर शक्तियों हे और भारतीय लोकजीवन को सर्वागपूर्ण 
करने की उसमे अद्भत क्षमा हैं। उसके अण्‌ परमाणु में क्रांति की चिनगारियाँ 
है। वहाँ के पाषाण दब्दरहित वाणी में गुरू युग का संदेश सुना रहे है । 

विहव की दृष्टि से कहे जाने वाले खण्डहर के कण कण में उन उदारचेता वोरो 
की निर्मल आत्मा जय घोष कर रही हूँ जिन्‍्होंने राष्ट्र और संस्कृति के रक्षार्थ 
हँसते #सते आत्मकत्तव्य की बलिवेदी एर अपने आप को होस दिया, उन्होंने 
उच्चतम आदर्श पोषक भावताओ का सजन कर, सानवता को नवजीबन का 
संचार किया, और अमर हो गये। उन आत्मीय विनतियों की ज्योति आज 
कलात्मक पाषाणों के रूप में जल रही हू, मानवता के प्रश्स्त राजमार्ग का प्रदान 
कर रही हं और प्राचीन तत्वों से ओत प्रोत भावनाओं का नवीन संस्करण उपस्थित 
कर नव-क्रांतिकारी-मानव को अग्रिम विकास के लिए उत्प्रेरित करती हे, अर्थात्‌ 
अतोत से अनागत की ओर इंगित करती है । इसीलिए मे ऐसे स्थान को अतोत 
का जोवित प्रतीक मानता हूँ जहाँ पर काव्य की आत्मा, रस को निर्मल सरिता 
द्रुत गति से प्रवाहित होती हो। जिसके कण कण म॑ रसिकता हो उसे म॑ खण्डहर 
कंसे कह दूं । 

उस स्थान के एक एक पत्थर पर जो शिल्पभास्कर्य है, हमारे कलाबिलासी 
पूरवंज और कला के परम साधक प्रतिभासम्पन्न शिल्पियों का सुस्मरण कराता है । 
उन्हे देख कर अंतर्नयन तृप्त होते हैं। हृदय कमल प्रफूल्लित हो उठता है। 
भावनाओं का इन्द्र मच जाता है । अतीत चित्रवत्‌ सम्मुख उपस्थित हो आता हैं 
और कर्ण, उन पाषाणों को मूक वाणी-जिसमें विज्ञुद्ध भारतीय लोक जीवन का 
बहुमुखो चित्र उत्कीर्ण हं-मामिक विविध रंगीन जीवन की कहानी सुनने को 
उत्सुक हो उठते हे। बहिचंक्षु युगल बहाँ अनंत शान्ति के सुकुमार ओर स्वस्थ 
सौंदर्य को खोज में बिद्वूल हो उठते हे । मोलों तक को भीषण गति के बाद चरम 
तव शक्ति को लिए हुए हों ऐसे आत्मबलवर्धंक, उत्प्रेरक, पुनोत और सरस स्थान 
को भला, में खण्डहर कसे कहूँ ? 


जनज+ज- 6 0+- --- 


जैन पुराण-कथा का लाक्षणिक स्॒रूप- 


-बीरनद्रकुमार जन, एम० ए० 





सब से पहले पुराण-कथा के प्रकृंत स्वरूप ओर उसके मनोवेज्ञानिक उद्गम 
पर प्रकाश डाल देना जरूरी हें। 

मनृष्य अपने वास्तविक रूप से तुष्ट नहीं। उसे आदि काल से उच्चतर और 
सम्पुर्णतर जीवन'को खोज रही है । इस खोज ने इन्द्रियगम्य वस्तु-जगत्‌ की सीमा 
भी राँघी है, और सनुष्य ने लोकोत्तर और दिव्य के सपने भो देखे हे। सपने 
ही नहीं दे ले, अपने उन सपनों को अपने रकक्‍तांशों में जीवित कर , अपने ही मांस 
में से उसने प्रकाश को उन मूर्तियों को जीवन्त भो किया हें। जब जब मनष्य के 
स्वप्न के उस परम सुन्दर' ने रूप लिया, वह अपने सर्वागीण ऐश्वर्य की अनेक ली- 
लाओं को मानवोय मन पर बहुत गहरा अकित कर गया। उस परम पुरुष या 
परम नारी का जो स्थूल व्यक्तोकरण होता है, वही अपने आप मे समाप्त नहीं 
हैं। उस लीला मे एक अधिक गहरा और सुक्ष्म सत्य होता हे, जो अरूप होता 
है। चमं-चक्ष्‌ को पकड़ मे वह नहीं आता, पर बोध के द्वारा बह उस काल के 
मनुष्यों की अनुभूति में रम जाता हैं । यह अनुभूति मानवी रक्त में होकर पोढ़ी- 
दर पीढ़ी सक्रसमित होती चलतो हे । विकास के नव-तवीन उन्मेषों और सपनों से 
मनुष्य उस अनुभूति को सघनतर और विपुलतर बनाता चलता हे, नाना काव्यों 
ओर कलाकृतियों मे उसे संजोता हूं ओर अन्ततः वही अनुभूति श्रेष्ठठर और उच्च- 
तर मानवों के रूप में आविभृत होकर हमे आगामी देवत्व का आभास दे जाती 
हैं। हमारे वेज्ञानिक युग के सुपर सन' की कल्पना के पहिल्ले भो उत्तरोत्तर विकास 
की यही अजस्न चेतना काम कर रही हे । 

मनुष्य के भोतर अपार ऐश्वर्थ की सम्भावनाएँ दिन और रात हिलोरे ले रही 
है । उन्हे वह एक वास्तविक, सीमित घटना के वर्णन के रूप से नहों ऑक सकता, 
क्योंकि वहु देश-काल की बाधा से मुक्त असीस भूमा का परिणमन है । इसीसे 
उस अनन्त सौन्दर्य को व्यक्त होने के लिये कल्यता का सहारा लेना पड़ता हें ! 
सर्वकाल और सर्व देश में उसी एक प्राण-पुरुष को सत्ता व्याप्त हैं। इसोीसे 
मनुष्य का सन सब जगह समान रुप से काम करता हे और यही कारण हैं 
कि जहाँ भी और जब भो किसो लोकोत्तर, दिव्य सत्ता ने जन्म लिया हे, तो उससे 
सबंत्र मानवी सन पर अपनी असाधारणता को एक-सो छाप डाली है। इस तरह 


११२ शानीदय [ अगर 


मनुष्य के स्वप्न के विगत, आग॒त और अनागत आदर्श-पुरुषों की कभाओं को एक 
राक्षणिक रूप सा मिल गया हैं । 


कल्प-पुरुष के इसी लाक्षणिक रूप को भिन्न-भिन्न देश-काल के लोगों ने और 
उनके कवि-मनोषियों ने नाना रंगों के प्रकाश-सूत्रों मे बाँधा है । स्वप्न-पुरुष और 
स्वप्न-तारी को इस कल्पना-पग्राह्म कथा को ही हम पुराण-कथा कह सकते हे । 
निरे वास्तव के तथ्य से ऊपर उठकर कथा जब भी भाव-कहल्पना के दिव्य लोक में 
चलो गई हैँ, तभी यह पुराण-कथा बन गई हे । अपने मन को सारी उद्दौप्त 
आशा, कांक्षा, कासना से अभिषिकत कर मनुष्य की अनेक पीढ़ियां उसी कल्प- 
पुरुष की कथा के नव-नवीन और महत्तर रूपों को दृहराती गई हूँ । मनृष्य को 
कथा जब भो प्रकट सामान्य के धरातल से उठ कर सम्भाव्य असामान्य के स्वप्त 
जगत्‌ में चलो गई हें, तभी वह पुराण-कथा हो गयी हूं। इसीसे प्रायः ये कथाएँ 
रूपक, प्रतीक ओर वृष्टान्त के रूप में ही पाई जाती हैँ। वे मात्र वास्तविक घटना 
की कथा नहीं कहतीं, वे तो बिना कहे ही जीवन के कई निगढ़ सत्यों पर अनेक रंगों 
का प्रकाश डाल दंती है । 

जन-पुराणों में भो इस कल्प-पुरुष यानी मनुष्य के परम कास्य आदर्श की 
कथा को ही लाक्षणिक रूप प्राप्त हुआ है । जनों के यहाँ इन परम पुरुषों को 
शलाकापुरुष कहा गया हे। उनके स्वरूप, सामथ्यं, लीला ओर चरम प्राप्ति 
की भिन्न-भिन्न कोटियों के अनसार उनकी अलग-अलग लाक्षणिक मर्थादाएँ 
कायम कर दी गई हें। 

जन कवि-मनीषियों ने अपने आदर्श की चूड़ा पर तीर्थंकर की प्रतिष्ठा की 
है । तीर्थंकर वह व्यक्तिमत्ता होतो हे, जिसमे सारे लौकिक और अलौकिक छऐेद्वर्य 
एक साथ प्रकाशित होते;हे। वेहिक दृष्टि से वह असामान्य बल-बोयं, शौयं, 
बविक्रम-प्रताप और सोन्‍्दर्थ का स्वामी माना जाता हैं । उसकी अंग-रचना का 
बड़ा ही विशाद ओर सार्थक वर्णन शास्त्रों में मिलत। है । आदि से अन्त तक बाल 
रूप का सलोना और निर्दोष मार्देव उसके मुख पर और काया में विराजता रहता 
हू। आयष्य के प्रभाव से वह अविक्षत रहता हे, और स्वयं काल भी उसकी 
देह का घात नहीं कर सकता। इसीसे उसे चरम हरीरी कहा गया हें। वह 
लोक का अपराजित आदित्य-पुरुष (5७॥-70% ) यानी पृषन होता है, जिससे 
सारे तत्वों का सारभूत तेज, रस ओर शक्षित समाई रहती है। पूर्व जन्म में 
निखिल चराचर के कल्याण की कामना करने से वह तीर्थंकर प्रकृति बाँधता हे । 
इसीसे जब वहू तोर्थकर होकर प॑ दा होता हूँ तो लोक में सर्वागीण अभ्युदय प्रकट 
होता है । प्राणी सात्र का प्राण एक अव्याहत सुख से व्याप्त हो जाता हे । तत्कालीन 


१९४९ ] ऊँत पुराण-क्था का लाक्षणिक स्वरूप ११३ 


धरती पर वही लोक और परलोक की सारी सिद्धियों का प्रकाशक, बिधाता 
और नेता होता है । 

आदि से अन्त तक तोर्थकर की जीवन-लीला बड़ी काव्यमथ और रोचक 
है। लगता हूँ कि मानव-कवि को कल्पना का सारभूत मधु और तेजस उस 
रूपक में साकार हुआ हे। वह मानवों और देवों की महस्व्ाकांक्षा का चरभ 
रूप है। तीर्थंकर के गर्भ मे आने के छह महीने पहले से ही पंच आइचर्यों को 
बृष्टि होने लगती हू । आस-पास के प्रवेशों में निरन्तर रत्न-बर्षा होतो हे, नन्दस के 
कल्प-बक्षों से फूल बरसते हे, गंधोदक की वृष्ठि होती हें, और आकाश में दूं दुनि- 
यों के घोष के साथ देव जय-जयकरार करते हे। पृथ्वी अपने भीतर के समूचे रस 
से संसार को नव-नवीन सऊंनों से भर देती हूं। तीर्थकर जिस रात गर्भ में आते हूं, 
उस रात उनकी माता ऐरावत हाथी, स्वर्ण, सिह आदि के सोलह सपने देखली हे, 
जो उस आगामी परम पुरुष को अनेक विभूतियों के प्रतीक होते है। तीर्घकर 
के जन्म के समय इन्द्र का आसन कम्पायमान होता हैं, देबलोक और मत्यंलोक में 
अनेक आइचय घटित होते हे । सभो स्वर्गो के इन्द्र अपनो देव-सभाओं सहित अन्त- 
रिक्षकों दिव्य संगीत से गंजित करते हुए, लोक मे प्रभु के जन्मका उत्सव मनाने 
आते हैं। बड़े समारोह से शिक्ष-भगवान्‌ को मेरु पर्वत पर ले जाकर, पाण्डुक- 
शिला पर उन्हें विराजमान किया जाता हूं; फिर देवागनाओं द्वारा लाये हुए क्षीर- 
सागर के जल के एक हजार आठ कलझों से उनका अभिषेक किया जाता हूँ। 
कई दिनो तक इद्राणियों और देवियाँ प्रभु को माता को सेवा में नियुक्त रहती हे । 
इसके उपरान्त भिन्न-भिन्न तोर्थंकरों के प्रकरणों मे उनके कुमार काल ओर राज्य- 
काल की विशिष्ट कथाएँ वाणित होती हे । 

दो समय तक विपुल सुख भोग के बीच राज्य करते करते किसी एक दिन 
अचानक सांसारिक क्षण-भंगुरता पर उसको दृष्टि अटक जातो हूँ । सारा ऐहिक 
सुख-भोग उसकी दृष्टि से विनाज्षी और हेय जान पड़ने लूगता हूं । चित्त मे आत्मा 
के विर्ह को व्यथा जाग उठती हूं। देह, महल और संसार के बन्धन 
उसे असह्य हो उठते हैं। सब कुछ त्याग कर बह चल पड़ने को उद्यत होता हूँ, 
तभी लौकान्तिक देव आकर उसकी इस मांगलिक चित्त-बेदनाका अभिनन्दन कर, 
उसके बेराग्य का संको्तन करते हे । जब वह नर्रासह महाभिनिष्कमण को उद्यत 
होता हे, उस समय संसार को सारी विभूतियों हाहाकार कर उठतो हैं कि-हांथ, 
उनका एकमेव समर्थ भोक्‍ता भो उन्हें त्याग कर चला जा रहा है, और उसे बाँध 
कर रखने को शक्ति उनमें नहीं हूँ । 

इस्त्र आकर बड़े समारोह से प्रभ्‌ का दोक्षा-कल्याणक करता हैं । वह मानब- 
पुत्र निर्नेतत-दिगम्बर होकर प्रकृति की बिजय-यात्रा पर निकल पड़ता है । महा- 
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विकट कान्तारों और पर्वत-प्रदेशों मे बह दीधंकाल तक मौन समाधि में लोन हो 
रहता हू । अनायास एक दिन कंवल्य के प्रकाश से उसकी आत्मा आरपार निर्मल 
हो उठती है । तोन काल और तीनों छोक के सारे परिणमन उसके चेतन में हाथ 
की रेखाओंसे झलक उठते हे। तब निजन की कन्दरा को त्याग कर लोक-पुरुष 
अपना पाया हुआ प्रकाश निखिल चराचर के प्राण तक पहुचाने के लिये लोक में 
लौट आता हैं । इन्द्र और देवतागण उसके आसपास विशाल समवद्रण को रचना 
करते हें । तीर्थंकर की यह घर्मंसभा देश-देशाम्तरों मे बिहार करती हे । आगे- 
आगे धर्म-चक्र चलता हे, दिशाएँ नव-युगोदय और नवीन परिणमन के प्रकाश से 
भर उठती हे। द्रव्य, क्षेत्र काल और भाव के अनुरूप लोक में अनेक कल्याण- 
कारी परिवतंन होते हे । प्रभु की अजस्र वाणी के अनह॒द घोष मे प्राणिमात्र के परम 
कल्याण का उपदेश निरन्तर बहता रहता है । लोक मे उस समय अपूर्व मंगल और 
आनन्द व्याप जाता हूँ । जीवो के बेर-मात्सयं, दुःख-विबाद मानो एकबारगी ही 
लुप्त हो जाते हैं । इस तरह अनेक वर्ष दूर-दूर देशों मं विहार करके धर्म का चक्र- 
बतंन करते हुए अनायास एक दिन किसो ज्योतिर्मय क्षण में प्रभका परिनिर्बाण 
हो जाता हैं। ऐसी भव्य और दिव्य है तीर्थंकर को जीवन-कथा । 

लोक का दूसरा प्रतापी शल्ाकापुरुष होता हे-चक्रवर्तों। चक्रवर्तो के 
जन्म के साथ ही उसके महाप्रसाद में उसकी नियोगिनों चौदह ऋद्धियों और 
सिद्धियों के देनेवाले चौदह रत्न प्रकट होते है । इन्ही रत्नों मे से चक्रवर्तो की सारी 
आधिभौतिक और दंबी विभूतियाँ प्रकट होती है । वह पूर्व निदान से ही बट 
खण्ड पृथ्वी के बिजेता होने का नियोग लेकर जन्म लेता हे । पृथ्वी के नाना खण्डो 
में जहाँ पीड़क असुरों और झोषक राजाओं के अत्याचारों से लोक-जन पोड़ित 
होते है, उन सब का निर्देशन कर, धरती पर परम सुख, शान्ति, कल्याण और 
समता का धर्म-शासन स्थापित करने के लिये ही चक्रवर्तो अबतरित होता हूं । 
जब चक्रो दिग्विजय के लिये जाता है, तो उसका चक्र-रत्न आगे-आगे चलता 
हुआ उसका पथ-सन्धान करता हूं । यह चक्र एकबारगी हो धर्म और उसकी 
स्थापक कल्याणी शक्ति का प्रतीक होता है । जब ससागरा पृथ्वी के छः खण्डों 
को जीत कर चक्रो अपनी विजय" के शिविर पर गर्वोन्नत खड़ा होता हे, 
तभी वृषभाचल पवव॑त पर अपनी विजय का मुव्रालेख अंकित करने जाता 
हैं। पर वहाँ जाकर पाता है कि विजय के उस शिलास्तम्भ पर 
उससे पहले ऐसे असंख्य चक्री अपनो विजय को हस्त-लिपि आँक 
गये हे और उस शिला पर नाम लिखने की जगह नहीं हे । उसी क्षण चक्री का 
विजयाभिमान चूर्ण हो जाता हें । वह अकिच्नन भाव से किसी पिछले चक्री का नाम 
मिटा, अपने हस्ताक्षर कर देता है. और समभाव लेकर अपने राज-नगर फो 
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को लौट जाता हूं । तब अपनो सारी शक्ति और विभूति प्रजा के कल्याण के 
लिये उत्सगं कर देता हे और यों अप्रमत्तभाव से वह धर्म-शासन का संचालन 
करता हूं । इस कथा में बड़े ही लाक्षणिक ढंग से भौतिक सत्ता के अन्तिम 
बिच्दु को, परम कल्याण के छोर में ग्रथित कर दिया गया है । आदि तीर्यकर 
वृषभदेव के पुत्र भरत ऐसे ही चक्रवर्ती थे, जिनके नाम से इस देश का नाम 
भारतवर्ष पड़ा। 

इस तरह नारायण, प्रतिनारायण, बलभद्र, कामदेव आदि परमता 
की कई कोटियाँ होती हे, और उनके जुदा-जुदा विवरण हू । 

जन मान्यता के अनुसार श्रीकृष्ण नारायण थे। वे नियोग से हो तोन खण्ड 
पृथ्वी के अधीश्वर अधंचक्री थे। पूर्ण चक्की से ठीक आधे यानी सात रत्न अर्ध- 
चक्री के कोषागार में जन्म लेते हूं । नारायण प्रधानतथा कर्म-पुरुष होता हूँ । वह 
लोक मे लोकिक श्ञये, प्रताप और ऐश्वर्य का अकेला प्रभु होता हें। उसकी लीला 
में कोतुक, कोतूहूल, साहस, जौये, सम्मोहन और प्रणय का प्राधान्य होता हूँ । 
लोला-पुरुषोत्तम कृष्ण के व्यक्तित्व से इन वत्तियों का प्रकाज पूर्णतया सागोपाग 
हुआ हैं। त्रिखण्ड-विजय के उपरान्त उस कर्मं-पुरुष के विभव-स्वप्न को मूर्ते 
करने के लिये समुद्र में देवों ने द्वारिका रची थी । 

कृष्ण के चचेरे भाई तीर्यकर नेमिनाथ को कंवल्य होने पर उन्होंने अपने सभ- 
वशरण में यह भविष्य-वाणी की थी कि यादव-पुत्र द्ंपायन के हाथों ही द्वारिका 
का दहन होगा और अपने ही भाई जरतकुमार के हाथों क्ृष्णको मृत्यु 
होगी। छप्पन करोड़ यादवों की भृकुटिया टेडी हो गयी उस समय ! कुमार 
, इँपायन उसी क्षण दीक्षा लेकर बहाँ से चल दिये और जरत॒कुमार भी इस पातक 
से बचने के लिये दूर देशान्तरो मे चले गये । पर उस अकाण्ड को टालने के सारे 
निमित्त व्यर्थ हुए और तीर्थंकर की वाणी सत्य हुई | यादवों के अपने हो कीड़ा- 
कौतुक ने उनका आत्म-नाश किया। ऐसी थी उस लीला-योगी की लोला। 
हारिका-दहन और यदुकुल के नाश के बाद कृष्ण उत्तर मथुरा को ओर जाते 
हुए एक जंगल में सोये विश्राम ले रहे थे; भाई बलराम उनके लिये जल लेने गये 
थे। तभी जंगल में निर्वासन लेकर भटकता जरत्कुमार उधर आ निकला | 
हरि के पग-तलकी मणिको हि पश्ष की आँख जान उसने तीर चलाया। बह 
नारायण के पग-तल की प्राण-सणि को बींध गया। त्रिखण्ड पृथ्वी का अविजित 
प्रभु अन्तिम क्षण में भाई को क्षमा कर ज्ञानी बन गया और किसी आगामी भव 
के लिये तोर्थंकर प्रकृति बॉध कर तत्काल देह त्याग कर गया। 

कृष्ण के पुत्र प्रद्यम्त कामकुमार थं। कामकुमार जन्म से ही कामदेव का 
रूप लेकर अबतरित होता है, और चरम शरोरो (अघात्य ) तथा तदभव सोक्षगामी 
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होता हूँ । बह स्वभाव से ही बहुत लोला-प्रिय, कौतुकी और साहसी होता हे । 
बह रोमांटिक नायक की पूर्णतम कल्पना को हमारे समक्ष सूतिमान करता हे । 
हनुमान्‌ भी कामकुमार हो थे । प्रद्युम्त को शिशुवय में हो प्‌र्वभव के बरी से एक 
प्रचण्ड शिला के नीचे दबा कर मार देना चाहा था, पर चरम शरीरी कामदेव 
अधात्य था। उसका घात न हो सका, प्रहार के तले भी वह कीड़ा ही करता 
रहा। शिशु हनुभान्‌ अपनी माँ अजना के हाथ से उछल कर विमान में से नोचे 
कन्दरा में जा गिरे थे। पर्वत की शिला ट्क-ट्क हो गई पर हनुमान्‌ का बाल बॉका 
न हो सका। बालक मुस्कराता हुआ खेलता पाया गया। 

प्रयुम्न ने अपने पूर्व नियोग के चोदह वर्ष-व्यापो स्वजन-बिछोह में कई देश - 
देशान्तरों में भ्रमण कर अपनी दाक्ति, प्रतिभा, शौर्य और सौन्दर्य से अनेक सिद्धियों 
ओर विद्याओं का लाभ किया था । अपनी युवा भौहो के मोहक दर्ष और अपने ललाट 
के मधुर तेज से उस आवारा और अनजान राजपुत्र ने अनगिमती कुल-कन्याओ 
और लोक को श्रेष्ठ सुन्दरियों के हृदय जीते थे । यही हाल कृष्ण के पिता वासुदेव 
का भी था। उनके एक-एक नयन-विक्षेप पर सारे जनपद का रमणोत्व पागल और 
म्‌च्छित हो जाता था। ऐसो निराली थो इन हरिवंज्षियों को वंशजात मोहिनी ! 

इन शलाकापुस्षों के दिगूविजय, देशाटन, सम्‌द्र-यात्रा, साहसिक वाणिज्य- 
व्यवसाय, और अन्तत:ः ब्रह्म-साधना की बड़ी ही सा्थंक और लाक्षणिक कथाओं 
से जन पुराण ओत प्रोत है । वस्तु और घटना मात्र को देखनेबाली स्थल ऐतिहासिक 
दृष्टि को इन कथाओं में शायद ही कुछ मिल सके । इनके मर्म को समझने के लिये 
पण्डित जवाहरलाल जेसा मानव-इतिहास का पारगामी कबि-द्रष्टा चाहिये। 
पंडित जो ने अपनी [0500ए८ए ० ॥9079 में कहा हें कि-'पुराण, दंतकथा 
और कल्प-कथा को वास्तविक घटना के रूप में न देखकर यदि हम उन्हें गहरे 
सत्यों के वाहक रूपकों के रूप में देखें तो इससे अनादिकालोन मानव सृष्टि का 
अनन्त ऐश्वर्थ कोष हमें प्राप्त हो सकेगा।”' 

जन वाझुमय में ऐसे रस, शक्ति, तप और प्रकादा के संदिलष्ट रूपकों की अपार 
सम्पत्ति पड़ी हूँ । जिज्ञासुओं और सर्जकों को आमन्‍्त्रण हूँ कि वे उन चिन्तामणि- 
यों की आभा से अपनो दृष्टि को पारस बनायें। 
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“बाबा कुछ खाने को दो” भिखारी ने दीन स्वर में कहा । 

“चलो आगे, में क्या कर सकता हूं। इस समय तेरी यही दशा होनो थी। 
बिना पुँछे भीतर तक चला आया, भाग यहाँ से” झिटकारते हुए सद्दालपुत्त कुम्हार 
ने कहा । 

बेचारा भिखारी हड़बड़ाकर पास ही रखे कच्चे घड़ों के ढेर पर भरहरा 
कर गिर पड़ा। कुम्हार के बहुत से घड़े फूट गए। सहालपुत्त क्रोध से आग- 
बबूला हो गया ओर बोला-मूर्ख, यह सब क्या किया ? अन्धा कहों का, सब 
घड़े चौपट कर दिए। मेरी दो दिन की मेहनत पर इस अनाड़ी ने पानो फेर दिया। 

भिखारी के होश गायब थे, वह पडनेवाली मार के बचाव का उपाय सोचने 


लगा। 
इतने में चर्या के लिए श्रमणनायक निरगंथ नाथपुत्त उधर से निकले और 


सहालपुत्त के द्वार पर पहुंचे। सह्दालपुत्त तो, क्रोध से पागलसा हो रहा था। 
वह श्रमणनायक की प्रतिपत्ति करता तो भूल गया और बोला-देखिए इस अंधे 
को, इसने मेरा सारा श्रम सिट्टी में मिला दिया, सारे घड़े चौपट कर दिए । 

सामने एक सन्त को देखकर भिखारी को ढाठससा बधा ओर उसकी सहज 
प्रशा जागी। व्यंग्य से बोला-मंने क्या किया ? इन घड़ो को इस समय यही 
दक्षा होनी थो। भिखारी ने सद्दालपुत्त से हुई सारी बाते सुनाते हुए कहा-क्या 
नियति एक के ही लिए हू ?' 

“सहालपुत्त, यह ठीक तो कहता है ” श्रमणनाथक ने कहा। यदि इसका 
भिखारो होना और उस समय भीख सांगना नियत था और उसी नियति के बल 
पर तुमने इसे भगाया भी, तो घड़ों का फूटना भी तुम्हारे हिसाब से नियत ही 
था। घड़ों को इसने कहाँ फोड़ा है ? 

“यदि यह सावधानी से जत्ता तो मेरे घड़े न फूटते -सद्दालपुत्त क्रोध को 
शान्‍्त करते हुए बोला । 

“सहाल, क्‍या तम यह समझते हो कि तुमने इन घड़ों को बनाया हे ? 
क्या इनके बनाने में तुम्हारा कंत त्व हे ? यदि तुम्हारा कतृत्व है तो क्या 
तुम रेत को भी घड़ा बना सकते हो ?” स॒दु स्व॒र से श्रमणनायक ने पूछा । 

५ 


रे 
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“हा, भनन्‍ते, यदि इनका बनाने में कुछ भो कतृ त्व हे तो में असावधानी के 
दोष का अपराधो हूं, वेसे इनकी फटकार के निर्मित्त से ही मुझसे यह गलतों हुई 
हूं ।! भिखारी आइवस्त वाणो में बोला। 

सहाल ने कहा-हमारे गुरु गोजझ्ालक ने तो यही कहा था कि-सत्त्वों के 
क्लेश का कोई हेतु नहीं, प्रत्यय नहीं। बिना हेतु के और बिना प्रत्यथ के सत्त्व 
कलेश पाते हे! सस्‍्वों की शुद्धि का कोई हेतु नहीं, प्रत्यव नहीं, बिना हेतु के 
और बिन प्रत्यय के सत्त्व शुद्ध होते है। अपने कुछ नहीं कर सकते, पराए कुछ 
नहीं कर सकते। कोई पुरुष भी कुछ नहीं कर सकता। बल नहीं, वीय॑ नहीं, 
पुरुष का कुछ पराक्रम नहीं। सभी सत््व सभी प्राणी सभी भूत ओर सभी जीव 
बच्म में नहीं हे । निबंल और निर्वोय, भाग्य और संयोग के फेर से छह जातियों में 
उत्पन्न हो सुख और दुःख भोगते हें। यह नहों हें-इस श्ील या ब्रतया तपया 
ब्रह्मचयं से से अपरिपक्व कर्म को परिपक्व करूंगा । परिपक्व कर्म का भोग कर 
अन्त करूंगा । 

सद्दाल कहता ही गया-सभो द्रव्यों की सब पर्याय नियत है, वे होंगी ही; 
उनमे हमारा कोई पुरुषार्थ नही, कोई यत्न नहीं, बल नहीं, पराक्रम नहीं, जो जिस 
समय होना हूँ होगा ही । 

श्रमणनायक बोले-भद्र सद्दाल, यदि यही है तो घड़ो का फूटना भी इस 
समय नियत था, इस विचारे का क्‍या दोष ? 

सहाल अपनी ही कुय॒क्ति के जाल मे फस चुकर था। वह दबी जबान से बोला- 

“भस्‍्ते, यदि यह थोड़ी भी सावधानी से यहाँ से बचकर चला जाता तो घड़ें 
न फूदते।” इसने तो मेरा सर्वनाश ही कर दिया। 

श्रमणनाथक ने आदेशक स्वर से कहा-सोच्ो, अच्छी तरह सोचो, क्‍या 
निर्यात मे किसी का भी कुछ कत्‌ त्व हो सकता हुं ? तुम्ही बताओ तुम इन घड़ों को 
और सुन्दर और कछापूर्ण बना सकते थे ? 

“क्यों नहीं ? यदि श्रस और समय लगाता तो और भी सुन्दर बना सकता 
था।” सहाल ने कला के अभिसान से कहा । 

“तो क्या पुरुषार्य और यत्न से कुछ भी हेर फेर संभव हे ?” श्रमणनायक 
ने पुछा। 

यही तो मुझे संशय है कि “यदि पुरुषार्थ से कुछ हो सकता हे तो मे रेत का घड़ा 
क्यों वहीं बना पाता ?” भगवत्‌, आप तत्त्वश् और तत्त्वदर्शो हं, मुझे इसका 
रहस्य समझाइए। मेरी बरद्धि इस समय उदस्रान्त हो रही है । 

श्रसणनायक ने लान्त्वना देते हुए गम्भीर वाणो में कहा-भद्ग, संसार के 
प्रदार्थों के कुछ परिणमन नियत हे और कुछ अनियत । प्रत्येक पदार्थ की 
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अपनी अपनी द्रव्य शक्तियाँ नियत हे, इनमें न एक कम हो सकती हें और त एक अधिक ! 
कुछ स्थल पर्यायशक्ति से साक्षात्‌ सम्बन्ध रखनेवाले परिणसन भी नियत हो 
सकते है । देखो,घट कपड़ा पानी आग सभी पुद्गल के परिणसन हें पर हर एक 
पुद्गल स्कम्ध हरसमय कपड़ा या घड़ा नहीं बन सकता। मिट्टी ही घड़ा बनेगी 
और सूत हो कपड़ा। यह दूसरी बात हूं कि मिट्टी के परमाणु कपास के पेड़ के 
द्वारा रुई बनकर परम्परा से कपड़ा भी बन जाय और सृत भी सड़कर मिट्टी के 
आकार में घड़ा बन जाय, पर साक्षात्‌ उन पदार्थो से घड़ा और कपड़े पर्याय का 
विकास नहीं हो सकता। रेत मे घट बनने की उस समय योन्यता नहों है। अतः 
वह मिट्टी की तरह घड़ा नहीं बन सकती । जब तुम मिट्टी का पिड बनाते हो तो 
क्या यह समझते हो कि इतने मिट्टी के परमाणुओंका घड़ा बनना था सकोरा 
बनना नियत हूं ? सीधी बात तो यह हूँ क्रि-मिट्टी के पिड से उस समय सकोरा 
घड़ा प्याला आवि अनेक पर्यायों के विकास की योग्यताएं ह। यह तुम्हारे पुरुषार्थ 
का प्रबल निमित्त हे जो उस समय पिड से सुन्दर या असुन्दर घड़े की ही पर्याय का 
विकास हो जाता हे, सकोरा प्याला आदि पर्याय योग्यताएँ अविकसित रह जाती 
ह। संक्षेप में जगत्‌ के नियतानियतत्व को व्यवस्था इस प्रकार हे- 


(१) प्रत्येक द्रव्य की मूल द्रव्य-शक्तियाँ नियत हे ) उतकी संख्या से 
न्यूनाधिकता कोई नहीं कर सकता। वतंसान स्थूल पर्याय के 
अनुसार इन्हों में की कुछ शक्तियाँ प्रकट होतो हे और कुछ 
अप्रकट । इन्हें पर्याय-योग्यता कहते हे । 

(२) यह नियत हूँ कि चेतन का अचेतन या अचेतन का चेतन रूप से 
परिणमन नहीं हो सकता। 

(३) यह भी नियत हे कि एक चेतन या अचेतन द्रव्य का दूसरे सजातीय 
चेतन या अचेतन द्रव्य रूप से परिणमन नही हो सकता । 

(४) यह भो नियत हे कि दो चेतन मिल कर एक संयुक्त सदृश पर्याय 
उत्पन्न नहीं कर सकते जंसे कि अनेक पुद्गल परमाणु मिलकर 
अपनी संयुक्त सदृश घट पर्याथ उत्पन्न कर लेते हें । 

(५) यह नियत हूं कि धर्म अधर्म आकाश काल और शुद्ध जोव का 
सदा दाद्ध परिणमन होता हूं अशुद्ध नही । 

(६) यह भी नियत हैं कि जोव का अशुद्ध परिणमन अनादिकालीन पुद्गल 
कर्म सम्बन्ध से हो रहा हें और इसके सम्बन्ध तक हो रहेगा। 

(७) यह नियत हूं कि द्रव्य में उस समय जितनी पर्याय योग्यताएंँ हे उनसे 
जिसके अनुकूल निमित मिलेंगे बही परिणमन होगा, शेष योग्यताएँ 
केबल सद्भाव में रहेंगी। 
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(८) यह अतिनियत हूँ कि प्रत्येक द्रव्य का प्रतिक्षण कोई न कोई परि- 
णजमन अवध्य होगा। यह परिणमन ब्रव्यगत मूल योग्यता और 
पर्यायगत विकासोन्मुख योग्यताओं की सीसा के भीतर ही होगा, 
बाहर कदापि नहों। 

(९) यह भो नियत हें कि तिमित्त उपादान द्रव्य की योग्यता का ही 
विकास करता है, उसमें असद्भूत किसी सबेधा नूतन परिणमन को 
उत्पन्न नहीं कर सकता। 


“ (१०) यह भो नियत हे कि प्रत्येक द्रव्य अपने परिणमत का उपादान होता 
है । उस समय की पर्याय-योग्यता रूप उपादानशक्षत के 
बाहर के किसी परिणमन को निर्मित्त कदापि /नहीं उत्पन्न कर 
सकता । परन्तु - 


पही एक बात अभियत है कि “अमुक समय में अमुक परिणमन हो होगा” 
जिस परिणमत का अनुकूल निर्ित्त सिलेगा वही परिणसन आगे होगा । यह कहना 
कि “मिट्टी की उस समय यही पर्याथ होनी थी, अतः निर्मित्त उपस्थित हो गया! 
द्रव्य-पर्यायगत योग्यताओं के अज्ञान का फल हूँ । 

इतना हो तो पुरुषार्थ हें कि उन सम्भाव्य परिणमनों मे से अपने अनुकूल 
परिणमन के निर्मित्त जुदाकर उसे सामने ला देना । 

देखो, तुम्हारा आत्मा अगले क्षण अतिक्रोधरूप भी परिणसन कर सकता 
था और क्षमारूप भी परिणमन कर सकता था। यह तो सयोग की बात हे 
जो में इस ओर निकल पड़ा ओर तुम्हारी आत्मा क्षमारूप से परिणति कर रहा 
हैं। भुभे या किसो निमित्त को यह अहड्भगर नहीं करना चाहिए कि मेने यह 
किया; क्योंकि यदि तुम्हारे आत्मा में क्षमा रूप से प्रिणमन की विकासोन्मुख 
योग्यता न होती तो में क्या कर सकता था ? अतः उपादान योग्यता की मुख्यता 
पर दृष्टिपात करके निमित को निरहड्भारों बनना चाहिए और उपादान को 
भी अपने अनुकूल योग्यता प्रकटाने के लिए अनुकूल निमित्त जुटाने से पुरुषार्थ करना 
चाहिए। यह समझना कि जिस समय जो होना होगा उसका निर्मित्त भी अपने 
आप जुटेगा' महान्‌ श्रम हे। भद्र, यदि तुम योग्य निमित्तों के सुमेल का प्रयत्म 
न करोगे तो जो समर्थ निमित्त सामने होगा उसके अनुसार परिणमन हो जायगा। 
और यदि कोई प्रभावक निमित्त न रहा तो केवल अपनो भोतरी योग्यता के अनुसार 
द्रव्य परिणत होता रहेगा। उसके प्रतिक्षणभावी परिणसतल को कोई नहीं रोक 
सकता। एक जल को धारा अपनी गति से बह रही है। यदि उसमें लाल रंग 
पड़ जाय तो लाल हो जायगी और नीला पड़ जाय तो तीली। यदि कुछ न पड़ा 
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तो अपनी भीतरी योग्यता के अनुसार जिस रूप में हे उस रूप से बहती चलो 
जायगी । 


श्रसमणनायक के इन युक्तिपृर्ण बचनों को सुनकर सद्दालपुत्त का मन भोंज 
गया। वह बोला-भन्‍्ते, आपने तो जसे ओंधे को सीधा कर दिया हो, अन्धे को 
आखें दी हों। मेरा तो जनम जनम का भिथ्यात्व नष्ट हो गया। मुझे शरणागत 
उपासक मानें। 

भिखारी भी भगवान्‌ की शरणमें प्राप्त हुआ | उसने कर्मों की शक्तिको 
पुरुषार्थ द्वारा परिवर्तित करने की दृष्टि पाई और जीवन में भ्रम के महत्त्व को समझा । 
उसने कर्मोदय की अ्रान्त धारणावश स्वीकार किए गए भिखारीपने को तुरंत छोड़ 
दिया और उसी कुम्हार के यहाँ परिश्रम करके आजीविका करने लगा। 

सहालपुत्त फिर बोला-भन्‍्ते, सचमुच यह नियतिवाद महान्‌ दृष्टिविष 
है । इससें त हिसा है न दुराचार और न कोई पाप; क्योंकि हिसा या दुराचार- 
रूपी घटनाओं से सम्बद्ध पदार्थों के परिणमन जब नियत हे उनमें हेरफेर को 
कोई सम्भावना नहीं तब क्‍यों कोई हिसक हो और क्यों कोई दुराचारी ? यज्ञ में 
को जाने वाली पशु हिसा क्‍यों पाप हो ? उस समय बकरे को कटना ही. था, बधक 
को काटना ही था, छरे को बकरे की गर्दन मे घुसना ही था आदि सभी पदार्थों के 
परिणमन निश्चित ही थे तो क्‍यों उस काण्ड को हिसाकाण्ड कहा जाय ? इसी तरह 
जब हमारी प्रतिक्षण को दशाएँ अनन्त काल तक को निश्चित हैँ तब क्या पुण्य 
और क्या पाप ? क्‍यों हम अहिसादि चारित्रों को धारण करे ? क्यों दीक्षा ले ? 
क्योंकि हमारा स्वयं अपने अगले परिणमन पर अधिकार हो नही हूं स्वकत्‌ त्व ही 
नहीं हं, वह तो नियत है। मानो दुनिया के पदार्थों का अनन्त काल का टाइम- 
टेबुल बना हुआ हो और उसो के अनुसार यह जगत्‌ चक्र चल रहा हो। भन्‍्ते, 
आप महाश्रमण हे, जो मेरे इस दृष्टिविष को उतार कर मुझे सम्यक्‌ नियतानियतत्व- 
वाद की अमृत संजीवनी दो। मुझे अपने पुरुषार्थ और कत्‌ त्व का भान कराया । 

श्रमणनायक ने सह्यालपुत्त और भिखारी को आशीर्दाद दिया। 

इसके बाद सदह्ालपुत्त ने भक्ति भाव से श्रमणनायक को आहार विया। 
भिखारी और सहालपुत्त के जीवन की दिशा हो बदल गई। वे श्रमण संस्कृति के 
सम और शम से जीवन संशोधन कर अपने व्यवहार में श्रम का सहत्त्व समझे 
और परावलम्बनसे हट कर सच्चे स्वावलम्बो बने । 


आजा 0 0----++ 


रात की रानी- 


-श्री कन्हैयालाल मिश्र प्रभाकर! 


पेदल के रास्ते किन क्लेग (मसूरी) को उतरतो सड़क का एक मोड़। 
अंधेरा हो चला था, में चढ़ा जा रहा था। चाल तेज हो रही थी, चढ़ाई पनी और 
फेफड़े खिच्चे-पे जा रहे थे कि ताजी सुगन्ध का एक झोंका आकर मुने 
लिपट-सा गया। 

जागते जागते हो आँखे बन्द हो गई और देह के रोम-छिद्र शीतल सुरभि के 
इस उपहार को ग्रहण करने के लिये अपनी-अपनी अंजलि पसार उठे। थकान की 
नागफांस ढीली हो गई, तो आँख खोलकर मने देखा इसी मोड़ पर खड़ा हैँ फलों 
से लदा 'रात की रानी” का एक वक्ष ! 

“ओह, तुम हो ! ” मेरे मुह से निकल पड़ा और लाड़ से चुसकारा मेने उसे ! 

तुम यहाँ इस सूने अच्धेरे में इकले खड़े हो ? कोई भी तुम्हारे पास नहीं । 
कितने दुखी हो तुम ? मन को वोणा के लाडुलदे तारों पर करुणा को यह आइंता 
छा-सी चली । 

“क्यों, रात के अन्धेरे और दिन की तपन में जब सिपाही इकला अपनी सेवा 
पर खड़ा रहता हैँ, तो क्या उसके लिये वह दुःख को बात होती हू ?” बक्ष ने पूछा 
तो चौकते चौकते मेरी करुणा ने धोमे स्वर में कहा-“पर वह सिपाही तो अपने 
काम में लगा रहता हैं ?” 

सुगन्ध की एक फुहार मेरे तन मन पर फेकते हुए वक्ष ने कहा-तो में 
खालो कब रहता हूँ ? थके थकायें यात्रियों को सुरभित झोंके का सहारा देकर 
आगे बढ़ने की प्रेरणा देता रहता हूँ।” 

“डीक हैं तुम बहुत अच्छे हो, फिर भी ठुम इकले हो और इकला होना कोई 
अच्छी बात नहीं है (* 

मेरी इस बात से वृक्ष का सन जैसे कुछ रूखा-सा हो चला-हाँ भाई, मनुष्य 
अब एकान्त का बल भूल कर शहरों को व्यस्त गलियों से सुख-शास्ति देखने 
लगा हैं ।" 

व्यंग्य को कदुता ने मुझे भो कुछ रूखा-सा कर दिया और मेने अपने पथ 
की ओर पेर बढ़ाये । तभी मुझे सिली, एक और सुरभित फुंहार। मेरी कोमलता 
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फिर से जाग आई । तब सेने मुड़कर व॒क्ष से कहा-तुम रूखे ओर कठोर पत्चरों 
के बीच खड़े हो । भला यह इतना जीवन-रस तुम कहाँ से पाते हो ? 

“क्यों, क्‍या पत्थरों में रस नहीं है ? ” वक्ष ने पूछा। 

“पत्थरों में रस ?” आहइचर्य में ड्बकर मेने कहा । 

“ठीक हूं, आकाश स्वरों से भरा है और रेडियो उन्हें ग्रहण कर हमारे कानों 
तक पहुँचा देत! हे । अब जिनके पास रेडियो नहीं, या जिनके रेडियो खराब हूं, 
वे आफाह्मण्डल की लहरों मे व्याप्त स्व॒रों का रस नहों ले सकते । यही बात जीवन- 
रस को हूं। नई भौतिक सभ्यता ने मनुष्य के हृदय का ग्रहणयन्त्र क्षत-विक्षत 
कर दिया हैँ । यही कारण हूं कि प्रकृतिके कण कण में भरे जीवन-रस को आज 
का मनुष्य ग्रहण नहीं कर पाता [” 

वक्ष जरा ठहरा और तब उसने फिर कहा-आज का मानव कितना विक्ृत 
हो गया हे कि अनन्त जोवन के भण्डार बनो के जन्मदाता और निमश्ेर-सरिता 
ओं के प्रसुतिगृह, पर्वतों के जीवन-लोत मे ही वह सन्देहशील हो चला है ! 

बात समाप्त होते ही एक सुरभित फुहाँर फिर मझ पर पड़ी, पर मुझे लगा कि 
यह व्यग्यों को हो बौछार हे । 

मेरे सामने बिखरी पड़ों थों दूर-दूर तक पर्वतमालाएँ, जिनके वक्ष पर अनन्त 
वृक्षमालाएँ उभरी खड़ो थी और मेरे पास ही बह रहा था एक छोटा-सा ज्रोत। 

में अब अपनो राह चला जा रहा था, पर मेरे कानों मे गंज रहे थे वक्ष के थे 
दब्द--'आज का मानव कितना विकृत हो गया हूँ कि अनन्त जीवन के भण्डार बलों 
के जन्मदाता और निचर-सरिताओं के प्रसूतिगृह पर्वतों के जीवन स्रोत में ही वह 
सन्देहशील हो चला हैं ! ! 
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भारतीय संस्कृति की आत्मकथा- 


-पण्डित इन्द्रचन्द्र एम० ए० 
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सांस्कृतिक विकास को दुष्टि से वदिक साहित्य को तीन भागों में विभक्‍त 
किया जा सकता हे जंसे कि-मन्त्र, ब्राह्मण और उपनिषद्‌। मन्त्रकाल सरल, 
कल्पनाहील और कवित्वपूर्ण मस्तिष्क को प्रकट करता हूँ। मन्त्र उस सरल 
हृदय के उच्छुवास हे जो उषा को देख कर आनन्द ओर आइचर्य से भर गया, 
अग्नि की प्रचण्ड ज्वाला और भयड्ूर आँधो देख कर भय से काँप उठा, प्रकृति 
के चित्र विचित्र रूपों को देख कर विस्मय करने लगा। आइचरय्य ने जिशासा को 
जन्म दिया और उसके समाधान की स्वाभाविक दत्ति ने देवताबाद को। भय 
ने आत्मदौर्बल्य की भावना उत्पन्न को ओर उसके परिणाम स्वरूप भयदायी की पूजा 
या स्तुति होने छगी। प्राकृतिक तत्वों का रहस्य समझ में ते आने पर उनमे 
देवत्व की कल्पना की गई। मन्त्रकाल का धर्म प्रकृतिपूजा हैं। उस समथ यहां 
केवल भक्तित हे जिसका अधिकार सभी को प्राप्त हे । वह वर्ग विशेष का एकाधि- 
पत्य नहीं हूं । न वह विविध क्रियाओं और विधियों के जंजाल में जकड़ा हुआ हूं । 
उस समय की यूजा और पूजाविधि दोनों पुजारी की रुचि पर निर्भर हे । वर्ण- 
व्यवस्था का कोई स्थान नहीं हू । स्त्री और पुरुषों से किसो प्रकार का भंद नहीं 
हूँ । उस काल का सानव परलोक की अपेक्षा इस लोक को अधिक महत्त्व देता हैं । 
जोवन उसके लिए आनन्द और उल्लास से भरा हुआ हू । वह कहता हे-“जोवेम 
शरदः शतम्‌ । उस समय नीति का आधार ऋत अर्थात्‌ सत्य है । 
ऋग्वेद के बाद जब हम यजुर्बेद और ब्राह्मणों पर पहुँचते हैँ तो वातावरण 
सर्वथा परिवर्तित हो जाता है । निर्मेशता,सरलता और उल्लास का स्थान कृत्रि- 
मता, वक्ता तथा स्वार्थ ले लेते हे । धर्म की आत्मा छिप जातो हे और बाह्य 
आडंबर का रूप महत्त्व प्राप्त कर लेता हे । सामूहिक यज्ञों के साथ साथ पुरोहित 
समाज का नेता बन जाता हूं । 
उत्तर वेदिक काल में हम एक वर्गविशेष को अपनी अस्मिता तथा अधिकार 
प्राप्ति के लिए प्रयत्नशील देखते हे । ब्राह्मण काल में यह सभी क्षेत्रों पर अपना 
एकाधिपत्य जमा लेता हूं । यदि इस एकाधिपत्य का आधार गुण या त्याग होता 
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तब तो वहू किसी को न अखरता। किन्तु यहाँ तो व्यक्तिगत स्वार्थ के सामने 
नीति और अध्यात्म को भी ताक में रख दिया गया हूं । 

ब्राह्मणकाल के यज्ञ भक्षित का स्वाभाविक अभिव्यंजन नहीं हें । वहाँ पुजारी 
का देवता के साथ कोई सम्बन्ध नहीं रहता। वहाँ सारा अधिकार रहता हूं 
याजक अर्थात्‌ ब्राह्मणों के हाथ में। यजमान दुराचारी हो, मूर्ख हो, अश्वद्धाल 
हो तो इससे यज्ञ या उसके फल में कोई अच्तर नहीं पड़ता । उसमें इतना हो 
गुण होना चाहिए कि यज्ञ के लिए आवश्यक सामग्री एकत्रित कर सके और याजक 
को पर्थाप्त दक्षिणा दे सके । याजक के भी चरित्र का यज्ञ पर कोई प्रभाव नहीं पड़ता । 
उसे यज्ञ की सम्पूर्ण विधि का ज्ञान हो तो और किसो गुण की आवश्यकता नहीं हैं । 

यज्ञ को शास्त्र विहित विधि कोई वेज्ञानिक उपाय नहों हे जिससे कार्य सुग- 
मता पूर्वक हो सके । वह तो अपूर्व और रहस्य के नाम से रची गई एक भूल- 
भुलेया हैं । उसका एक मात्र ध्येय उसे जनसाधारण के लिए अगम्य बनाना हूं। 
यज्ञकुण्ड मे इतनी ईटे लगनी चाहिए, वह इतना लम्बा, इतना चौड़ा तथा इतना 
गहरा होना चाहिए। पुरोडाश पकाने का पात्र, कड॒ुछो, पशु बाँधने की रस्सी, 
यूप आदि सभो का परिमाण सुनिश्चित हे । उसमें थोड़ी सी न्यूनाधिकता होने पर 
फल के स्थान पर कुफल को संभावना हैं । इसी प्रकार मन्‍त्रों का उच्चारण तथा 
अन्य विधियाँ भी इतनो जटिल हें कि उन्हें व्यक्ति नहीं समझ सकता। 

इसके साथ साथ यज्ञ को इतना महर्व दे दिया गया कि मानो वह जीवन का 
एक अनिवार्य अंग ही हो । बहूल से यज्ञ ऐसे है जिनके न करने से पाप लगते हूँ । 
बहुत से ऐसे है जिनसे मन की कामनाए पूर्ण होती ६ । यदि नरक से बचना हूं तो 
यज्ञ करना आवश्यक हें । यदि धन, पुत्र, राज्यविस्तार, शज्ुनाश या अन्य 
किसी प्रकार का स्वार्थ पूर्ण करना हुं लो वह भो यज्ञ से ही सम्पन्न हो सकेगा । 
किसी के प्राण लेने हों तो वह भी यज्ष द्वारा हु! सकता हैं । यज्ञ के लिए की गई 
हिसा भी अहिसा बन जातो है । वहा पाप का प्रउन ही खड़ा नहीं /धता । इस प्रकार 
मनोकामना भी पूर्ण हो जाती है और धर्म भी हो जाना ह। जो व्यक्ति जितने 
अधिक यज्ञ करता हूँ उसकी कीति उतनो ही अधिक फंलतो ह । 


देवता भी यज्ञ के अधोन हे । ऋग्वेद के शक्तिशाली देवता अब यज्ञ के अंग- 
भाज्र रह गए। इस प्रकार यज्ञ का जितना ही महत्त्व बढ़ाया गया उतनो ही ब्राह्मण- 
बर्ग की प्रतिष्ठा बढ़ती गई। नेतिकतः, आदश की पूजा और पाप की भावना 
का लोप हो गया । रहस्थ का नाम देकर धर्म को बाह्य क्रियाकाड का रूप दे दिया 
गया अर्थात्‌ सभो कार्य अर्थश्रित थे, अकिचनों के लिए सुख का द्वार बंद था। 
त्याग और तंपस्या जसे महत्त्वपूर्ण विषय का कोई महत्त्व नहों था । 

राज्य संस्था का प्रारम्भ जनता ने अपने कल्याण के लिए किया। मसनन्‍्त्रकाल 
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में प्रजा सेनापति के रूप में राजा को चुनती हैं। अयोग्य राजा को पदच्युत भी कर 
देतो है । किन्तु ब्राह्मण काल में उसे देवत्व का रूप मिल जाता हैं। इसका अर्थ 
है उसे मानवीय समालोचना से मुक्त कर देना। इस प्रकार ब्राह्मण संस्था ने 
साम्राज्यवाद का पोषण किया और राज्य संस्था ने ब्राह्मण संस्था का। दोनों को 
परस्पर स्वार्थवृत्ति ने जनहित की घोर उपेक्षा कर दी । 
जिस समय राजा गदटी पर बंठता है, पुरोहित घोषणा करता हेँं-हे प्रजा- 

जनो ! यह तुम्हारा सब का स्वामी है किन्तु ब्राह्मणों का स्वामी नहीं हे । यदि 
ब्राह्मण चाहे तो इस की सम्पत्ति को छीन सकते हे, क्योंकि यह सब ब्राह्मणों 
फी दी हुई हूं । एक ही प्रकार का अपराध करने पर अन्य जनता को भारी दण्ड 
मिलेगा, किन्तु ब्राह्मण को हलका | प्राणदण्ड उसके लिए सर्वथा निरषिद्ध हें । 

सर राधाकृष्णन ने तत्कालोन यज्ञ संस्था को ऐसी दुकानदारों बताया हें 
जिसकी आत्मा मर गई हूं और जिसमें यजमान ओर पुरोहित मे सौदे होते हैं । 
यदि यजमान अधिक दक्षिणा देकर बडा यज्ञ कर सकता हें तो उसे बड़े फल की 
प्राप्ति हो सकती हे, थोड़ो दक्षिणा देने पर छोटे फल को। 

यज्ञ सम्बन्धी किसो विषय मे॑ विवाद खडा होने पर निर्णय करने के लिए 
सीमांसा शास्त्र बना हैं। उसके सभी विधान न्याय कहलाते है। किन्तु उस 
न्यायों में न्याय की भात्रा कम हे और पुरोहित की दक्षिणा पर पूरा पूरा ध्यान 
दिया गया है । यजमान पुरोहित आदि एक दूसरे का हाथ पकड़ कर वेदी की प्रद- 
क्षिणा करते हं । उस समय यदि पुरोहित से हाथ छूट जाय तो उसके लिए विधान 
हैँ कि वह बिना दक्षिणा लिए यज्ञ करे । पदि यजमान से छूट जाय तो बह दक्षिणा 
के रूप मे अपनो सारी सम्पत्ति दान स्वरूप दे दे । यदि दोनो से एक साथ छूट 
जाप तो दण्ड यज़मान को हो मिलेगा अर्थात्‌ उसे सर्वस्वदान करना पड़ेगा। 
पुरोहित को दण्ड के स्थान पर अधिक लाभ होगा। 

इस बात का विशेष ध्यान रखा गया ह कि यज्ञ सम्बन्धी बातों के लिए कोई 
बुद्धि का प्रयोग न करे, कोई सन्देह न करे। यह ऐसी दुकानदारी हें जहाँ ग्राहक 
को माल परखने का भी नेतिक अधिकार नहीं हैं । इसके लिए बेदों को स्वत 
प्रमाण साना गया। उन्हें नित्य कहा गया। जिससे मनुष्य, देवता या ईइबर को 
भो उस विषय में बोलने का अधिकार न रहे । एक ओर वेदों का महत्त्व बढ़ाते 
चले गए, दूसरी ओर पठन पाठन के अधिकार को अपने तक ही सोमित 
करते गये । 


जो लोग ब्राह्मणों के इस प्रभाव में नहीं आना चाहते थे, और बेदों के विषय 
में सन्देह प्रकट करते थे उनके लिए यह विधान घोषित किया गया कि वे यदि वेद- 
वाक्य का उच्चारण करें तो जीभ काट लेनी चाहिए। यदि वेद के शब्द को सुन ले 
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तो कानों में सीसा भर देना चाहिएं। राजद्क्ति अपने हाथ में होने के कारण ऐसे 
विधानों का प्रयोग करने सें किसी भी प्रकार की कठिनाई नहीं होती थी। स्त्रियों 
का हृदय कोमल होने के कारण उन्हें भी वेदाध्ययन के अधिकार से वड्चित कर 
विया गया। 
यजुवेंद, ब्राह्मण, श्रोतसूत्र और स्मृतियों में उत्तरोत्तर इन्हों बातों को पोषण 

सिलता गया । किन्तु इसका अर्थ यह नहीं है कि भारतीय मस्तिष्क इन्हीं मे कुण्ठित 
हो गया। इस दुकानदारी के साथ साथ स्वतन्‍्त्र और स्वस्थ विचारों का प्रवाह 
भी बल प्राप्त करता गया। उपनिषद और विविध दाशनिक परम्पराएं उसो 
उपजाऊ मस्तिष्क की टेन हू । 

मनध्य की प्रवत्तियों का आधार भूख, प्यास और भोगेषणा तक सीमित नहीं 
है । जिज्ञासादन्ति भी उसमे महत्वपूर्ण,स्थान रखती हूँ । मनुष्य बुद्धिजीवी प्राणी हैं, 
अतः स्वाभाविक रूप से वहढ़ अन्धकार से प्रकाश मे आना चाहता हैं ५ वह कह रहा 
है -“तमसो सा ज्योतिर्गभय ।” उसे इस बात की चिन्ता नहीं हे कि प्रकाश में 
आने पर वह सुखी होगा या दुखी । अंधेरे में उसका दम छुटता हैं। वह खुली 
हवा में सॉस लेना चाहता है । भोतिक एबं णाएं उसकी इस प्रतृत्ति को कुछ काल के 
लिए दबा सकती ह$, सर्वथा नष्ट नहीं कर सकती । देवता मान लेने से प्रसकृतिक 
रहस्यों की जिज्ञासा का जो समाधान किया गया वह देर तक न टिक सका। उस 
में भी सन्देह होने लगा। दसवे मण्डल से ऋषि कहता ह-इन््र को किसने देखा 
हैं ? कौन जानता हे-हे या नहीं 

सर राधाकृष्णन्‌ के शब्दों मे उपनिषद्‌ एक और बदिक उपासना का विकसित 
रूप हूं, और दूसरी ओर ब्राह्मणणण की प्रतिक्रिया । उपनिषदों में कर्मकाण्ड की 
ओर स्वाभाविक घृणा पाई जाती ह। जनक के सामने बहत से ऋषि अपना पा- 
ण्डित्य बताना चाहते हे किन्तु वे उन के प्रहों का उत्तर नहीं दे पतते। अन्त सें 
उस के शिष्य बन कर इृह्मविद्या का अध्ययन करते है । र्वेतकेतु बेद और बेदाड़ों 
का अध्ययन करके पिता के पास आया और जपने को पशण्डित मानने छगा । पिता ने 
पुछा- तुमने वह विद्या थी पढ़ी हू जहां एक क जान लेने से सभी कुछ जान लिया 
जाता हूं। ब्वेतकेतु उत्तर न दें सका। पिता ने फिर उसे ब्रह्मविद्या का उपदेश 
दिया। उपनिषदोंम स्पष्ट कहा गया हे-'प्लवा छोते अबृढ़ा', ये ते पज्ञरूपा:। 

भौतिक एषणाओं का सहत्व भो उस समय कम हो गया था । 'तिद्यथेह कर्म- 
जितो लोक: क्षीयते, तथवामत्र पुण्यचितो लोक: क्षोयते।' कठोपनिषद्‌ से 
नचिकेता यमराज द्वारा दिए गए घन, धान्य, स्त्रियों, दोर्घायुध्य,, राज्य आदि सभी 
प्रलोभनों को ठकरा देता है । वह यमराज को फटकार कर कहता हे-“तवेब वाहा 
तब न॒त्तगीते । उन्हीं भोगों के लिए ब्राह्मणकाल के ऋषि सदा लालायित रहते हें. 
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और उचित अनुचित सभी प्रकार के कार्य करने के लिए उद्यत हें। उस समय 
प्रेय की अपेक्षा श्रेय को अधिक महत्त्व प्राप्त हो गया । कहा जाता था-“अमृतत्वस्थ 
तु नाशास्ति ।” उपनिषदों में नेतिकता और हृदय को पर्याप्त स्थान मिल गया । 
नचिकेताका पित्ता सर्वस्वदक्षिण यज्ञ में देने के लिए बढ़ी और निकम्मी गौओं 
को अपने पास रख लेता हैँ और दूसरी गौओं को पुत्र की सम्पत्ति बना देता हूँ । 
नच्किताकों यह बात पसन्द नहीं आतो । वह विरोध करता हैँ और यम अर्थात्‌- 
मृत्यू की परवाह न करता हुआ पिता को नेतिक पतन से बचाता है । पिता क्रोध 
में आकर उसे कह देता है-म तुझे यम के पास भेज दुगा।” ओर बादमे अपने 
बचन से हठना चाहता है, उस समय भी नचिकेता अपनी मृत्यु की परवाह न करके 
बचन पालन करने की प्रार्थना करता हें । 

उस समय उच्चता और नीचता के लिए गुणों की ओर ध्यान दिया जाने लगा 
था। राजा जनक क्षत्रिय होने पर भी याज्ञवल्क्य सरीखे बड़े बड़े ऋषियों का गुरु 
बन गया। सत्यकासम जाबाल केवल सत्यवादी होने के कारण ब्राह्मण मान लिया 
गया। सयुंग्वा रंक्‍्व शाद्र होने पर भी महापुरुष माना गया। 

उपनिषदों में स्त्रियां भी परम रहस्य के रूप से मानी गई । वे ब्रह्मविद्या में 
पुरुषों के साथ भाग लेती ह। मंत्रेयो याज्ञवलक्प से ब्रह्मविद्या प्राप्त करतो है । 

गुर और शिष्यों के रोचक संवाद इस बात के परिच्रायक है कि उस समय 
अन्ध श्रद्धा का स्थान बद्धि ने ले लिएा था । प्रत्येक बात के लिए 'श्रोतव्यो मन्‍्तव्यो 
तिदिध्यासितव्य:' का विधाल इस का स्पष्ट निदर्शन हैं । किसी बात को सुन कर 
उसके भले बुरे का विचार करना चाहिए। फिर उसका स्वयं अनुभव करना 
चाहिए । यही उपनिषदो की प्रक्तिया है । उपनिषदो मे उस ज्ञान का कोई महत्त्व 
नहीं ह॑ जो केवल सुनने या पुस्तकों पर निभर हो। अनुभवात्मक ज्ञान ही उपकारी 
सात्ता जाने लगा। 

समस्त समाज में एकात्मदर्शन और सामहिक स्वार्थ को अपना स्वार्थ मानने 
की भावना उपनिषत्काल की महत्वपूर्ण देन है। अह्व तवाद तात्तविक दृष्टिसे कुछ भी 
हो किन्तु वह समस्त जगत्‌ के प्रति उदार दृष्टिकोण का परिचायक तो हूँ हो । 

इन सब बातों के होठ हुए भी हम उपनिषदों को विकास या सुधार कह सकते 
हैं कान्ति नहों। उच्च दार्शनिक विचार होने पर भी वे ब्राह्मण परम्परा की जड़ 
पर कुठाराघात नहीं कर सकें। वे इने गिने बृद्धिजीचियों की वस्तु बन कर रह 
गए। ब्राह्मण परम्परा के प्रभाव को सर्व साधारण के मस्तिष्क से नहीं हटा सके । 
इसके कई कारण थे। 

उपनिषदों म॑ सुक्ष्म दाशनिक विचारों का प्रतिपादत तो हैं कितु उनका आधार 
पुक्ति नहीं है। उनका आधार हे अनुभूति या प्रातिभ ज्ञान | अतीन्द्रिय पदार्थ 
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की अनुभूति में अधिक अंश विश्वास का होता है । वस्तु की सत्यता से उसका विशेष 
सम्बन्ध नहीं होता । हृदय में किसी वस्तु या आकार की कल्पना कर ली जाती हैं 
फिर दिन रात उसी का चिन्तन किया जाता हँँ। परिणामस्वरूप वही वस्तु या 
आकार आँखों के सामने नाचने लगता हें । इसे हम 'जाग्रत स्वप्न कह सकते हे । 
भगवान्‌ के विविध आकारों में प्रकट होने की कथाएं इसो प्रकार के भ्रम पर निर्भर 
हे। उसकी परपरा आज भी प्रचलित है। 

उपनिषदों के विचारकों पर वेदिक परम्परा का दबाव स्पष्ट दिखाई देता 
है । यश्षपि उन्होंने बैदिक क्रिया-काण्ड की आलोचना की हें किन्‍्तु प्राचीनता का 
मोह उन्हें आगे नहीं बढ़ने देता। बे नवोन यग के पथप्रदशक बनना चाहते हें 
और प्राचीनता के भक्त भी। वे शुद्ध आध्यात्मिक सिद्धान्तों का प्रतिपादन 
करते है जिसके लिए उपासना का कोई रूप निश्चित नहीं हे और न पौरोहित्य 
की आवश्यकता हे, फिर भी थे इन बातों का खण्डन नहीं करते। कभी कभी 
तो उन्हें प्रश्रय भी दे देते हू। मण्डकोपनिषद कह रहा हे-“ऋषियों ने मन्‍्त्रों से 
जिन कर्मों का साक्षात्कार किया हें वे सत्य है। त्रेताएग मे उनका बहुत प्रचार 
था। सत्य की प्राप्ति के लिए उनका आचरण करो । इससे तुम्हें क्मफल की प्रा- 
प्ति होगी ।” (मुडक १-२-१) वंदिक देवताओं का भी निराकरण नहीं किया 
गया। नई विचारधारा के साथ संगति बठाने के लिए उनकी नई व्याख्या मात्र 
कर दी गई। आध्यात्मिक आदर्श के प्रति दृढ़ विश्वास के स्थान पर टालमटोल 
सी दिखाई देतो हैँ। उनका प्रारम्भ होता हे व्यक्ति को बाह्य क्रियाकाण्ड से 
म्‌क्ति दिलाने के लिए, किन्तु अन्त में वे स्वय उसी जाल में फेस जाते हूं । जीवन के 
तवीन म्‌ल्याडु-न के स्थान पर बे पुरानी परम्परा को स्वीकार कर लेते हें । यही 
कारण हे कि शंकराचार्य सरीखा कट्टर अद्वतवादी उपनिषदों का व्याख्यान करते 
समय कमंकाण्ड को चित्त शुद्धि द्वारा उपयोगी समान लेता हे । 

आध्यात्मिक स्वतन्त्रताका उपदेश देना सरल है किन्तु उस की स्थापना 
कठिन है । उपनिषदों ने आध्यात्मिक रहस्पों की प्राचीन विदवासों के साथ संगति 
करने का भरसक प्रयत्न किया किन्तु वह बात रोचक सिद्ध त हई। उपनिषदों 
के सिद्धान्व जनसाधारण में प्रवेश न कर सके। उनका समाज पर सामूहिक 
प्रभाव नहीं पड़ा। उस समय भी यज्ञ-यागादि का प्राधान्य रहा। उपनिषदों से 
उसे एक नया जीवन तथा महत्त्व सिल गया। यदि उपनिषदों के सिद्धान्त जनता 
में घर कर जाते तो समाज का ढांचा ही आमूल बदल जाता। जीवन के प्रति 
दष्टिकोण दूसरा होता । किन्तु ऐसा न हुआ। धर्म का चेतनाहीन संकुचित रूप 
अपने अन्ध विश्षवासों के साथ चलता रहा। पुरोहित वर्ग उत्तरोत्तर शक्तिशाली 
बनता गया। उपनिषदों को जीवन में उतारने वाले कुछ व्यक्तियों के साथ साथ 
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धासिक संकुचित वृत्ति तथा साधारण जनता के प्रति अनादर बुद्धि चलती रही। 
वह एक आध्यात्मिक दुविधा तथा उथल पुअल का यूग था। उपनिषदों का 
अर्थ इतना अनिक्चितत हो गया कि अद्वंतवाद से लेकर जड़पुजा तक सभी सिद्धान्त 
उन्हीं मे से निकलने ऊंगे। उपनिषत्काल मे प्रत्येक क्षेत्र विरोधी तत्त्वों से भरा 
हुआ हैं। धामिक क्षेत्र मे एक ओर वेदिक बहुदेवतावाद चल रहा हे, दूसरी 
ओर अष्ेतबाद । सामाजिक क्षेत्र मं एक ओर कठोर वर्ण व्यवस्था हे, दूसरी ओर 
भेद भाव छोड़ने का भी उपदेश हें। किन्तु प्रभुता वेदिक कंकाण्ड और ब्राह्मणों 
की ही रहती है । उच्च आदर्श उसी में छिप जाते हे । उपनिषदों के बाद और 
महाबीर तथा बुद्ध से पहले यह धारा अपनी चरम सीमा पर पहुँच जाती है । वह एक 
आध्यात्मिक जड़ता का थुग था । सत्य रूढ़ियो मे छिप गया था और नतिकता बाह्य 
क्रियाकाण्ड में तथा जीवन विधि विधानों की श्यृंखलामात्र रह गया । मनुष्य का 
मस्तिष्क वेदिक विधिविधानों के जजाल में चक्कर काठने लगा। वातावरण 
क्रियाकाण्ड से आच्छन्न हो गया। प्रातरुत्थान, स्नान, क्षौर कम, सुखप्रक्षालन, 
भोजन, आदि एक भी कार्य ऐसा नहों रहा जिस में किसी मन्त्र के उच्चारण 
और अनुष्ठान का विधान न हो। अन्ध विश्वास तथा छोटी छोटी बातों मे, 
जिनका जीवन के साथ कोई सम्बन्ध नहीं हें, धर्म रह गया था। इस प्रकार 
की शुष्क एवं निराधार मान्यताएं हृदय तथा बुद्धि दोनों के विपरोत थों। 
एक बर्ग तो सदा से ऐसा रहा जो इस दुकानदारी को सन्देहभरी दृष्टि 
से देखता रहा! धीरे-धीरे सवंसाधारण का सन भी ऊब गया। क्रान्ति 
की आवश्यकता प्रतीत होने लगी । उपनिषदों की समनन्‍्वयात्मक वक्ति पूर्णतया 
सन्तोषप्रद सिद्ध तन हुई। अहेतवाद और बहुदेवतावाद, अध्यात्म और क्रिपा- 
काण्ड, विश्वजनीनता तथा वर्णभेद एक साथ न चल सके । स्वर्ग और नरक 
सभी को हेय मानने की दृष्टि के साथ स्वर्ग को परम लक्ष्य मानने वाली दृष्टि कंसे 
चल सकतो थो ? समय की एक मात्र मांग थी नवनिर्माण। एक ऐसे धर्म को 
आवश्यकता थी जो जनसाधारण फी आत्मा को तृप्त कर सके। जो ब॒द्धि और 
हृदय द्वारा ग्राह्म हो। उसी समय महावीर ओर बुद्ध के रूप में तवर्निर्माण के दो 
सूत्रधार उत्पन्न हुए। 
महावीर और बुद्ध गणतन्त्र के स्वतन्त्र वातावरण मे पले हुए क्षत्रियकुमार 
थे। उन्हें अपनी स्वाधीनता प्रिय थी, इसलिए वे दूसर प्राणियों के भी स्वतन्त्र 
होकर जीने के अधिकार को मानते थे। उन्होंने अपने जोवन का ध्येय बनाया प्राणि- 
सात्र को आध्यात्मिक तथा आधिभौतिक बन्धनों से मृकत करता; सभो को सस्तान 
अधिकार देना । हिसा का विरोध करना तथा बाह्म क्रियाओं की अपेक्षा नेतिकता 
को सहरुव देना । उन्होंने उपनिषदों के समान विकास मार्ग को न अपना कर कास्ति- 
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सार्ग अपनाया। उनकी दृष्टि में यज्ञ संस्था इतनी फऋ्रष्ट हो चुकी थी कि उस में 
संस्कार को कुछ भी संभावना नहीं थी। उन्होंने प्राचीन रूढ़ियों तथा प्रथाओं को 
जड़ से उखाड़ फेंकने का निश्चय किया । नवनिर्माण के कार्य को प्रारम्भ करने से 
पहले यह स्वाभाविक भी था। उन्हें अपने विचारों को निर्माण करने मे उपनिषदों 
से सहायता मिली किन्तु उन्हें उतकी समन्वय वृत्ति पसन्द न आई। दोनों ने 
स्वयं कठीर तपस्या की । सत्य का साक्षात्कार किया और जनता में उपदेश देना 
प्रारम्भ किया। जनता पहले से ही प्रभात की प्रतीक्षा कर रही थी, छाखों 
आर करोड़ों की संख्या में उनके अनुयायी बन गए। 


हे 
चार दुलभ हें- 
चत्तारि परमंगाणि दुल्लहाणीह जतृणों । 
माणुसन्त सुई सद्धा सजमस्मिय वीरियें ॥ 
संसार में जीवों को इन चार श्रेष्ठ साधनों का प्राप्त होना अत्यन्त दुलंभ 
है । मनुष्यत्व, ध्मभ्रवण, श्रद्धा और सयम की ओर पुरुषार्थ का झकाव । 
ऋ के 


इतना तो समझ- 
संबुज्ञर, वि. ने बज्ञह ? 
| सवोही खल पंच्च दुल्लहा। 
ना हवणमत्ति राइओ, 
नो युर्तभ पुृणर्राव जीविय॑ ॥ 
समझ, इतना क्‍यों नहीं समझता ” परलोक में सबोधि का प्राप्त होना 
कठिन है । बीतो हुई रात्रियाँ फिर कभो लौटकर नहीं आती । इस मनुष्य- 
जन्म का दुबारा प्राप्त करना सरल नहों हू । 
मै न्‍ँः 


कपाय जय- 
उवबसमेण हण कोहें माणं महूवया जिण । 
मायमज्जवभावेण लोभ संतोसमो जिण ॥ 
शान्ति से क्रोध को मारे, लख्रता से सान को जीते, सरलता से साथा का 
नाश करे और सन्‍्तोब से लोभपाश का छेदन करे। 


समकित सावन आयो- 


-ओ्रो० राजकुमार जन साहित्याचाय 





सावन का महीना बड़े ही आनन्द और उल्लास का महीना है। इसमें न तो 
ग्रीष्मकाल को अन्तर्टाहुक दाह रहती हैँ और न झीतकाल का तीखा तुषार । 
आकाश मे घन-घटाएं छा जातो है और बिजलो चमकने लगती है । पपीहा 
बोलने लगते ह। मेघ गरजते ह और इनकी गर्जना सुनकर मयूर हर्षातिरेक 
से उन्मत्त हो उठते हैं और नयनाभिराम नृत्य करना प्रारंभ कर देते है । पृथ्वी 
में हरे दूर्वा कुर उग आते हैं। दिगनत से उड़ान भरनेवाली धलि के दर्शन तक 
नही होते । स्थान स्थान पर कल कल निनाद करते हुए जल के अनन्त झरने 
झरते हुए दिखलाई देने लगते है । इस प्रकार सावन का आनन्द बड़ा अद्भूत आनन्द 
हैँ । मालम दंता हे जंसे प्रकृति ने आनन्दोषभोग के सर्वाधिक उपादान सावन में 
ही संकलित कर रक्‍खे हु । मानव अपने घर बेंठकर हो इस सामग्री का यथेच्छ 
उपभोग कर सकता हं। परन्तु यह सोभाग्य उन्हें ही उपलब्ध हो सकता हं, 
जिनका घर चूता नहों हूं । इस प्रकार के व्यक्ति अपने घर बेंठकर ही सावन 
का आनन्द ल्टते हूं, परन्तु जिनका घर चता है उनका सन चिन्तित रहता हुँ और 
सारा उत्साह सन्‍द पद्ट जाता हैं। इस प्रकार के मानव सावन को स्व-सुलभ 
आनन्दोषभोग की साभग्रो का कुछ भी उपभोग नहीं कर पाते । 


कलाकार पं० बोलतराम भी सावन के आने से बड़ प्रसन्न दिखलाई दे रहे है 
परन्तु उनका सावन, अदभत सावन हें। उनका सांबन सम्पक्त्व-आत्मा का 
वह गुण जिससे सत्य की समुचित प्रतीति होती हें-का सावन है । अपने सम्यकत्व- 
सावन के आने से दंखिए, कलाकार का हृदय किस प्रकार आनन्द-धारा मे 
लहरा रहा है :- 


“अब मर समकित सावन आयो। 


बीति कुरीति-मिथ्यामति ग्रीषम, 
पावस सहज सुह्ायों ॥ 


अब मेरे समकित सावन आयो |” 
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जाज हमारा सम्यक्त्व का सावन आया हे ॥ 


कुरीति और मिथ्या-धारणा रूपो ग्रीष्म निकल चुकी हु और आत्म-रस की 
वर्षा कितनी भलो मालम हो रही है । 


आज हमारा सम्यक्त्व का सावन आया हू । 


कवि को आनन्दानभूति देखिए:- 


“अनभन्र-दा मिनी] दमकतन हागे, 
सुरति-घटा घन छायो ' 

बाले. विमल . विवेक-पपीहा, 
सुमति-सुहद्मागिन भायों । 


अब मेरे ससक्तित सावन जाया । 


आत्मानुभव रूपी जिजलोी चमकने लगी हूं आर निर्मल प्रेमरूपी घन-घट।एँ 
आत्म-आकाश मे छा गई हैं। विमल विवेक रूपी पपोहा पो पी करने लगा हूं 
और उसकी यह 'पी पी' की मछर ध्वनि सुमति रूपी सुहागिनी को बड़ी प्रिय लूय 
रही हैं । 

आज हमारा सम्यकक्‍त्व का सावन आया हैं । 


कवि के हुं की अभिव्यक्ति का एक अन्य शब्द-चित्र देखिए:- 


“गस्-धनि गरज सुनत सूख उपजन, 
मोस््सुमन विहसायो । 
साधक-भाव अंकुर उस. बह 


जितने तित हरस संबायों ॥ 


अब मरे समकित सावन आयों।' 


बीतराग गुरु रूपी सेघ-गर्जेना सुत कर मयूर-मोर रूपी सन प्रसन्न हो उ 
हैं। साधकभाव रूपी अद्भूर निकल आए हूँ और सर्वत्र आनन्द ही आनन्द दिखाई 
दे रहा है। 


आज हमारा सम्यक्त्व का सावन आया हे । 
८ 
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कलाकार को अन्तिम बात सुनिए:-- 


“जूल-घूल कहि मल न सुझ त, 
समरस- लू. झर लायो। 
'भधर' को निकसे अब बाहिर, 
जिन निरचू घर पायो॥। 
अब मरे समकित सावन आयो । 


भूलरूपी घूल का पता भी नहीं हैं। समता रूपी पानी प्रवाहों में फूटा पड 
रहा है । कलाकार कहता हँ-अब हमें बाहर जाने की कोई जरूरत नहीं है, क्योंकि 
हमने निरच-कभी न चुने वाला घर-अविनश्वर आध्यात्मिक घर पा लिया है । 
और यहीं बेंठकर हो सम्यवत्व सावन का आनन्द लूटेगे। 


आज हमारे सम्यक्त्व का सावन आया हूं । 


कलाकार का सावन अद्भुत सावन हु और उसका आनन्द भी अद्भुत आनन्द 
हैं । इस आनन्द का उपभोग वही कर सकते हे जिन्हें जीवन में आत्म-साक्षात्कार 
की प्राप्ति हो चुकी हैं । जिन्होंने आत्म-रूप के दर्शन ही नहीं किए वे सम्यकक्‍्त्व- 
सावन और उसके आनन्द की रज भी नहीं ले सकते । उनकी उल्लासपूर्ण बाणी से 
आप कभी न सुनेगे किः- 


आज मेर समकित सावन आयो है । 


खंडहर यात्रा- 


-श्री व्योहार राजेन्द्रसिह एम० एल५० ४० 





बहुरीबंद- 

क्री हरगोविन्दलाल श्रीवास्तव, डिप्टी डायरेक्टर पुरातत्वविभाग, दिल्ली से 
अपने दौरे में यहाँ आये थे। उनके साथ रूपनाथ और तिगवाँ जानेका कार्यक्रम 
बनाया। यह स्थान जबलपुर से ४१ मौल उत्तर की ओर हे। २६ मील 
मिरजापुर तक रास्ता सीधा हैं। सिहोरा के बाद बहुरीबंद का रास्ता बहुत 
खराब मिला, शायद बरसो से नहीं बनाया गया। लोकप्रिय सरकार होने 
पर भी देहाती सड़कों की ओर अभी तक उपेक्षा हो रहती है । 

बहुरीबंद में भगवान्‌ शान्तिनाथ की विशालकाय १३ फुट ऊँचो खड़ो हुई 
मूत्ति हे। मत्ति काले पत्थर की बनी हुई हे। मुख पर शान्ति विराज रही हूँ। 
आजानु बाहु, विज्ञाल वक्ष:स्थल पर कौस्तुभ का चिह्न तथा आसपास दो सुन्दर 
प्राषंद हे । बगल ही में एक पद्मासनस्थ मूत्ति भी विराजमान है । पीछे आधार के 
लिए चूने की दीवार बना दी गयी हें। मूर्ति के नीचे एक लेख हू जो कि शायद 
अभी तक पढ़ा नहीं जा सका। 

इस महत्त्वपूर्ण मत्ति के प्रति पुरातत्व विभाग और जनता दोनों ही की उपेक्षा 
रही हैं । खेद तो यही है कि अभी तक यह सुरक्षित(74 ९४247000772९7॥5) 
में शामिल नहीं की गयी हे । पहले ज॑ न तथा अन्य हिन्दुओं मे दस म॒त्ति के सम्बन्ध 
में सतभंद था, दोनों हो उस पर अपना अधिकार करना चाहते थे। किन्तु अब 
दोनों ही उसके प्रति उदासीन है। यहां एक सुन्दर मंदिर बन जाना चाहिये। 
उसके पहिले पुरातत्व विभाग की ओर से एक छप्पर तो तुरन्त बन जाना आवश्यक 
है। प्रान्त के सम्पन्न जन समाज के लिए यह एक साधारण सी बात हूँ ! पुरातत्त्व 
विभाग भी जो कि अधिकारियों के दौरे मे इतना खर्च करता हे तब इस पुरातन 
मूत्ति के लिए एक छाया तो बनवा हो सकता हूँ । उसे सुरक्षित स्मारक तो तुरन्त 
ही घोषित कर देना चाहिये। 


तिगवाँ- 
बहुरीबंद से १॥॥ मील पर तिगवाँ नामक ग्राम हैं। यहाँ प्राचीन मंदिरों 
के कुछ भग्नावशेष पड़े हुए हे। इनमें से केवल एक मंदिर सुरक्षित हे । 
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प्राचीनता के चिह्न स्पष्ट दीख पड़ते हे । भीतर का मुख्य मंदिर बहुत छोटा कोई 
दस बर्गे-फुट का होगा । इसको ऊँचाई भी इससे अधिक नही हे । बाहर की परछो 
चार सुन्दर खुदे हुए खम्भों पर आधारित है जिसको बीच की छत पर सुन्दर विक- 
सित कमल उत्कीर्ण हे। परछो की दीवारों पर एक नृसिह तथा उसके नीचे 
शेषश्ञायी विष्णु की मूर्ति है जो कि दूसरे किसी मंदिर से लाकर लगाई हुई जान 
पड़ती हें । उसी प्रकार बाहर की ओर भगवान्‌ द्ान्तिनाथ की पदमासनस्थ मूर्ति 
है जिसके ऊपर नागों को मूत्तियाँ हें। यह भी बाद की जमाई हुई दीखती हूं । 
मंदिर के द्वार पर मकरबाहिनो गड़ना और कच्छपवाहिनो यमुना की सुन्दर 
सतियों अपनो त्रिभंगी मुद्र' मे सन मोह लेती हे। मंदिर को लोग कंकाली देवी 
का मंदिर कहते हें। किन्तु भीतर नसिह जी को मत्ति विराजमान हे जो कि 
बाद को बिटाई हुई जान पड़ती हू। 


मन्दिर की सीधी सादी मुद्रा से निश्चय होता हे कि वह इसवी छठवीं सदी 
का हें। मध्यप्रान्त मे इस प्रकार का मंदिर अकेला यही हें। समस्त 
भारत में भी इस प्रकार के मंदिर बहुत कम हे । शेष मंदिरों मे गढ़े और खुदे हुए 
पत्थर तथा म॒त्तियाँ चारों ओर बिखरी हुई है । इनके चबतरों को देखने से जान 
पड़ता हे कि कम से कम पाँच मंदिर अवश्य रहे होंगे । 


पास ही एक दूसरा मंदिर है जो कि शारदा जो का मन्दिर कहलाता हें ! 
केवल इसको दोवाल पुरानी जान पड़ती हे>शेष भाग बाद में बनाया हुआ 
है। इसके भीतर शारदा, नसिह तथा विष्णु की मूत्तियां हे । बाहर दशावतारों 
तथा अन्य देवताओं को मूत्तिया बिखरी पड़ी हें। इनमे हाथी और घोड़े की 
मूत्ति बहुत सुन्दर हें । जिससे कलाकार ने उनको गतिको मुत्तिमन्‍्त किया हू । 

अन्य मंदिरों के बिखरे हुए पत्थरों से मृत्तिया कोत्तिमुख, खम्भ, छते, दासे 
के पत्थर आदि हे जिनमे सुन्दर खुदाई दी पड़ती ६ । यदि इनकी छनकर एक इसारत 
भी खड़ी को जा सके तो बड़ा सुन्दर मन्दिर बन सकता हें। किन्तु पुरातत्व विभाग 
तो केवल इनको ' रक्षा कर ही सन्‍्तुष्ट हो जाता हें और उसका अर्थ हूँ कि यदि 
मंदिर अपने मन से गिर जावे तो उसे कोई आपत्ति नहीं हूँ । उसके पत्थर अवश्य 
ही कोई डठाकर नहीं ले जा सकता । 


रूपनाथ- 


बहुरीबंद से पश्चिम की ओर एक मोल पर सम्राट अज्ञोक का वह शिला- 
लेख हूं जो कि उन्होंने बौद्ध धर्म को दीक्षा लेने के ढाई वर्ष बाद खुदवाया था। 
उसमे कई महत्त्वपूर्ण बाते प्राप्त होती है ॥ उसमें लिखा हें:- 
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“यह केवल उच्च श्रेणी के मनुष्यों ही को प्राप्त नहीं हो सकता। किन्तु 
एक नीच मनुष्य को भी यदि उसमें उत्साह ह॑ तो वह महान्‌ स्वर्ग को पा 
सकता ६ । 

आगे चलकर उसने अपने अधिकारियों को आज्ञा दी हे कि जहाँ भी शिला 
या स्तंभ मिले आज्ञाएँ खुदवाई जावे। इससे सम्राट अद्योक के धर्म-प्रचार का 
उत्साह प्रकट होता हे । 

मध्यप्रान्‍्त में अशोक का यह एक मात्र शिलालेख हे। जान पड़ता हूं यह 
स्थान बड़े यात्रा मार्ग पर रहा होगा, जहाँ सब लोगों की दृष्टि पड़ सके । शिला- 
लेख पर एक छाया मण्डप पुरातत्त्व विभाग द्वारा बना दिया गया हैँ। साथ 
ही लेख का नागरी अक्षरों में मूल पाली तथा हिन्दी अनवाद तख्ती पर लिख 
कर टागने की आवश्यकता हेँं। जिससे लोग इस महान्‌ सम्नाट ,का संदेश पढ़ 
सके । इसको तिथि “संवत्सर के २५६ बे बे में यह संदेश प्रकाशित हुआ” ऐसा 
शिलालेख का अन्तिम वाक्य है । कोई कोई लोग इसे बद्ध सबत्‌ मानते हे । 
बुद्ध संचत्‌ २१८ में अशोक का राज्याभिषेक हुआ और उसके ३८ वे ब्य मे यह 
तिथि पड़ती हूं । किन्तु यह शिलालेख अशोक के प्रारम्भिक शिलालखों में है 
इसलिए इसको सड्ति ठीक नहीं बेठती। इसके लिए लोगों ने सहाबोर सबत्‌ 
२३७ की सद्भात मिलाई है। जिससे जान पड़ता हे कि यह शिलालेख अशोक के 
राज्याभिषेक के बीसवे वर्ष मे लिखा हुआ माना जा सकता हैं। (सम्राट प्रिय 
दर्शी' लेखक डॉ. त्रिभुदनदास लहरचन्द शाह, पृष्ठ १३१) 

इस शिला लेख में आई हुई अन्य कई बातों के विषय में भी सतभेद हे । उक्त 
ग्रन्थ के ले खक ने महाराज अशोक को बौद्ध होने के बदले जन होता माना है और 
उन्हें जेत सम्राट सम्प्रति' सिद्ध किया हें। “अढ़ाई वर्ष से अधिक हुए कि म॑ 
श्रावक बना हूं” इस वाक्य से वे उन्हे जन श्रावक ही सिद्ध करते हे । 

दूसरे वाक्य में लिखा ह॑ कि' 'जम्ब॒द्वोप में जो देव सिश्चित नहीं थे उनको मेने 
मिलाया हूँ” इस वाक्य के अर्थ में भो मतभेद हैं। डा० थामस के अनुसार 
इसका अथं यहो हूँ कि “जम्ब॒ूद्ोपष को जड्भलो जातियों को मसंने देवों का ज्ञान 
दिया हूं । संभव हे कि उस समय इस प्रदेश में जड्भली जातियां रहो हो और उनको 
अशोक ने बौद्ध धर्म से दीक्षित किया हो +” किन्तु देव दाब्द का अर्थ सनुष्य करना 
ठीक नहों जान पड़ता । डा० भांडारकर ने यह अर्थ लगाया है कि 'इन लोगों को 
इतना पवित्र बना लिया गया कि वे स्व के देवताओं के साथ मिल गये ।' 
पह अर्थ भी कुछ ठीक नहीं जसता, क्योंकि मिश्चित करने की क्रिया और देवों 
का मिश्रण दोनों ही जम्ब॒दीप में हुए हे स्वर्ग में नहीं। डा० राघाकुमुद मकर्जो 
ने यह अर्थ किया हे कि “धर्म देवों से दूर रहने वाले देवों को मनुष्यों को मेने 
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धर्मदेव दिए” । इस अर्थ में भो कुछ खींचातानी मालूम होती हैं । श्री त्रिभुवनदास 
ज्ञाह ने तो यह अथे किया हे कि “इस प्रदेशमें अभी तक जो देव (सुनि) बिचरते 
नहों थे उनके लिए विहार का प्रबन्ध कराया” इसमे भी अशोक को जैन सिद्ध 
करने को प्रवृत्ति लक्षित होती है। मेरी समझ मे इस वाक्य से अशोक को सर्व 
समन्वय की प्रवत्ति प्रकट होती है जिसके कारण उन्होंने अपने धर्म में सारे देश की 
एकला के लिए बौद्ध-धर्म के बाहर के देवों को भी सम्मिलित कर लिघा और इस 
तरह उन देवों के उपासकों को भी अपने में मिला लिया | 


श्रमण से 


निर्वासित आत्मा-सीता के हैँ वाल्मीकि ! 
दे रह आत्मा का उसका खोया प्रकाश 
यग-यग की छायाओं से निर्मित बोधित्ल 
तम जला रहे अपने जीवन का फिर प्रका 


हि रे: 


जग के सुख धूम बन गये पथ पर मन्द भाग 
बेभव के मणि-रत्नों ने सोपी तुम्हें आग 
खिलत फूछों के वभव के उन्माद तले, 
कब का चुप बेटी कायल ने छेड़ा बिहाग। 
ही ४ 
जग के दुमद वेल्ोों से थोड़ी दूर सिसकत प्राणां में 
पथ जहां खो रहे अपनी ही पहचान अन्ध सुनसानों में 
बाजारां स उलटी मश्ाढू से दूर अन्ध के विश्वासी 
तुम जला चले अपने ही मन का दे दद के गानों में । 
03 जे 
ऐसे जीवन में जहां प्रात वरदान बन गये ही होते 
बह कोन छपट आशा की जिससे फूल बन गये शूलों के 
वह कोन भूख जिस पर जीवन ही छुटा दिये अरमान भरे 
वह कोन वरण जो रत्न फेंक वरदान उठाते धूलों के । 
श्री ठाकुरअसादसिंह 


पाफपुण्य- 


कहानी गम 
-- श्री रामगोप चोहान 





हरिहर कई हफ्ते से बीमार था। सारा भोमकाय द्वारोर भूख और बुखार 
को आग से झुलस गया था। जहां तहां से खाल सिकुड़ कर लटक गयी थी, आँखे 
गड्ढीं में घुस गयीं थीं। चेहरे पर व्यग्रता, उद्विग्तता और चिन्ता की गढ़ कठोरता 
व्याप्त थी। इधर दो तोन दिनों से उसका कुछ बुघ्चार हलका हुआ था। राम- 
जीवन ने भी जब हरिहर की हालत ज्यादा खराब सुनी तो उससे मिलने आया। 

उसे आया देखकर हरिहर ने रूँंषे गले से कहा--“जीवन तुम आ गये, अब मे 
जो जाऊंगा ।”.....और थोड़ी देर तक भीगो पलकों से रामजोबन ' के चेहरे 
पर आँख गड़ाए देखता रहा, मानों उनमें पढ़ने को कोशिश कर रहा हों कि कया 
रामजीवन भो उसके सम्बन्ध में अन्य गाँव वालों की हो तरह विचार 
रखता हूं ।..... 

थोड़ी देर बाद आंखे नीचो कर वह बोला- अपनों कर आदमो को कितना 
सहारा होता हूं । तुम आ गये तो तुम्हें देखते ही जी बोल उठा -अब में नहों 
मरूंगा....' नहों तो में तो सोच ही बंठा था कि अब और न जोऊँगा ।” 

राभजोवन ने उसके रूखे बालों मे हाथ फेरते हुए कहा-“नहीों दादा, ऐसी 
बात मत कहो। तुम्हारा इस गांव वालों को बड़ा बल हूँ । सारा गांव तुम पर 
भरोसा करता हे, तभी भरोसी और धीसू उस लठंती के औसर पर तुम्हें बुलाने 
आये थ। ज्यादती तो जसोंदार की हो थी, तुम अब न मानो फिर मानोगे |. . . 
तभी भांव वाले तुम से नाराज हे।” 

“रामजीवन जानते हो, में बोमार क्‍यों पड़ा ! उस घटना पर सोचने के 
कारण ही । में अब भी. ... . ४ 

बीच में हो रोक कर रामजोबन ने हरिहर के मुंह पर हाथ रखते हुए कहा- 
दादा, तुम्हें बोलना नहीं चाहिए। सोचना भो छोड़ दो। अच्छे होकर फिर 
सब सोचेंगे । 

फिर काफी देर तक रामजीवन हरिहर के सिरहाने बैठा रहा। उसके बाद 
बह रोज आता ओर घंटों गांव की सारी बातें सुनाता रहता। अब उसके साथ 
जब तब गांब के वूसरे किसान भी आते। 
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हरिहर का स्वास्थ्य भी सुधर चला था। रामजोदन को मालूस भा कि हरिहर 
के घर में खाने को अनाज नहीं हैं । थोड़ा सा जौ और चना पड़ा है । बुखार से उठते 
प्राणी को मूंग की दाल और गेहूँ के हलके फुलके चाहिए। गांव भर में शायद 
ही किसी के पास गेहें था । जिन घरों में होगा भी, देना न चाहेगे। लेकिन फिर 
भी किसी तरह से उसने जोर बटोर कर थोड़ा गेहूँ और दाल जुटा ही दी । 

हरिहर के हाथ पेरों में अब ताकत आने लूगी थी । वह सचिया पर 
उठ कर बंठ जाता। हप्तों से उस बॉक मचिया पर पड़े पड़े पीठ टेढ़ी होकर दर्द 
करने लगी थी, जिसका अनुभव उसे जब तक बुखार का जोर रहा न हो सका था; 
लेकिन अब बखार का जोर कम होते ही उसका जो उठकर कमर सीधी करने 
को होने लगा। होते करते, बह चलने फिरने भो हूूगा, उसके हाथ पररों में 
ताकत आने लगी, और वह॒ उठ कर गांव मे घूम भी लेता । 
>* हि न 

हरिहर बंध धप में चिलम पो रहा था। रामजीवन आया और उसके 
पास बैठ गधा । आज उसके चेहरे पर विशेष उद्विग्नता झलक रही थी। वह 
विकलसा जान पड़ता था । थोड़ी देर तक दोनों से से कोई किसी से नहों बोला । 
योड़ी देर बाद हाथ की चिलम रामजीवन की तरफ बढ़ाते हुए हरिहर ने कहा-- 

- रामजोवन आज तुम कुछ उदास दिखते हो ।* 

- उदासी तो सारी जिन्दगी से ही हे ।' 

-लिकिन फिर भी ! मेने सुना जमींदार साहब की वर्षगांठ मनायोी जा 
रही है । बड़ी धमधाम रहेगी ।* 

-हिं, रहेगी तो ! पर हमे क्या ? मौज उनको, सासत हम गरोबों की। 
सच मानो दादा, अब तो कुछ ऐसा हो गया हे कि जब कभी सुनना हैँ कि आज जमी- 
दार के यहा खुशहाली मनायी जा रही ह, रास रंग हो रहा है, तो जी जाने क्‍यों 
किसी अज्ञात मुसोबत के सोच से भर उठता हैँ। जब शहर में कभी किसी की 
कोठी पर्‌ जगमग जगमग देखता हूं, तो जो कहता हें कि इसकी जगमगाहः से 
हम गरीबों पर कोनसी मुसीबत बिजली बन कर टूट पड़ने बाली हं, 
पता नहीं ।* 

“लेकिन जमोंदार साहब के यहां की धमधाम से अब की हम पर कौन-सी 
मुसीबत टूटने वाली हे ?-” हरिहर ने व्यग्रता दिखाते हुए कहा । 

“दादा ! तुम तो जानते ही हो फसल से तो कुछ हुआ नहों। लोगों को 
अपना पेट पालने के लिए कुछ तो कुछ करना ही होता हे । सभी के बच्चों और 
औरतों ने लकड़ी बीन कर कसबे में जाकर बेचना शुरू कर दिया है, किसी ने घास- 
पात बटोर कर। मर्दों ने जूते बनाकर हाट में बेचना शुरू कर दिया हैं। कुछ तो 
सबेरे से ही निकल जाते हूं और कसबों के चौराहों पर बंठ कर जूते गांठते रहते 
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है, और श्ञाम को देर से थोड़े से पसे कमा उसी का खाने पीने का सामान खरीद 
कर गांव लौट ते हू ! एक दिन भी बीच सें नागा हो जाय तो उसी दिन खाने के 
लाले पड़ जायें। रोज कुआं खोदना और रोज पानी पीना। जमींदार साहब 
की वर्षगांठ पर कोठी की सफाई होगी, लीवर पोती होगी, बड़ें बड़े लोग आँयमे, 
आला अफसर आँयगे, दावत होगी, उसके लिए लकड़ी जुटानी होगी; और इन 
सब के लिए आज ही जिलेंदार का फरसान लिकला हैँ कि अगले दो हफ्तों के 
लिए सात गांव उनकी बेगार टहल में हाजिर रहेगा । अब बताओ दादा! 
उनकी बेगार करेगे तो फिर खांथगे क्या ? खुद कया खाँयगे, बच्चों को क्या खिला- 
येगे ? लगान का भी कुछ जुगाड़ नहीं। कहां से देंगे । रात बीतती हंतो हर 
दिन सबेरे यहो डर लेकर उठते हैँ कि जसोंदार का आदमो दरवाजे पर लगगान 
मायने खड़ा हूं (” 

“हाँ, रामजीयन सचमुच यह तो बड़ा जुऊलम होगा ।/” और थोड़ी देर 
चुप रह कर उसने आगे कहा-- काम पर बलायेगे तो खाना तो देगे ही ! ” 

“क्या खाक देंगे ! तुम तो ऐसी अनजाने की सी बाते करते हो दादा; 
जसे पहले कभी कोठी पर बेगार में गये हो न हो। कब कब तुम्हें बहां हलआ पूड़ी 
मिलो हैं । बहुत से बहुत भिला तो एक एक चुकटी चना और गुड़ मिल जायगा। 
खेर हम तो उतना खाकर सब्रर भी कर लेंगे, पहले भी किया हे अब भी कर 


सकते हूँ लेकिन बीबी बच्चों का क्या होगा । उनके पेट से तो पत्थर नहीं बांधा 
जा सकता ।* 
“तो फिर करोगे भी क्या ? वे समरथ हे, जो चाहे सो कर सकते हैं । 


“कसे समरथ दादा ? उन्हें समरथ बताया किसने ? 


“भगवान्‌ ने 
“माना ! कुछ उन्हें भगवान्‌ ने ही समरथ बनाया हो । लेकिन हमारी अपनी 
कमजोरी उन्हे ओर भी समरथ बना देतो है । . . . और फिर भगवान्‌ ने ही उन्हें 


समरथ क्यों बनाया ? हम भो तो उसी के पंदा किये हुए हे ।'' 

हरिहर ने बीच में ही बात काटनी चाही लेकिन उसे रोकते हुए अपनी बात जारी 
रखते हुए रामजीबन ने कहा-म जानता हूँ दादा, तुम क्या कहना चाहते हो ? 
तुम यही कहोगे कि कमंफल है। लेकिन जरा आखे तो खोल कर देखो। हम 
गरीबों को जो दिन रात मुसीबत सह रहे ह॑ तादाद कितनी ज्यादा हैँ ओर 
जो मौज उड़ा रहे हे, वे इने गिने। तो क्‍या इतने सारे ये सब गरीब पिछले 
जनम में पापी थे। और कुल ये थोड़े से धर्मात्मा ! तो सारा देश, सारो दुनिया 
ही पापी रही होगी।. . . . - नहों नहों दादा, यह सब कुछ नहीं । तुम्हारे ये विचार 
थोड़ी देर को शान्ति तो दे सकते हे, लेकिन रात दिन की दहकती आग को नहीं । 
»»» » » और सच सानो हमारे भगवान्‌ ने इन्हें कमो समरथ नहों बनाया होगा। 
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इनका भगवान्‌ तो है धन और अत्याचार जिसके बलबूते पर जो चाहे सो कर 
बंठते हैं । और वही इनके लिए पुण्य हो जाता हे, धर्म हो जाता हैं।” 
रामजीवन भावावेद् मे बोलता जा रहा था। एकाएक रुक कर फिर बोला- 
“और दादा कभो तो जो ऐसा कहता है कि हमारे और इनके भगवान्‌ दो हें 
और जंसे हम अपने आप निबल हो गये हे बसे हो बह भी इसके भगवान के आगरगे 
निबल हो गया हूँ । हमें उसका आसरा छोड़ अब तो अपने पौरुष पर भरोसा 


करना होगा ।” 

“रामजीवन, बात तो तुम्हारी सच सी जेंचती है । पर. . , . « ” और थोड़ा 
रुक कर हरिहर ने बात पूरी की “कुछ समझ मे नहों आता रामजोबन ! सोचता 
तो में भी यही सब रहा हूं बीमारी भर । लेकिन. . . . . फिर थोड़ा सा सोचता रहा 


है 


और बोला-- वे हमारे मालिक तो हे ही । लेकिन. . . .' 

“क्या लेकिन ! मालिक ह तो क्या तुम्हारी खेर खबर लो उन्होंने कभो कि 
मरते हो या जोते । जब जरूरत पडती है तो बुजावा भेजने हू, चाहे कोई हारी बीमार 
ही क्‍यों न हो । तुम इतने दिन से बीमार पड़े हो कभी उनके आदमी ने आकर आधो 
बात भी पूछी । क्‍या वे जानते नही कि गांव म॑ अबकी ही नहीं पिछले दो तीन 
साल से अन्न नहीं हो रहाह! कया कभी उन्होंने हम पर तरस खा कर 
लगान छोड़! हू ! हमारी किसी मुसीबत में साथ दिया हो तो हम भो समझते 
हमारे मालिक हैं। यहाँ गाव में लोग भूखों मर रहे हे और वहां हमारे ही 
बसुल अन्न से उनको दावत हो रही हे जिनका पेट भरा हें और ऊपर से चोट यह 
कि हम भूखों मर कर उतकी बेगार भी करें। नहीं दादा, कुछ भो हो [हम तो त 
कर चुके है । 

क्या?” 

“यही कि बिना सजू रो कास पर शरत रह कर बेगार करने नहीं जायगे। 

“निभा सकोगे ! 

“मरता क्‍या न करता। मर तो बसे भी रह है तो फिर क्‍यों त ऐसे ही सही । 
जमीदार भी समझेंगे कि अब उसका जोर जुह्ध और नहीं चलने का।” थोडी 
देर चुप रहकर रामजीवन ने उठते हुए कहा-'अच्छा, दादा अब चला 

“क्यो ?. . . .एक चिलम तो और पीते जाओ ।”. . . . अरो ओरी सोनिया, 
चिलस दे जा न भर कर 

“नहीं दादा, अभी कई काम हैँ। जमीदार के आदमो घूमने लगे हे गांव में । 
हमे भी जल्दी ही सोच कर कुछ करना हैं ।” 

रामजीवन चला गया और हारिहर पड़ा सोचता रहा । 


् रे के “नरक अन>र 


फ्िक्रीश 
न्यायविनिश्रयविवरण [ प्रथम भाग ] 


संपादक-प्रो० महेन्द्रकुमार न्यायाचार्य । प्रकाशक-भारतीय ज्ञानपीठ काशी । 
पृ० ६६+ ५४६। मूल्य १६)। 


जन दाशनिक साहित्य की ही नहीं किन्तु भारतोय दार्शनिक साहित्य की 
दृष्टि से आचार्य अकलंक की कृतियों की विवेचना आवश्यक हे । 


धर्मकीति के भन्तब्यों का खण्डन व्योमशिव, जयन्त, वाचस्पति, शलिकनाथ 
आदि ने किया है और विज्ञानवादके विरुद्ध वास्तववाद को पुनः प्रस्थापित करने 
का प्रयत्न भी किया हैँ किन्तु आचार्य अकलंक से वास्तववाद को सिद्ध करने 
के लिये जो धर्मकीतिका खण्डन किया हैं वह पुर्वोक्त सभी आचार्यो से अधिक 
मामिक और तर्कपुण होने के साथ हो दूसरों की तरह पृर्बंपक्ष को कुछ ही दलीलों 
तक सीमित न रह कर धर्मकातिके समग्र दर्शन को व्याप्त कर लेता है । इस दृष्टि 
से कहना होगा कि भारतोथ दार्शनिको में धरंकीतिका समर्थ प्रतिस्पधी याद कोई 
हैँ तो वह अकलंफक ही ह । अत एवं भारतोय दर्शन के ऋरमिक विकास में धर्म- 
कीति के समान अकलंक भी युगविधाता हूं । इस दृष्टि से अकलंक के ग्रन्थों का महत्त्व 
हैं और प्रकाशन वांछनीय हें । 


अकलंक के ग्रथो के सम्पादन के लिये प० महेन्द्रकुमार जी योग्यतम व्यक्ति 
हैं। उनके द्वारा संपादित अकलंकग्रन्थत्रय, लघीयस्त्रथ की टीकारूप व्याय- 
कुमुदचद्ध और अकलक क ग्रन्थों के निचोह रूप परीक्षारख सूत्र की टीका प्रमेय- 
कमलमातंण्ड प्रसिद्ध हो चुके हुं और अब उन्होंने प्रस्तुत अकलंक के न्‍्यायविनि- 
इचय को वादिराज के विवरण के साथ संपादित करके भारतीय दार्शतिक समुदाय 
को ऋणो बनाया है । अकलंक के सभो ग्रन्थ सुसम्पादित करके प्रकाशन कराने 
का प्रकाशक का संकल्प भी प्रशस्य हे । 


धर्मकीति के टीकाकारों सें प्रशाकर का अद्वितीय स्थान हे । न्यायविनिदचय 


के विवरण में वादिराजने उसो को मुख्य रूप से अपने तकंबाणों का लक्ष्य बनाया 
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है। प्रज्ञाकरकृत प्रमाणवातिक भाष्य अभी अप्रकाशित है किन्तु पं० महेख- 
कुमारजी ने अपने संपादन में उसका पूरा उपयोग किया है और प्रमाणवातिक के 
भाष्यके संपादन का सागे और भी प्रशस्त कर दिया हूँ। इसके लिये उसका 
संपादक पंडितजी को धन्यवाद दिये बिना नहीं रह सकता। 

पंडितजी ने प्रारंभ म॑ लम्बी प्रस्तवना लिखी हें । उसमे दर्शन की व्याख्या 
करते हुए ज्ञान और दर्शन को जो विवेचना की हूँ वह विद्वानों के लिए विचारणीय 
है । उसके बाद स्याद्वाद की विवेचना में पंडित जो ने स्थाह्वाद के विषय सें दूसरों के 
आक्षेपों का उत्तर देने का सत्प्रयत्न कर जन दाशनिक साहित्य की ठोस सेवा 
की हूं । विषयपरिचय में पंडितजी ने ग्रन्थ प्रतिपाद्य विषयों का संक्षिप्त किन्तु 
सारगर्भित तुलनात्मक विवेखन किया है ॥ उससे श्री राहुल जी हरा समर्थित 
प्रतीश्य समुत्पादवाद की परीक्षा को गई हे । 

प्रस्तावना मे वादिराज का परिचय श्री नाथराम प्रेमीजी ने लिखा हे। 

ग्रन्थ का संपादन सु दर ढंग से हुआ है । छपाई भी भारतीय ज्ञानपीठ के अनु- 
रूप ही हुई हू । इस प्रथम भाग मं प्रत्यक्ष प्रस्ताव समाप्त हुआ है, अभी दूसरा भाग 
छप रहा हूं । परिशिष्ट आदि सामग्री उसी भाग में आयगी । 


इस महत्त्वपूर्ण कृतिको प्रकाशित करके भारतीय ज्ञानपीठ ने विद्ज्जनों के 


मसनोसंदिर में अपना आदरणीय स्थान बना लिया हूं इसमें संदेह नहीं । 


दलसुख मालबणिया 


[ प्रा: जैनदर्शन, का० बि० वि० 


सर्मक्षाथ प्राप्र पुस्तक-- 
१. सत्यक्वर गाता २. धर्मप्रव्रश 
३ गीतावश्यकमत्र < भगवान मल्लिनाथ 


५. भारतीय सल्‍्कृति और अहिसा ६. हिन्दूधर्म की समीक्षा 


फ््ाकि 


श्रमण संस्कृति- 


श्रमण-संस्कृति के विषय में आज के कुछ विद्वानों में कितना अज्ञान फेला 
हुआ है, इसका ताजा अनुभव मुझे हाल ही में हुआ । एक दिन मेरे एक अनुभवी 
मित्र ने पूछा कि श्रमण-संस्कृति कया बला हैँ? उनका सत था कि यह तो 
बिल्कुल नयी धारा हैं। इस प्रकार आज के युग में भारतीय-संस्कृति को मजबूत 
करने के बजाय नयी नयो धाराओं का समर्थन करना एक प्रकार से प्राचीन काल 
से बहती हुई धारा के प्रति अन्याय करना हैे। मुझे उनके इन शाब्दों से 
आइचये में इसलिए डाल दिया कि वे आधुनिक अर्थ में न केवल शिक्षित ही 
थे, अपितु शिल्प-स्थापत्य कला के कुछ अंगों में उनकी गति भी थो। 
परन्तु मुझे ऐसा लूगा कि संस्कृति के संबंध मे उनका दृष्टिकोण सकुचित था 
और उनकी ध्वनि से कुछ ऐसा भी प्रतीत हो रहा था, जंसे वे मुझ से 
मनवाना चाहते हों कि संस्कृत साहित्य आदिमें वणित वेदिक संस्कृति ही-आर्थों 
की संस्कृति है । प्रगतिशील युग में इस प्रकार की बातों को कोरी भावुकता के 
अतिरिक्त और कहा हो क्या जा सकता हूँ ? यों तो संस्कृति जंसे व्यापक शब्द 
को साम्प्रदायिक बंधनों मे बाधने का बसा ही नतीजा होगा जेसा कि भारतीय 
शिल्प और चित्रकला के कुछ आलोचकों ने प्राथमिक-काल में सम्प्रदायों के साथ 
कला को बाँधा था। जसे जेन कला, बोद्ध कला, ब्राह्मण कला आदि। कला को 
अपेक्षा संस्कृति कहीं अधिक व्यापक हैं। अतः सेरे विचार में संस्कृति को सीसित 
करता उचित नहीं- अच्छा तो यहो होगा कि उसे हम मानव-संस्कृति के रूप 
में स्वीकृत करे। महामातवता के प्रकाश मे हो विभिन्न सांस्कृतिक धाराओं 
को देखें। सम्भव हे प्राचोन सामंतवादी युग से ध्म-मुलक या वर्ग-मूलक जोवन 
यापन करने वाले व्यक्तियों ने अपने अपने साम्प्रदायिक अंध कप में संस्कृति को 
उतारा होगा और सामंतवादी शासकों के काल में वह व्यवस्था पनपी भी होगी । 
वह काल जातिवाद और व्यक्ति विशेष से संबंधित यथा। परन्तु आज की परि- 
स्थिति उससे स्वथा भिन्न हे। जिस युग मे आज हम जोबनयापन कर रहे हें 
बहु संस्कृति के नाम पर, धर्म के नास पर, सस्प्रदायों के नाम पर लड़ने का नहीं 
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परन्तु समन्वय का है। लड़ना हो तो उन तत्त्वों से युद्ध किया जाय, जो भान- 
बीय जीवन को असांस्कृतिक धाराओं में डुबा रहे हें! आज की सानवता 
पर जो पशुता की पतली चादर पडी हुई है और वेषक्तिक स्वार्थों की पूर्ति के लिए 
एक का दूसरे द्वारा जो अमानवीय ज्ञोषण हो रहा है, इन प्रवृत्तियों को समूल 
नष्ट कर सच्चे अर्थों मे मानव बने, तब तो हमारा सांस्कृतिक और नेतिक युद्ध सार्थक 
होगा। यहाँ पर प्रासंगिक रूप से एक बात का स्मरण दिलाना आवश्यक हे 
कि इस नव निर्माण के युग में हम श्रमण-संस्कृति या ऐसी ही कोई चोज जनता पर 
जवदंस्ती लादना नही चाहते . क्योंकि किसी भी प्रकार की उन्नत से उन्नत विचार- 
धारा भी जनता के सर मजबूरी से थोपी नहीं जा सकती । जनता स्वयं सुन्दर, 
पोषक और उद्नतिशील तत्त्वों को समझ कर स्वतः अपना लेती हू, वही क्रमशः 
समष्टद्यात्मक रूप धारण कर आगे के लिए एक परम्परा बन जातो है । 

समस्त प्राचीत नतिकता को परम्पराएं उपधुक्‍त हो हे और भावी जीवन- 
निर्माण में सहायक होतो हो हे ऐसा सर्वा जतः प्रतीत नहीं होता । परम्परा और 
नेतिकता का प्रश्न काल के साथ बेंधा होताहू। यद्यपि संस्कृति के मौलिक तत्व 
समान होते है, फिर न केवल काल-भेद से उसमे परिवत्तन करना पड़ता हैँ अपितु 
परिस्थितिबश स्वयं हो जाता है। इन पंक्तियों में यही महा सत्य स्पष्ट 
दिखायो पड़ता हूं । कोड भी प्रगतिशील विचारक यह नहीं मान सकत। कि किसी 
विशिष्ट समय मे निर्धारित नियम शाहइवत होकर शताब्दियों तक मानवता का पथ- 
प्रदर्शन करते ही रहे + 

भारत एक महादेश हैं । यहाँ समय समय पर बाहर से अनेक जातियाँ 
आवीं और बस गयीं। इसे अपना निवास-स्थान बनाया । उनके अफ्ले आचार- 
विचार, रीति-रिवाज थे। अतः सम्पूर्ण भारत का सर्वागपूर्ण सांस्कृतिक दृष्ठिसे 
तब ही अवलोकन किया जा सकता हैँ जब कि हम यहाँ पर निवास करने वाली 
विभिन्न-तम जातियों के विविध-रंगी जीवन का सम्प्रक्‌ प्रकार से अध्ययन करे । 
इस भावना से उत्प्रेरित होकर ही श्रमण संस्कृति के सम्बन्ध में दो बातें कहनी हे 
और यथा सम्भव यह भी देखना हैँ कि मानव-संस्कृति के विकास में श्रमण-संस्क्रृति 
का कितना योग रहा हे, क्योंकि यह भी भारतीय आर्य-संस्कृति को एक ऐसी 
धारा हूँ जिसने मानव ही नहीं,परल्तु प्राणी मात्र के सावंभोसिक सुख के लिए असा- 
नवीय तत्वों से श़ताब्दियों तक संधर्ष कर अहिसक क्रांति को, एवं मानवता तथा 
संस्कृति के नाम पर सामंतवादी यूग में बंयक्तिक स्वार्थ पोषक व्यक्ति या समाज 
के जोवन में पनपने वाले अमानवीय तत्त्वों से लड़ी, पर मरो नहीं । प्रत्येक देशकी 
संस्कृति का इतिहास हमे स्पष्ट बतलाता हूं कि संघर्ष -काल मे ही संस्कृति का 
समुचित विकास होता हे । 
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भारतीय कला और साहित्य के मनीधियों के लिए श्रमण-संस्कृति कोई 
नई धारा तहों बल्कि कहना चाहिए कि मानव-सस्क्ृति का ही एक पवित्र संस्करण 
है । यहाँ पर प्रइ उपस्थित होता हे कि श्रप्रण संस्कृति का आदि प्रतिष्ठाता कौन 
था ? ऐतिड्शसिक दर्षिि से इस प्रशव का उत्तर सरल नहीं है । परन्तु अद्यतन 
युग में जो साहित्यिक कडियों हलारे सम्मुख उपस्थित हैँ उनमें कुछ पौराणिक 
आख्यान ऐसे पाये जाते ह॑ जिनसे हम अतीत की झाँकी प्राप्त कर सकते है । इन 
उपलब्ध पौराणिक साधनों के आधार पर तो इतना हो कहा जा सकता हे कि इसके 
प्रथम नेता ऋषभदेच थे । बाद के तीर्थकरों ने इस धारा को आगे बढ़ाया। परन्तु 
विशुद्ध इतिहास की दृष्टि से बिना किसी हिचकके कहा जा सकता हे कि भगवान्‌ 
नेमिनाथ श्रमण संस्कृति के ऐसे स्तम्भ थे जिन्होंने भागवत घर्म के समय में भी 
अहिंसा-मुलक भावनाकों अपने जीवन में साकार किया था। पाइवेनाथ ने (ई० 
पु७ ८० ०) अपनी महान्‌ सांस्कृतिक साधना का परिचय बनारस में हो बिया 
था। अज्ञान-मूलक तप करते हुए कमठ तापस को इस बात का भी ज्ञान न रहा 
कि घृनी मे झोंके जाने वाले काष्ठ के साथ सप॑ भो जल रहे है। पाइवेनाथ जंसे 
समत्व की भावनाके प्रचारक ने तापस को समझाकर दो प्राणी बचायें। यह 
प्रइझन केवल प्राणी बच्चाने का ही नहीं ह॑ बल्कि सांस्कृतिक दृष्टि से भी इसका 
महत्व है, और इस बात का प्रमाण हे कि उन दिलों संस्कृति एवं धर्म के नाम 
पर प्राणों-हिसा भी त्याज्य न थी। 'वेदविहिता हिसा हिसा न भवति' एवं 
कहीं कहां क्षम्प भी थो। इस प्रकार वह अहिसा ही संस्कृति की आत्सा हे । 
हिसामूलक प्रव॒त्तियाँ संस्कृति नहीं, विक्ृति हें। समत्व को भावना ही संस्कृति 
का बल है, जोवन हें और शताब्दियों तक प्रवाहित रखने की अतुलनीय शक्ति हे । 

आरयों का मगध से संघर्ष हुआ था। वह किसके साथ था ? ऐतिहासिकों 
से यद्यपि इस वियय पर काफो मतभेद हे, परन्तु वेदिक साहित्य के सुप्रसिद्ध विद्यान्‌ 
श्री क्षेत्रेशचंद्र चट्टोपाध्याय ( प्रयाग विश्वविद्यालय) का अभिमत हैँ कि आयों 
का वह संघर्ष श्रमण-संस्कृति के अनुयायियों के साथ था। इससे यह सिद्ध होता हूं 
कि बेदिक संस्कृति का जिन दिनों भारतमें विकास भी नहों हुआ था उसके पूर्व भारत 
में श्रसण संस्कृति काफो विकसित हो चुकी थी। श्रो णण्णख चेट्टी ने भी 
अपने एक भाषण मे कहा था कि भारत के जनी ही यहां के मूल निवासी हू । अस्तु। 

ई० पृ० छठों शती के प्रथम चरण तक तो श्रमण संस्कृति जन संस्कृति के ही 
रूप में पहचानो जाती थी, परन्तु यहाँ से भ्रमण संस्कृति की एकधारा बौद्ध धर्म 
के रूप मे बही। जन और बौद्ध दोनों के लिए श्रमण संस्कृति के रूप मे एक ही शब्द 
व्यवहृत होने लगा । कारण कि दोनों परम्पराएं बेदविरोधों थीं। कुछ अंज्ञों में 
श्रभ्ण महावीर ओर बुद्धदेव प्रायः समान विक्ञार के थे। जैंसे-ससाज रचना या 
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जगत्‌ के समस्त जीवों के प्रति दृष्टिकोण दोनों के प्राय: समान थे । धर्म के नाम पर 
होने बालो हिसा के वे प्रबल विरोधी थे। मानव-संस्कृति के विकास में अवरोधक 
बर्ण-व्यवस्था जेंसो प्रथा इन दोनों को अभीष्ट न थो। वे जातिवाद के पुजारी 
न होकर गुणों के भक्त थे। अर्थात्‌ उनको दृष्टि मे किसी उच्च जाति मे उत्पन्न 
होने से ही कोई व्यक्ति आदरणोय स्थान प्राप्त नहीं कर सकता था और न निम्न 
जाति में उत्पन्न व्यक्ति अनादर ही। वे गुणाश्रित उच्चत्व-नोचत्व में विश्वास 
करते थे, जात्याश्रित में नहीं। भगवान्‌ महावीर का अभिमत था कि उत्थान- 
पतन किसी अन्य व्यक्ति या शक्ति पर निर्भर नहीं, खुद ही के अधिकार में 
हैं। ईश्वर के नाम पर अपनी अकममंण्यता को छिपाना और आत्मनिष्ठ शक्ति 
का विकास न करता हो घोर अज्ञान हैं। भगवात्‌ महावीर और बुद्ध के समय में 
भारतोथ समाज विचित्र परिस्थिति से गुजर रहा था। पुरोहित वर्ग समाज पर 
अधिकार किये हुए था। यह सामंतवाद का भो स्तम्भ था। उभय विभूततियों 
ने इनका घोर विरोध कर स्वार्थ पोषक मनोवृत्तियों का म्लोच्छेद एवं वेषक्तिक 
स्वातंत्य का समर्थन सभी क्षेत्रों के लिए किया । उपयुक्त विभतियों ने श्रमण- 
संस्कृति को उन दिनों अपने त्याग और तपस्या के बल पर मजबूत न किया होता 
तो न जाने मानवता को कितनी दुर्गति हुई होती। श्रमण संस्कृति के इतिहास में 
यह दूसरा संघं-काल था और इसमें वह सफल भो हुई । यद्यपि इन दोनों 
विभूतियों का राजाओं पर प्रभाव अवदय था, परन्तु इनका उनसे तनिक भो बंय- 
क्तिक स्वार्थ न था, अर्थात्‌ इस राजसंबंध के पीछे जनता के नंतिक और 
आध्यात्मिक विकास को भावनाएं काम कर रही थीं। बौद्ध और जन श्रमणों ने 
जनता में अपने सांस्कृतिक तत्त्वों का प्रचार कर जातिवाद के नाम पर जो अंग 
अपना प्रभाव जमाये हुए था उसका वेचारिक साधनों से घोर विरोध कर समाज 
का नव-निर्माण किया जिसका प्रभाव यों तो आज तक किसी त किसी रूप मे बना 
हैँ, पर इसका उन्नत काल मगध साम्राज्य के अंत तक ही समझना चाहिए। 
मगधपति श्रेणिक-बिस्बिसार और अभयकुमार-ने अपने बेदेशिक 
विभाग द्वारा बेबिलोन तक श्रमण संस्कृति का इतना प्रभाव जमवाया कि वहाँ 
के राजकुमार आयंचन्द नेबूजेन्दार-आदंकुमार-भो भारत आकर भग- 
वान्‌ महावीर के पास उनके चरणों में अध्यात्म के प्रशस्त मार्ग को अंगीकार करने 
के लिए बाध्य हुए। अशोक ने बौद्ध धर्म के प्रचारा् अपना सर्वस्व समर्पित 
कर दिया था। सम्राट संप्रति ने विदेशों में भी ज॑न धर्म का प्रचार करवाधा 
था। आज भो सित्र आदि देश्ञों में समनिया' जाति पायी जातो हे जो श्रमण 
संस्कृति का स्मरण दिलाती हें। शुंग काल में बंदिक संस्कृति के बढ़ते प्रभाव के 
कारण भ्रमण संस्कृति का विकास कुछ संद अवधय हो गया था। इन पंक्तियों 


१९४९ ] श्रमण संस्कृति १४९ 


द्वारा समस्त श्रमण संस्कृति को अविच्छिन्न धारा को लिपिबद्ध करना सम्भव नहीं । 

अमण संस्कृति का क्रबद्ध इतिहास ही भारतीय लोक जोवन का ज्वलन्त 
इतिहास हैं । संक्षेप में इतना ही कहा जा सकता हैं कि समय समय पर त्यागी श्रमणों 
ने अपने त्याग, संय|स और समत्व की प्रबछ भावना के द्वारा राजमहलों 
से लगाकर झोपड़ियों तक व्यक्ति-मूलक स्वतंत्रता का संदेश सुनाकर शताब्वियो 
तक श्रवण संस्कृति को जीवित रखा। जनता के जीवन मे श्रमण संस्कृति के सार्व- 
भौमिक तक्‍्यों के प्रचार मात्र से श्रमण-गण चुप न रहे, परन्तु उन्होंने तो भारत को 
भावी संस्कृति के विकास के लिए भी अपनी अति उदार, पर व्यावहारिक संस्कृति 
के तत्वों को संस्कृत, प्राकृत, अपश्रंश आदि जनभाषाओं द्वारा सरल, सुबोध और 
स्ंग्राही बनाकर साहित्यिक रूप प्रदान किया। इस कार्य में भी श्रमण गण बड़े 
उदार थे। भावा के प्रति उनके हृदयमे खास मोह ने था। विद्वदभोग्य भाषा 
में साहित्य-निर्माण करने के साथ ही लोक-भाषा में रचना करने में भी उन्होंने 
अपना अपमान नहीं समझा क्योंकि वे भाषा विष3क सा म्नाज्यवाद से परे थे। 

भारतवर्ष की सांस्कृतिक शाखाओं में श्रमण संस्कृति ही एक ऐसी संस्कृति 
रही है जो न केवल विचार में ही उदार रहो अपितु आचार में भी अन्यापेक्षया 
काफी आगे हूं। श्रमण परम्परा के अग्नज महावोर के संघ में चाण्डालों को भी 
वही स्थान प्राप्त था जो किसी राजकुमार को था। इसी समत्य मूलक उदार 
भावना के कारण ही शताब्दियों तक संघर्ष करते हुए वह जीवित रही। संत पर- 
स्परा के विकास के बीज भी श्रमण संस्कृति में ही विद्यमान है । साहित्यिक उल्लेखों 
से उपयक्त पंक्तियां और भी अधिक स्पष्ट हो जाती हैं। किसी भी संस्कृति को 
समधथित उदारता का आभास उसके साहित्य की अपेक्षा आचार से अधिक मिलता 
हूँ क्योंकि कहने को तो इतर संस्कृति के अनुगामों भी अपनी संस्कृति को परम और 
परमतर उदार सिद्ध करने में पश्चातपाद नहीं रहते, परन्तु व्यवहार से 
शन्‍्यवाद ही दृष्टियोचर होता है। उपयुक्त पंक्तियों में में सूचित कर आया 
हैं कि श्रमण संस्कृति में व्यक्षित प्रधान न हो कर गुण ही प्रधान 
है। इस महतो उदारता का प्रत्यक्ष उदाहरण जेनियों के देनिक मंत्र 
में इस प्रकार पाया जाता हे--णमो लोएसव्वसाहुणं--संसार के समस्त 
साधुओं को नमस्कार हो। तटस्थ पाठक सोच सकते हे कि इस मंत्र के 
भ्रणेताओं का हृदय कितना विशाल और मध्यस्थ भावना से ओत प्रोत था। गीता 
के आत्मवत_ सर्वभूतेषु यः पश्यति स पश्यतति, स्वर्ण वाक्य भी श्रमण संस्कृति में 
हो साकार हुआ हें । इन पंक्तियों से यह बिल्कूल स्पष्ट हो जाता हे कि “गुणाः 
पूजा-स्थानं गुणिषु न च लिड्भ न च बयः” का व्यावहारिक विकास उदारचेता 
अमणों ने ही किया । जाति-पाँत और वेश-मभूषा के क्षुद्र भेदभावों को भूल कर एक 
सात्र इस प्रकार गुण को उपलब्धि कर सर्वस्व समरपित कर देना साधारण कार्य 
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नहीं । जेन-बौद्ध-शाक्त आदि किसी भी सत के लिए श्रमणों को आग्रह नहीं 
था। न वेद्य-भूषा और यागकांडों के प्रति सोह था । उनका सस्तक वहीं 
झुकता था जहाँ साधुत्व प्रतिबिम्बित होता था। यही आध्यात्मिक उत्क्रान्ति 
का सोपान हें । 

इतने लम्बे विवेचन के बाद प्रइन यह उपस्थित होता हे कि जब प्रतिकूल 
बायु-सण्डल मे भ्रमण संस्कृति ने अपने जानतिक प्रभावसे मानव-ससस्‍्कृति के उन्नयन 
में महत्वपूर्ण योग दान दिया, तब स्वंथा अनुक्ल परिस्थितियों में अर्थात्‌ स्वतंत्र 
भारत में वह पदचात्‌ृपाद क्यो ? यह प्रइन ही उत्तरात्मक हैं। हमारा तो 
निश्चित विश्वास हे कि भावी भारत का निर्माण यदि अहिसा मूलक समत्व की उदार 
भावना के आधार पर किया जाय तो वर्तमान समस्त समस्याएं बहुत सरलतापुर्वक 
सुलझ सकती हे क्योंकि जनतंत्रात्मक भावना को श्रमणों की परम्परा सांस्कृ- 
तिक बल देती ह और वर्तमान जनसाधारण को नूतन विचार-धारा को देखते 
हुए तो पहो प्रतीत होता है कि उनके जीवन-विकास में श्रमण संस्कृति का राजमार्ग 
हो अपने आध्यात्मिक लक्ष्य तक पहुँचा सकता है । साथ ही साथ वह जनतंत्रात्मक 
राज्य-पद्धति का तोव्ता से समर्थन भी करतो हें। श्रभण संस्कृति खास कर बंय- 
क्तिक सदाच्ारमय जीवन को ओर आक्ृष्ट करतों है जिसकी आज सब से 
अधिक जरूरत हूँ। चारित्रिक निर्माण भावी पीढ़ी के लिए आदर्श हैं। मानव- 
संस्कृति का विकास चारित्रिक बल पर ही अवलम्बित हूं! श्रमणों-संतों ने ज्ञान 
की अपेक्षा चारित्रिक निर्माण पर अधिक जोर दिया हूं) महात्मा गाधों इस 
दृष्टिसे श्रमण संस्कृति के निर्मल प्रतीक थे। परंतु आज हमारे नेता गांधों को तो 
दुह्ााई देते ह. पर उनके राजमार्ग पर चलता कौन हूँ ? संस्कृति के नाम पर लम्बो- 
लम्बी बाते बनाने वालों के जीवन को टटोले तो घोर निराशा हुए बिना न रहेगी । 
इसो कारण से अति साधारण संत का जितना असर जनता पर पड़ता हेँ उतना 
हमारे अधिक शिक्षा प्राप्त नेता का आज ज्ञायद ही पड़ता हो ! सत्ता का मद 
सत्य से भी मुख मोड़ लेता हू । सन्‍त अपनेको जनता का अदना सेवक समझता हें, 
मालिक नहोीं। 

उपयुक्त पंक्तियों से कोई सज्जन यह निष्कर्ष न निकाल बेंठे कि मेरी दृष्टि 
में श्रमण सस्कृति ही भारतीय संस्कृति है । मे यहाँ पर स्पष्ट कर देना चाहता हूँ कि 
श्रमणों ने भी अपनी सौलिक साधना से भारतोय सस्कृति को विजय बेजयन्ती को 


फहराने में असाप्रदायिक दृष्टि से जो काम किया हे उसका मृल्यांकन तो भावी भारत 
की पक्षपात शून्य संतान ही करेगी । प्राचीन अंध परंपरा के पुजारी पंडितों से मेरा 
विनम्र निवेदन हूँ कि वे श्रमण संस्कृति के तस्‍्वों को एक सम्प्रदाय के तत्व न मान 
कर विराट मानव-संस्क्रति के ही तत्व समझें । साथ ही साथ मानव ही नहीं अपितु 


१९८९ ] सस्थाधिकारियो से १५१ 


प्राणिमात्र का उत्कर्ष चाहने वाली शक्षमण् संस्क्रति को ही अपना आदर्श साने एवं 
इस सार्वभौसिक, अति व्यापक, युगानुक ल, परिस्थिति के अनुसार सांस्कृतिक तत्त्वों 
का प्रचार हो ज्ञानोदय' का प्रधान कार्य हे । सानव-संस्कृति के बिभिन्‍्त विकास 
में गति प्रदान करने बालो विचार-धारा से ओतप्रोत रचनाये भेज कर उदार 
लेखक गण हमारी सहायता करे- 

-मुनि कान्तिसागर 


संस्थाधिकारियों से- 

व्यक्षि कमजोरी का शिकार होने से बचे और उसे अपने जीवन-निर्माण के 
कार्य में योग्य सहायता मिलती रहे, इस पुनीत दृष्टि को ध्यान मे रख कर भन्दिर 
संस्था और शिक्षा-सस्थाओ का निर्माण किया गया था। किन्‍्त दुःख हूं कि 
वतमान में जिनके हाथ में उक्त संस्थाओं के संचालन का भार है वे इस दृष्टि को 
सर्वया भूले हुए हें। उन्होंने कुछ तो बाह्य प्रभाव में आकर और कुछ सत्ता और 
स्वार्थ के व्यामोह में पड़कर अपनी दृष्टि को संकुचित बना लिया हेँ। उन्हें इस 
बात की जरा भी चिन्ता नहीं कि संस्थाओं से लाभ उठाने बालों की क्‍या गति 
हैँ या वे इससे लाभ उठाने मे क्यो असमर्थ हो रहे हैं । उन्‍हें तो इस बात की अधिक 
चिन्ता दिखाई देती हे कि किसी भी हालत से संस्था हमारे हाथ से न निकलने 
पावे। अपने इस उद्देश्य की पूति के लिये वे नाना प्रकार के प्रपंच रचते है , अनु- 
शासन का नाम लेते हूं, नियम-उपनियम बनाते है और समाज व धर्म के नास पर 
उन्हें प्रचारित करते है । वे इस बात का थोड़ा भी विचार नहों करते कि जिनके 
साथ हम ऐसा व्यवहार कर रहे हैं वे हमारे ही अंग हँ। किन्तु यह स्थिति 
अधिक दिन तक रहने वाली नहीं हें । समय द्वुत गति से बदल रहा ह। उसके 
साथ सब चीजे भी बदलेगी। आज्ञा तो यह हें कि संस्थाधिकारी बस्तुस्थिति को 
समझते का प्रयत्न करेगे ! यदि समय रहते दे न चेत सके तो बे तो डबेगे ही किन्तु 
साथ म संस्थाओं को भी ले डुबेंगे! आप डूबें पांडे ले डूबे जजमान' कुछ कुछ 
ऐसी हो दशा होगी। 


सस्ता साहित्य मंडल के नये प्रकाशन 


५. ग्रार्थनापवचन # दो खंड -- महात्मा गांधी 
[ ! अप्रैल १९४७ से २९ जनवरी १९४८ तक के दिल्ली की प्रार्थना- 
सभाओ में किये गए २२४ प्रवचत ] दोनों खंडों का मुल्य ५॥) 


8 


. शांति यात्रा--आचार्य विनोबा [ पिछले साल की यात्रा में विविध विषयों 
पर दिये गए व्याख्यानों का सार | सजिल्द मूल्य ३॥) अजिल्द २॥) 


ध 


महाभारत-कथा [दो भाग ]- चक्रवर्ती राजगोपालाचार्प 
दोनो भागो का मूल्य ५) 


नप्ए 


४ बापू के चरणों में -- श्री ब्रजकृष्ण चांदीबाला 
[बापू के मधुर और शिक्षाप्रद संस्मरण | मूल्य २॥ ) 
५. राष्ट्रपता--पंडित जवाहरलाल नेहरू. [ महात्मा गांधी के सम्बन्ध में 
नेहरूजी के लेखों और भाषणों का मंग्रह | मूल्य २॥) 
६ श्रद्धाकण -- भ्री बियोगी हरि 
[ भावनापूर्ण शब्दों में बापृ के प्रति श्रद्धाजलि | मुल्य १) 
० प्रथिवी पुत्न--डाक्टर वासुदेवशरण अग्रवाल [ जन पदीय अध्ययन के लिए 
प्रेरणा देने व मार्ग सुझानेवाली पुस्तक | मूल्य २।।) 
८ अशोक के फूछ--आचार्य हजारीप्रसाद द्विवेदी 
[ सामाजिक, साहित्यिक, सास्कृतिक, ऐतिहासिक तथा ज्योतिष-सबंधी 
लेखों का संग्रह | मुल्य २॥ ) 


नोट-* चिह्नित पुस्तक गांधी साहित्य के अंतर्गत हे जिसमें गांधोज़ो की समस्त 


हरेक सिरे से रिक  शेपेक केरेफ सेटिक जोरेफ से टिट सेटटेड सेफिड जेरेक लेक पेटिय ले टिक सेटटेक सटिक अेटेय लेप के ऐिए से फेय सेतरीक सेफ जेल कोटि लेगटिय जेडिए, जरिए सेपेक पी 25 जेतटक जि सतोेड अग्रसर 6४६ 


रचनाओं को लगभग २५ जिल्दों में प्रकाशित करने का आयोजन किया गया 
हैं । इस माला में गीतामाता, अनीति की राहु पर तथा पत्रह अगस्त के 
बाद, तीन पुस्तक शीघ्र प्रकाशित होंगी । 


व्यवस्थापक--मस्ता साहित्य मंडल, नई दिल्ली 


जी से रेलक लेलेड जेट केक तेरे 


अत क जपेक लगे पर आकर कफ फल ने लेंगे जोर जे को पे: लेते पैक जे ४ *फपेस लेते क सिर क फतरेक जे पे+-लेपेस-र से फिध जप, कए 


है 
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हिन्दी ग्रन्थरत्नाकर के नये प्रकाशन 


भारतोय संस्कृति और अहिसा-लिखक-स्व० धर्मानन्द कोसम्वी । बंद 
पुवंकाल से लेकर महात्मा गाँधी तक विकसित होता हुआ अहिंसा के इतिहास। 
भारत की प्राचीन वैदिक, श्रमण और पौराणिक संस्कृतियों, उनके अंग-प्रत्यंगो, 
विविध मतों, मत प्रवतंको और राजनीतिक घटनाओ पर नये दृष्टिकोण से 

विचार | प्रज्ञाचक्षु पं० सूखछालजी ने इसका विस्तृत अवछोकन लिखा है । 
पृष्ठ संख्या २८० । मूल्य २) 


हिन्दू धर्म को समीक्षा-लेखक-धर्मकोग । सम्पादक-प० लक्ष्मण ज्ञास्त्री 
तकंतीर्थ । बिल्कुल तये दृष्टिकोण से हिन्दू और दूसरे धर्मो की आलोचना । 
ऐतिहासिक धर्मसमीक्षा की प्रणाली, धर्मोत्पत्ति कैसे हुई, धर्म का मूल क्‍या है, 
धर्म का लक्षण, धर्म-प्रमाण, हिन्दूधम का स्वरूप आदि अध्यायों मे पुस्तक विभकत 
है । आचार नरेच्धदेव ने इसकी विस्तृत भूमिका लिखी है । 
पष्ठ मंख्या २०० | मूल्य १) 
एकलब्य-ले ०-पं ० शोभावद्ध जोशी बी० ए० | बिल्कुट नई दंली से 
लिखी हुई १४ कहानियाँ और रेखाचित्र। भूमिका लेखक-प० बनारसीदाप्त 
जी चतुर्वेदी । मूल्य १॥) 
शतरंज का खेल-विव्वविख्यात लेखक-स्टीफिन ज्विग की चार चुनी हुई 
कहानियो का शुद्ध और प्रामाणिक अनुवाद | अनुवादक-पं० णोभाचन् जोशी । 
मूल्य २॥) 
शिवाजी-मध्यका लो न इतिहास के सर्वश्रेष्ठ विद्रान्‌ सर जुदुनाथ सरकार 
का लिखा हज ऐतिहासिक जीवन चरित्र | अब तक की नई खोजे भी' इसमे 
शामिल कर दी गई है । मूल्य २॥।) 


शरत्‌ साहित्य-[ २४ भाग ] प्रत्येक भाग का मूल्य १॥) 
पूरा सचीपत्र मेंगाइए 
पताः--हिन्दी ग्रन्थरतनाकर कार्यालय 
हीराबाग, बम्बई ९ 
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आर्ट, 


ग त्र 
मगल सूः क्‍ 

अमर कथाकार प्रेमचंद की अंतिम कृति जिसमे उन्होंने जीवन की ' 
कटुताओं के अपने चरम परिचय की हृढ़भूमि पर समाज के बर्गभेद 
को म्वीकार किया, स्वीकार किया कि इस दुनिया में दो दुनिया हैं, 
एक अमीरा की एक गरीबों की, स्वीकार किया कि भगवान एक धोखा 
है, एक >छ है, एक छावा है जिसमें अमीर छोग गरीबों को फेंसाये : 
रहते हैं जिसमें गरीब अपनी गरीबी के असल सामाजिक कारण, शोपण, 
की ओर से बेखबर रहें । अपने पुराने बिश्वासों को छोड़ने आर 
इस नये क्रांतिकारी विड्वास को अपनाने के छिए उस महान लेखक 
को कितना घोर मानसिक संघर्ष, कितना गहरा आत्ममंथन न करना 
पड़ा होगा। यह उपन्यास उसी की कहानी है। नयेयुग को यह 
प्रेमचंद दी वसीयत है। प्रेमचंद के विकास की यह आखिरी : 
मंजिल है जिस पर पहुँचकर यात्री थककर सदा के लिए सा ई 
गया .. ..मगर सोने के पहले जाबन की कठिन राह के तरुण यात्रियां 
से कह गग्या कि जनता को फाइकर खा जानेवाले दरिन्दों से लड़ने के. ? 
लिए हथियार वॉधो. . ...सुस्मी समाज की कल्पना करने भर से काम 
नहीं चलेगा । 


पुस्तक छपकर लगभग तैयार है। आइडंर भेजने में देर न करें। « 


मिलने का पता - 


हिल्स्तानी पब्लाशग हाउस! 
पोस्ट बाक्स २७, बनारस । 


रु 


१७ बतेरिए-कपेभ लेतेआ-िचेक फोम कफ कप रिक सोती से िवेपतेपरेक के लेक रेड फोफेस शोरिक लेटिक ते टिक ते पके जे टेक सेटरिय-जेपेय से रेकलेपे ५ सेतरेक लेगरेक अेपेकफिलरिक लेतरेफ फिर क रेट लिरेरक सेट टेकफीरेरेकी पे की फट +लेपरैक-लेत रेस कतेरिक फिर रेक लेती की फो फेक: 
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५ (हक लेरैम लेगी के पक ते टिक ओोपिक ले रे के फोगरिक लिरिक ते पेक किक के एक चेक जे के पक (सोफे केरल कि रेव लेरिकीजे टिक चेक लिपिक फेरे: शो 


: श्री गणेशप्रमाद वर्णी जेन ग्र० काशी के प्रकाशन 


7 
३. 


मेरी जीवन गाथा--वर्णी जी द्वारा स्वयं लिखी गई आत्मकथा | 
[अध्यात्म और धर्म की अपूब पुट के साथ ही साथ जिसमे गत 
६० वर्ष का समाज ओर संस्थाओं का इतिहास अंकित है ] 
| भूमिका लेखक-मध्य प्रान्त के गहमत्री श्री पं० हरकाप्रसाद जी मिश्र । 


१६ चित्रों से सुसजिजत सजिल्द पृ० ७५० । मसल्य लागत मात्र ६)) 


5५ बर्णी बराणी--पज्य वर्णी जी के प्रवचन, दोहे और सक्तियों का विष्यवार 
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सुन्दर संकलन | 
हे संकलयिता-वि० नरेन्द्र जन 

५ वर्णी जी के तिरगे चित्र सहित प्रू० ३७६। .. सजिल्द मूल्य ४) 
कर जे । र्‌ देनी 

5 व्यवस्थापक-वर्णी जन ग्रंथमाला ६८ मंदेनी, बनारस 

ड 
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हो, 


डर फोटिकजिलिक पे टेट के टिवपिफे 2. बेशक सेिफिकलेिटि सेपरिक तनरिक फ्रोरिफ न पपीते पिंक फरक से टिए के टिप को टिक फशेरिक ४ 


कह शोक गो जैक लो टिकी कप ५४ सो पे लेक ले रिकलि टिक ले फे+ लेपेक फेरेक तिऐेक वे ीक जफेक वोट क ते पके पैक लोपेक नेक जप पिेक फेयेमा: गे 


हिन्दी का एकमात्र बौद्ध मासिक पत्र 
( 
संस्कृति का प्रतोक: थेमेंदृर्ते ज्ञान का प्रदीप 


सम्पादक--त्रिपिटकाचार्य भिक्षु धर्मरक्षित 
भगवान्‌ बुद्ध की अमृत वाणी ; अपने जीवन को सुधारे 
विश्व में बौद्ध संस्कृति और सभ्यता-शान्ति एवं विध्च वन्धुत्व मी 
ओर अग्रसर हो ! 
बौद्ध बच्धू | से परिचय ३ धर्मदूत ऑपकी सहायता करेगा। 


आजीवन ५०) वार्षिक मूल्य २) एक प्रति 5) नमूना सुफ्त 


बौद्ध संस्कृति सम्बन्धी उच्च कोटि का हिन्दी मासिक पत्र 
धर्मदूत आप का आह्वान करता हे । 
हर शहर में एजेंटों की आवश्यकता है । 
विज्ञापन की दर के लिये लछिखिये;- 


धमंदत' सारनाथ, बनारस 
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जिसे कक तरस लेक रेड केक तेरे नो पे 4 कक लेटे जे ओके केक लगे कप जो लेमैक जरेक जप जप 


५5/#[4५७॥ ?(७8।॥0४7॥0।५5$ 


]. ७-१ ए#क्रोलाए बाते उंगा 4 ५ 

ऊए फछए. छला ए-59व , 
3.0 औध्रावए॥'8--07 300! (]कछवा0 , 
विश्व-समस्या और व्रत-विचार--डॉ० बेनीप्रसाद । 
(०ाष॥प्राणा 
अहिंसा की साधनता--श्री काका कालेलकर । 
परिचय पत्र और वाधषिक कार्मविवरण 
बेंशया।ंशा का ऋतओए 2तै0४8 --97. 00) (फक्ाते 
भगवान्‌ महाबीर--श्री दलसुख भाई मालवणिया । 


9. हा ७ततएतफ्त बाते जैछा।।डा) 
छज ॥9%,. 4 8, 5 लेखा! 


30. जन-संस्कृति का हृदय--पं० सुखलालजी संघवी । 
7], भण० महावीर का जीवन एक ऐतिहासिक दृष्टिपात | 
पं० सुखठालजी सघवी । 
जन तत्वज्ञान, जैनधर्म और नौतिवाद 
पं० सुखलालजी तथा डॉ० राजबलि पाण्डेय । 


छर ने. ५० धज 


># गे 


4 .-5 . निम्नन्थ-सम्प्रदाध-पं ० सुखलालजी संघबी । 


68 /॥8, 
॥28, +/8 
चार आने 
4 3॥9. 


चार आने 


चार आने 
# +ै9. 
चार आने 


4 /:॥8, 
चार आने 


चार आने 


चार आते 


3, आग्रमयुग का अनेकान्तवाद-पं० दलसुखभाई मालवणिया | आठ आने 


एक रुपया 


6, बस्तुपाल का विद्यासण्डल-प्रो ० भोगीलाल सा्डेसरा एम. ए. । आठ आने 
7. जन आगम [ श्रुत-परिचय | पं० दलसखभाई मालवणिया । दस आते 


8. कायंप्रवत्ति और कार्यदिशा आठ आन 
9. गांधीजी और बम-पं ० सुखलालजी और दलसुख भाई ।_ दस आने 
20. अनेकान्तवाद--प ० सुख़लालजी सघवी । बारह आन 
2]. जैन दाशंतिक साहित्य का सिहावलोकत 
पं० दलसुखभाई मालवणिया । दस आने 
22. राजबि कुसार--मुनि श्री जिनविजयजी । आठ आने 
४8... जैनधर्म का प्राण--पं० सुखछाछजी संघवी ।! चार आने 
छा 70 :-- 
960267॥ , ग4र टएफ्एफ७7, फर89७70पत 80077 


584१%9७॥745 प्राराआ! एएाएप्रग्ाए, 


कु ,७रकइलत३्लल३न्राइलताइकनद्कताइबनाइलनाए्तनावलता_ल/न्‍८एताइलन4क#३<न44त+३७रत५ ५९ 


फीफेफेनरिपेक कोरी कक फेक परे कप फोर रैक छोर नि के किरे कफल फेक को के तेरे पक रैक पपह फोलरे आप र% छेलपेक पे फर पकरटसेपिररेक सेस्टेड फौटिडफ रे! केलेटिफ लो टिक स्तेरेस जो टेट फेरे जेपेस केटरेक पतेक पेड फेक अेफेड लीक आगे अतीक आप लिन. फेम, 
लि 
श्ड 


मपैक लेक 


(2820 अं 
न्‍+- 
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ञ्श 


डे शोक लोड शेरिक तेफेय ले करे पक पैक को पिकओि क ते फेम (पिंक, फिर तेटेक तेगेड तेरे टेक जे टिक जेपेक फिपे+ फेक से ७७४६: 


हमारे नये प्रकाशन 


तन्वाधंबृत्ति--श्रुतसा गर सुरिविरचित टीका | हिन्दी सार सहित । १०१ 
पृष्ठ की विस्तृत प्रस्तावना में तक्त्व, तत्त्वाधिगम के उपाय, सम्यग्दर्णन, 
अध्यात्म-नियनिबाद, स्पाद्राद , सप्तभगी आदि का नूतन दृष्टि से विवेचन । 

सम्पादक--प्रो० महेन्द्र कुमार न्यायाचार्य । 

श्री प० सुखलाल जी संववी- 

“इतना तो सुनिड्चित है कि आपने श्रम खूब किया है और अनेक बातों की 
गहराई से चर्चा भी की है, जो दूसरों के द्वारा कम सभव है । नियतिवाद 
की मीमासा ध्यान खीचन वाली है । नियतिवाद का कालकूट उपदेश वेशक 
मीमांसा है! आपने इतनी स्पप्टता और तटस्थता से मीमॉसा की जो दूसरा 
शायद ही कर पाता ।7 बड़ी साइज पृष्ठ सं० ६४० | मूल्य १६) 

न्यायविनिक्चय विवरण [ प्रथमभाग | अकलड्डुदवकूत स्यायविनिब्चय की 
बादिराजसूरि-रचित व्याख्या । विस्तृत हिन्दी प्रस्तावना में इस भाग के ज्ञालव्य 
विपया का हिन्दी में विषय परिचय हैं। स्याद्वाद, सप्तभगी आदि के सम्बन्ध 
में श्रान्त धारणाओं क्री आलोचना की गई हैँ । स-प्रो० महेन्द्रकुमार न्यायाचार्य । 

श्री १०८ क्षुललक गणेश प्रसाद जी बर्णी-- 

“आपने जो भमिका न्यायविनिब्घध विवरण की छिखी है, बडत ही 
महत्वपूर्ण है । उस बाचकर महान प्रसन्‍न चित्त हुआ 

बड़ी साइज पृष्ठ सं० ६०० | मुल्य १५) 

मदन पराजय -मूल ग्रन्थकार कवि नागदेव। हिन्दी अनवाद सहित । 

विस्तृत प्रस्तावना । जिनदेव के द्वारा काम के पराजय का सुर्दर सरस रूपक। 
सम्पादक--प्रो० राजकुमार जो साहित्याचाय जन कालेज, बडौत । 

डा अमरनाथ झा, भपूर्व कुलपात वा्यी और इलाहाबाद विष्वविद्यालय- 

“मंदनपराजग्य की भूमिका मेने पढ़ी, बड़ी योग्यता से लिखी गई है और 
इससे कार्ट नई बातों का ज्ञान हीता है । मुल्य ८) 

कुन्दकुन्दाचायं के तीन रत्न--गापालदास जीवाभाई पटेछ। 

भगवान्‌ कुन्दकुन्द के पंचास्तिकाय, प्रवच्तनसार और समय्सार इन तीन 

हान्‌ आध्यात्मिक ग्रन्थों का सक्षि"्त और सरल भाषा में सुंदर विवेचन। 
एक तरह से यह ग्रन्थ जैनधर्म और जैन-तच्वज्ञान का सार सचय हैं । 

अनवादके--पं ० शोभाचन्द्र जो “भारिल्ल' न्यायतीर्थ। सजिल्द मूल्य २) 


भारतीय ज्ञानपीठ काशी, दुर्गाकुण्ड, बनारस 
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+-च 


ना 


हमार भारकछंवक अकाशन 


« मक्तिदुत-अज्जना-पवनज्जय की प्ृण्यगाथा । जैन पौराणिक शोमास | 


हन्दी साहित्य क्षेत्र मे मक्‍्त कंठ से प्रशसित सुन्दर कलाकूतनि। 

श्री जतेन्द्रकुधार जी- 

“कथा अत्यन्त करण है | छिखा भी उसे उतनी 2 आरशा और आद्रतासे 
गया हैं । उसकी भावरा और वर्ण नका वैभव मर कर देता है । इतना सचित्र 
और मनोरम वर्ण न हिन्दीमे मैने अन्यत्र देखा है, ऐसा याद नहीं बदता । 
प्रमादजी के बाद यह शोभा और श्री गद्य मे मैते वीरब्द्रमे ही पाई । मृदता 
और ऋजता वल्कि चाहे कुछ विशेष ही हो । मुल्य ४॥॥।) 


» पथचिह्नर्र[ स्मृति रेखाएं और निवन्‍्ध ] हे -श्री शास्तिप्रिय द्विवेदी 


सम्मेलन पत्रिका इलाहाबाद- 
' श्री घाल्तिप्रिय दिवेदी जी की यह रचना भो सुन्दर ८ टेसमें अपने संस्मृरण 
मर्म स्पर्शी हंगे पर प्रस्तुत किय ह। मल्य -) 


. दोहजार वर्ष पुरानी कहानियाँ--80-डा० जगदीशचन्द जन 


विश्वभारती पत्रिका, ज्ञान्तिनिकेतन- 

“टरॉज जैनने विशाल जनवाह मंग्रय चनकर चोसय लोकिक, धामिक और 
एतिहासिक कहानियों का सम्रर किया है । बह्ानिया की भाषा सरल 
और राचतय है । काल और अवराके वन्धतस मत, से वथा-साहित्यय! 


सरसता जआाज भी ज्या की सयो बनी हरई हे ४7 मन्य ३। 
ञे रो-शायरी [ उद्‌ के सवोनत्तय १५६७० णर और १६० नहम ] 
# ०-अयोध्याप्रसाद गोयलीय । कपटवी जिद । मत्य ८) 


पाश्चात्य तकशास्त्र--य फ, ए के पराख्यक्रम में निर्ारत । मन्य « ) 


- जैनशासन-जनध में का परिचय कराने वालो सत्दर घरतक । मुल्य ४ी-) 


७. आवुर्तिक जेनकवि-वर्त मान कवियावा कछास्मण परिचय।. मह्य +।॥) 


हा 


2 


हिन्दी जेनसाहित्यका संक्षिप्त इतिहास- मह्य २॥।- ) 


« महाबन्ध ( महाधवल) प्रउमभाग। भाषानवाद-सहित । सत्य १२। 


१०, कन्नडप्रान्तीष ताडपद्नोय प्रन्थसुच्चो-मद विद्रों अलियर कारबर के 


भादारोक अरभय ताटपब्ीय ग्रस्थाका संविबरण पर्चिय।. मह्य १२) 


११. करलक्खण-सामुद्रिक शास्त्र । हिन्दी अनवाद्सहित ।. मल्य १) 


प्रचारा्थ पुस्तक मंगाने वालों को विशेष सुविधा दो जायगी | 


भारतीय ज्ञानपीठ काशी, दुर्गाकृण्ड बनारस 


मुद्रक ओर प्रकाशक-अयोध्याप्रसाद गोघलीपय, सन्त्री भारतोय ज्ञानपीठ, काठी । 


भागंव भूषण प्रस, बनारस 
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उद्देशय-व्यक्तिस्वातन्त्रय-मूछक श्रमण मंम्क्रति के सन्देश द्वारा 


श्रम, शम और सम-स्वावलस्बन शान्ति और 


मसमता-का सार्वजनीन उददोधन । 


त्रः 


सम्पादक-मनि कान्तिसागर . पं० फुलचन्द्र सिद्वाल्थास्त्री 


प्रो० महेन्द्रकुमार स्यायाचाये 


इस अंक में- 








श्रमण संस्कृति १५२ 
कृषाण यूग का एक शिलालेख- डा० दिनेशचन्द्र सरकार १०७ 
सागर पर पावस- श्री वीरेन्द्रकुमार जैव एम० 7० कर १०च 
अशोक की धामिक नीति और आधुनिक युग-दां० राजबली पाएडेय १०८ 
पर्षूपण- श्री हुतुमचन्द्र बुखारिया तन्‍्मय १६१ 
भारतोय सस्कृति की आत्मकृथा- प० इच्धचन्द्र मर ए७ १३४ 
रे मन तेरी को कुटेब यह- प्रो” राजकुमार साहिस्याचार्य १७ 
श्रमण सस्कृति- प्रो विमलदास 'कौन्देय एमजए७ रा १५५ 
नर नारी- श्री रामप्रक्राश बी० ए७ १८३ 
श्रमग प्रभाचरद्र- प्रो० महद्धकुमार न्यायाचार्य रे १८८ 
कमंविषयक भ्रान्ति का निराकरण- १० फूलचन्द्र सिद्धान्लणास्त्री १०३ 
प्रयाग सम्रहालय में ज॑न पुरातक््व- मूनि कास्तिसागर १०७ 
प्राचीन नतीत या समीर्चेन / -प्रो० महेद्धकुमार न्यायाचाय म्श्र 
सम्पादकीय- [ पजूसंग और दसलक्षगा धर्म पर्व, क्षमापत्र, श्रद्धांजलि, 
समालोचको से, हरिजन मन्दिर प्रवेश चर्चा ! घ्१७ 
हा 
वार्पिक ६) ्ः एकपग्रति ॥5) 





'ज्ञानोदय' कार्यालय 


भारतीय ज्ञानपीठ काशी, दुर्गाकुण्ड रोड, बनारस 


ज्ञानोदय पर अभिमत 


डॉ० बलदेवप्रसाद सिश्र एम. ए० डी० लि - 

'जञानोदय का सम्पादन बड़ी योग्यता के साथ किया गया है और प्राय: 
सभी लेख उच्च कोटि के तथा पठनतीय हे ।” 
श्री ब्रजमोहन व्यास सम्पादक संगस इलाहाबाद-- 

“ज्ञानोदय अच्छे सजधज का पत्र है। लेख सभी दिद्वत्तापूर्ण है। 
इससे स्पष्ट है कि बहुत ठोक बच्चाकर पत्रिका के लिए लेख चुने जाते है। 
श्रो० रामसिहु तोमर एम० ए० हलाहाबाद- 

शानोदय सुन्दर निकल रहा है । दोनों अंकों में कई गम्भीर लेख 
है, जो ज्ञानवृद्धि के साथ-साथ चिंतन औौर अध्ययन के लिए उत्साहित 
करते है |” 
अमर सुनिजी आगरा- 

“ज्ञानोदय बहुत सुन्दर रूप लेकर आया हैं ।” 
श्री ब्र० छोटेलाल जो सा०- 

“पत्र दाशनिक एवं सांस्कृतिक सभी दृष्टियों से सवाग सुन्दर एवं 
महत््वज्ञाली है ।” 
श्री महेन्द्र जो, सम्पादक साहित्य सन्देश आगरा- 

“हिन्दी का यह अनुपम पत्र है और वड़ा ऊँचा आदर्श लेकर 
निरला हूँ" 
श्री वोरेन्दर फुमार जेन एश० ए बन्बई- 

“जानोदय का आयोजन अपूर्व सुन्दर है । भारतीय ज्ञान चिन्तता के 
आधुनिक विकासेतिहास में श्रमण स स्कृति का प्रतिनिधित्व करने वाला 
यह पत्र है । जैन तत्त्वदर्शन की व्याख्या का भी ऐसा मुक्त मौलिक 
उदार और जीवन्त स्वरूप पहिले कभी देखने को नहीं मिला। मुक्त 
भारत के संस्कृति-यज्ञ की यह वह्नचिशिखा बड़ी हो अरजंस्वल और 
जाज्वल्यमान है। आज नहीं कछ भारत का समूचा मतीषिमण्डल 
इसकी महिमा और योगदान को एक स्वरसे स्वीकार करेगा /” 
श्रो पं० बंश्ञीधरजी व्याकरणाबार्थ बोना- 

/इसके सभी लेख, सरस, सरल और आकर्षक हैं।” 
श्री भुजबलि जी शास्त्री मड़विद्री- 

४ समाज में ऐसे पत्रकी जावश्यकता थी 


क्री बा० माई बयालजों बी० ए० बो० टो० देहली- 

“ज्ञानोदय हर दृष्टि से उत्तम ह | इसके प्रचार से भारत का बड़ा 
लाभ होगा 
श्री दिवाकर साहु समोर देवधर- 

“पत्र पत्रिकाओं की इस बाढ़ के युग में ज्ञानोदय एक नूतन कत्यारा 
सन्देश लेकर आग बढ़ा हे, दलितों और शोषितों का समुचित प्रतिनिधित्व ले 
कर आया है, मानव कल्याण का एक महान्‌ उद्देश्य लेकर उतरा है।” 
श्री रिघमदास जो रांका जेनजगत वर्धा- 

“सम्पादन सुरुचिषूण ठोस और सामयिक है । 
श्री नारायण प्रसाद जी बो० एस० सी० साहित्य रत्न- 

“ऐसा पत्र २४७५ वर्षों से निकलता आना चाहिए था ।' 
पं० परभष्ठीदास जी न्यायतीर्थ- 


“ज्ञानोदय अच्छा निकला । सामग्री का संकलन बहुत अच्छा हुआ है 
छपाई सफाई सुरुचिपूर्ण है। मन बहुत प्रसन्‍न हुआ ।” 


जानोदय' के विषय में- 


१, 'ज्ञानोदय प्रत्येक माह के प्रथम सप्ताह में प्रकाशित होता है । 

२६ पत्र-व्यवहार में अपनी ग्राहक संख्या अवश्य लिखिये । 

३. किसी भी माह से ग्राहक्ष बन सकते हैं । 

४. आलोचनाथं पुस्तकों की दो प्रतियाँ भेजनी चाहिए । 

५. पत्र में शिष्ट साहित्यिक ही विज्ञापन लिए जाते है । 

६. श्रमण संस्क्रति के तत्त्वों को व्यवहारोपयोगी बनाने के 
लिए तत्सम्बन्धी शंकाओंका समाधान भी यथासंभव 
किया जायगा । पाठक जंकाएँ सम्पादक को भेज सकते हे । 

रे 


ज्ानोदय' की सेवा आप तीन प्रकार से कर सकते हैं- 


१. उद्देश्य के अनुकूल लेख, कहानी, कविता आदि भेजकर । 
२ स्वयं ग्राहक बनकर और अन्य बन्धुओं को बनाकर । 
३. अपने बन्धुओं और मित्रों के बीच प्रचार करके । 

मर 








का 


श्रा ऋपभदव म्वामा आरा 


| का 


. 


णमोत्यु णै समणस्स मगवओ महादीरस्स 


+ ३६5 
शानौदव न्न्क 
प्री 
पर 
५ 
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अरष १ के काशी, सितम्बर १९४९ # अंक ३ 


श्रमण संस्कृति 
दशधर्म- 


“उत्तमखम-महृवज्जव-सच्च-सउच्च च संजमं चेव | 
तवचागमकिचण्ह बम्हा इदि दसविह होदि॥' 
-बारस अणु० गा० ७०। 
उत्तम, क्षमा, पांव, आजंव, सत्य, शौच, संग्रम, तप, त्याग, आकिज्चन्य 
और ब्रह्मचर्य ये दस धर्म हूं । 
१. उत्तस क्षमा- 
“कोहुप्पत्तिस्स पुणो बहिरंग जदि (वेदि सक्खाद॑। 
ण कुणदि किचि वि कोहं तस्स खमा होदि धम्मों त्तिप 
-बारस अणु» गा० ७१। 
क्रोध के बाहिरी कारणों के मिलने पर भी लेशमात्र क्रोध का उत्पन्न नहों 
होता उत्तम क्षमा है। हि 


१५३ शानोदय [ सितम्भर 


२. उत्तम सांव- 
“कुलरूवजातिवृद्धिसु॒ तवसुदसीलेसु गारवं॑ किचि। 
जो ण वि कुब्वदि समणो महृवधम्म॑ हवे तस्स।॥” 
“बारस अणु० गा० ७२) 
जो श्रसण कुल, रूप, जाति, बुद्धि, तप, श्रुत, शील आदि का धमंड नहीं 
करता, सदा कोमल वृत्ति रखता हैँ उसके उत्तम सादंव धर्म होता है। 


३. उत्तम आजंब- 
“मोत्तृण कुडिलभाव णिम्मलहिदयेण चरदि जो समणो। 
अज्जवधम्म तइयों तस्स दु संभवदि णियमेण ॥।” 
-बारस अणु० गा० ७३। 
जो श्रमण कुटिलभावों को छोड़ कर निर्मल रूप से मन बचत काय की सररू 
प्रवृत्ति करता हे उसके उत्तम आजंव धर्म होता है । 


४. उत्तम सत्य- 
“परसंताववकारणवयण मोत्तूण सपरहिदवयणं । 
जो वददि भिक्‍ख्‌ तुरियों तस्स दु धम्मो हवे सच्चे ॥' 
-बारस अगु० गा० ७४। 
दूसरे को दुःख देने वाले बचनों को न कहकर स्व ओर पर के हितकारक 
बचनों को बोलना उत्तम सत्य धर्म है । 


५. उत्तम शौच- 
“कंखाभावणिवित्ति किच्चा वेरग्गभावणाजुत्तो । 
जो वट्टदे परममुणी तस्स दु धम्मों हवे सोच्च।॥ 
-वारस अणु० गा० ७५। 


आशा और तृथ्णा को छोड़कर संसार से विरक्त हो आन्तरिक पवित्रता 
प्राप्त करना उत्तम शौच हूँ । 


६. उत्तम संयम- 
“बदसमिदिपालणाए दंडच्चाएण. इंदियजयेण । 
परिणममाणस्स पुणो संजमघम्मो हवे णियमा॥/ 
“बरस अणु० गा० ७६। 
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जो श्रमण अहिंसा आवि ब्रतों का पालन करता है, सावधानों ते गमन भाषण 


भोजन आदि प्रवृत्तियाँ करता हे, मन, वचन और शरीर को वश में रखता है, 
और इन्द्रियों को जीतता हूँ उसके उत्तम संयम धर्म होता है । 


७. उत्तम तय- 
“विसयकसायविणिग्गहभाव॑ काऊण झाणसज्ञाए । 
जो भावदई अप्पाणं तस्स ते होदि णियमेण।” 
-वारस अणु० गा० ७७। 
विवय और कवायों को निग्रह करके ध्यान और स्वाध्याय से आत्मभावषना 
करने वाले श्रमण के उत्तम तप भर्म होता हैं । 


८, उत्तम त्याग- 
“णिव्वेगतिय॑ भावई मोह चइऊण सब्वदत्वेसू । 
जो तरस हवे चागो इति भणिढ जिणवरिदेहि॥' 
>वार्स अणु० गा० ७८। 
मो समस्त बाह्य पदार्थों का मोह छोड़कर संसार, शरीर और भोगों से 
निलिप्त रहता है उसके उत्तम त्याग धर्म होता है । 


९, उत्तम आकिड्चन्य- 
“होऊण ये निस्सगों णियभाव णिग्गहित्तु सुहदुहद। 
णिहदेण दु वट्टद अणयारों तस्स किचण्ह 
>वबारस अणु० गा० ७९। 
जो सृख वृःख देनेवाले राग हेष आदि इन्द्रों को भेद कर समस्त संग-परिग्रहों 
से मुक्त होता है उस आत्मभावनाशील निद्वेन्द्र भ्रमण के उत्तम आकिड्चन्य 
धर्म होता है । 
१०. उत्तम ब्रह्मचय- 
“सव्बग पेच्छंतों इत्थीणं तासु मुयदि दुब्भाव। 
सो बम्हचेरभाव॑ सुक्कदि खल दुद्धरईं॑ घरदि॥" 
-बारस अणु७ गा७ ८०। 
जो स्त्रियों के मोहक अंगों को देखकर भो दुर्भाव महीं करके अखंड ब्रहाचर्य 
में छीन रहता हैँ उसके दुर्धर उत्तम ब्रह्मचयय धर्म होता है । 


कुषाण युगका एक शिलालेख- 


“डॉक्टर दिनिशुचन्द्र सरकार 





पटना म्थृजियमम एक प्रस्तर मूर्तिके पदपीठपर तीन पंक्तिका एक लेख 
हैं। यह कुषाणकालीन अर्थात्‌ प्रथम या द्वितीय ईसाई शताब्दीका लिखा गया 
प्रतीत होता है। १९४६ के दिसम्बर में पटना स्थुजियम का परिवर्शन करते समय 
प्र्यात ऐतिहासिक डॉक्टर रसेशचन्द्र मजमदार साहबकों दृष्टि उस लेख पर 
आक्ृष्ट हुई, उन्होंने म्युजियमके अध्यक्ष श्री एत०ए०शेर साहबसे उस पादपोठकी 
प्राप्तिका विवरण और उस लेखकी एक सुपाठश् प्रतिलिपि ले लो । उसके 
प्रकाशन की अनुमति भी मज॒भवार साहबको मिल गई। लेख प्राप्तिका विवरण 
इतना ही है कि यह पादपोठ मथुरा से संगृहोत किया गया था। विवरण ठीक ही हे, 
वथोंकि मथुरा कुषाण साम्राज्यका अन्यतम शासन केन्द्र था। वहाँसे कुषाण युगको 
शिला, मूर्तियाँ इत्यावि बहुसंस्यक प्राचीन निदर्शन संगृहीत किये गये थे। डो० 
मजुमदारने कृपापूर्वक वणित शिलालेखकी प्रतिलिपि पाठोद्धार और प्रकाशनके 
लिये मुझे दी । उनके इस अनृप्रहके लिये में डॉ० साहबके प्रति अपनी हादिक 
झतज्ञता ज्ञापन करता हूँ। 
लेखकी तिथि लिखी हँ-“१० +६३०२दि० १०--५।” इसका पूर्ण आकार 
हस प्रकार होगा--संवत्सरे घोडशे वर्षासासि ह्वितीये दिवस पंचदर्े” अर्थात्‌ 
“सोलह वर्षका वर्षा ऋतु, उसका दूसरा महीना, उसको पन्‍्द्रह तिथिमें”। यह 
संवत्सर निश्चित हो कनिष्क संवत्‌का वर्ष है। कनिष्क संबत॒का सोलह॒बां वर्ष 
कुषाण वंशोय समाद प्रथम कनिष्कके सोलह॒वें राज्य वर्षसे भिन्न नहीं हे । अगर 
कतिष्क संवत्‌ और ७८वें ईसाई वर्षसे प्रारंभ होनेवाले शक संबतको एक 
मान लिया जाय तो उल्लिखित मथुरा लेखकों तिथि ९६ ईसाई बर्ष स्वीकार की 
जायगी । प्राच्ोत युगरममें आषाढ़ी पौ्णमासौसे कातिकी पौर्णमासी तकके चार 
महीते वर्षा-ऋतुकों गणनामें आते थे। हसोलिए प्रतीत होता है कि यहाँ “बर ! 
दि १५” पुूणिमास्त भाद्पदकी अमावस्या तिथिकों (या सौर भाद्रपदके पस्व हुवे 
एजको) सूचित करता है । 

उस तिथिम एक घामभिक बोद्-जिसका नाम “हद्र” था जो “बायुसेत' का 
पुत्र था-के हारा निर्मित एक शिल्ामूर्तिको प्रतिष्ठा हुई थी । रुत्र एक प्रावारिक 
(संभवत: कॉवली बनावेबाला) था। शिल्ाप्रतिसा संगवान्‌ बुद्धकी थो। उसकी 
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बर्णनामें लिखा है ,/भगवतो ट्वितीयपुरुषस्य प्रतिभा ।”' डॉक्टर वेणीमाधव बरवा 
साहबका विचार यह है कि यहाँ बुद्धको “भगवान्‌” और “अद्वितीय पुरुष” 
कहा गया हूँ । 
शिलालेखका पाठ- 
पंक्ति (-सं० १० +६ व० २दि १० +५ अर्स्यां पुर्दवायं वायुसेनपुत्रस्य [रुव्रस्य] 
२ प्रावारिकस्थ भगवतो द्वितीयपुरुषस्थ प्रतिमा प्रतिष्ठापिता 
माता [पि ]- 
३ [त्रो, «०: ) राजनान सर्व तत्त्वहितसुख्लार्थाय भव (सु) 
शुद्धीकृत पाठ -- 
संबत्सरे १६ वर्षामासि २ दिवसे १५। अस्यां पूर्वायां (तिथों) वायुसेत-- 
पुश्रस्य राद्रस्य प्रावारिकस्य भगवत: अद्वितोयपुरुषस्य (बुद्धस्थ) प्रतिमा प्रतिष्ठा- 
पिता मातापिश्रोः . .परिजनानां सर्वेसत्त्वहितसुखार्धाय भवतु । 





सागर पर पावस 


देखो तो, पावस स आन्दोलित नीहार-छाये, 

निःसीम सागर पर लहरों की तरंग-लीला। 

दूर-दूर के साँवले, उजले जल-पटलों के पार 

रह-रह कर उठते हैं ज्वारों के कोमल उभार, 

अनायास के परस-से आकस्मिक, सिहर भरे; 

उस धुन्ध की अथाह्‌ गहनता में, स्तब्ध सजर शुन्यता में 
जन्मान्तरों पार की सुधि-सी फोई लहर, 

मानस-कन्या की गोरी बाँह के अबोध अवगाहन-सो 
छहूरा जाती धनुष-भंग करती-सी; 

खप्न द्वीपों की नीलाभ तनु अप्सरियों, 

चैतन्य की चिर नवीना देव-कन्याये , 

आयु से अतीत आत्मा के आलोक-सागरों पर 
जलूफेलि र्मतीसी, अन्तर के बातायन झलक जाती । 
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बिगत, अनागत, आगत का काल-भेद 

मिट जाता मन पर से, 

छूगता है कि जीवन हे नव-जन्मों की एक अनाहत परम्परा; 

नव-नवीन सजनों के शत-दल खिलते हैं प्रत्येक अन्त के छोर से; 
ओर फिर उनकी कणिका से बह उठता 

नवीन का रस-राग-नृत्यमय प्रवाह; 

नहीं है रे मरण यहाँ, नहीं बियोग यहाँ, 

नहीं कोई रोग-शोक, नहीं कोई इंद्व-क्लेश; 

बह सब है केवछ इसलिये कि, 

मन के वातायन खुले नहीं हैं. अनन्त के समुद्रों पर ! 

देखो तो, इन कज्जल लहरों के हिल्झोछित भूधरों के पार; 

इस तुमुल संघ-लीला के उसपार, बहुत दूर, वृष्टि धारासार; 
उस नीहार छोक की एकाकार तन्मयता में, 

अनाविल तरलता में, निराकुल ऊमिलता में, 

मुक्ति-रमणी के मृदुल ज्यारित उरोज़ों पर, 

खेल रहा अनागत का शिशु आभामय, 

अपनी मुस्कानों से नव-नवीन आशा की ज्योतियाँ बखेरता-सा ! 
देखो तो पावस से आन्दोलित, उन्मेषित, 

नीहार-प्रच्छायित निःसीम सागर पर, छहरों की तरंग-छीलछा ! 


-वीरेन्द्रकुमार जन 





अशोक की धार्मिक नीति और आधुनिक युग- 


-डॉ० राजबली पाण्डेय 





प्रायः संसार में जितने धाभिक सम्प्रदाय या पंथ हू उनकी पारस्परिक नीति या 
व्यवहार को हम निम्नलिखित भागों में बिभाजित करेंगे- 

(१) अपने सम्प्रदाय या पंथ के विस्तार के लिये दूसरे पंथों या 
सम्प्रदायों का बलपुवंक दमत और विनाश । 

(२) यदि बल का प्रयोग न हुआ तो दूसरे सम्प्रदायों की निन्‍्दा, 
सूक्ष्म और गुप्त आलोचना करके उनके विनाश की चेष्टा। 

(३) प्रलोभन दे कर या सोहेश्य सेवा से प्रभावित कर दूसरे सम्प्र- 
दायवालों को अपने सम्प्रदाय मे लाना और दूसरे सस्प्रदायों को क्षोण करना । 

(४) अपने सम्प्रदाय के लिये अतिमान के साथ दूसरे सम्प्रदाय- 
वालों को तिरस्कृत कर उन्हें जीने की छूट देना । 

(५) अपने सम्प्रदाय के लिये आग्रह के साथ दूसरे सम्प्रदायों के 
अस्तित्व को अनिच्छापृवंक सहन करता। 

(६) सभी सम्प्रदायों में परस्पर सहिष्णुता उत्पन्न करने का प्रयत्न 
करना, किन्तु साथ ही इस बात का मानसिक आग्रह रखना कि अपना पंथ 
सर्वेश्रेष्य है । 

(७) अपने सम्प्रदाय को श्रेष्ठ मान कर दूसरे सम्प्रदायों से उदासीन 
रहना या उनकी उपेक्षा करना । 

(८) सभी सम्प्रदायों को देश, काल तथा परिस्थिति के अनुसार ठीक 
समझना और उनको समता स्वीकार करना। 

(९) सभी सम्प्रदायों के मूल भूत और तात्तविक अंगों पर जोर देकर 
उन सभो को एकता स्वीकार करना और धामभिक जगत्‌ में सदभावना और 
सदाचरण का प्रचार करना। 
अभी तक प्रथम सात प्रकार की नीतियों का ही अधिक प्रयोग हुआ है । 

अंतिम दो के लिग्रे संतार के इतिहास में कभी कभी प्रयत्न हुए हे। इसका कारण 
यह है कि जब धर्म को सम्प्रदाय, पंथ या संस्था का रूप घिलता हैँ तब उसके साथ 
बहुत से पार्थिव स्वार्थ भी लग जाते है और सम्प्रदायों की अवस्था सांसारिक्ष राज्यों 


जेसी हो जातो है । जो अपने अहंकार या स्वायंवद्ञ निरंतर आपस में लड़ा करते है। 
र्‌ 
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जिस तरह राजनेतिक जगत्‌ में साज्नाज्यवाद की प्रवृत्ति चलती रहतो है उसी प्र- 
कार धासिक जगत्‌ में भी साम्राज्यवादी प्रवृत्ति उत्पन्न हो जातो हे और प्रत्येक 
सम्प्रदाय संसार में अपनी सावेभोम सत्ता स्थापित करता चाहता है। इसी प्रवत्ति 
के कारण संसार धामिक संघ और अत्याचार से त्रस्त रहा है । 

बहुत से पाठकों को यहु जान कर आइचय्य होगा कि आज से रूगभग २३ सौं 
वर्ष पूर्व एक बहुत बड़े राजनेतिक सम्राट ने सास्प्रदायिक साम्राज्य के विधटन का 
प्रयत्न किया; बल और प्रछोभन के द्वारा नहीं; किन्तु शान्तिमय उपायों हारा- 
लोकहित और लोक-मंगल के द्वारा। वह सन्नाट्‌ था अज्ञोक। उसकी धामिक 


नीति का परिचय उसीके अमर शब्दों में नीचे दिया जाता हे : 


मूल पालि 

(१) देवानं पिणो पियदस्सि 
राजा सवत इछति सवे पासंडा 
वसेयू। सये ते सथमं च भाव- 
सुधि व इछति। जनो तु उचावच- 
रागो ते सब च कांसति एकदेसं व 
कंत्ति। विपुले तु पि दाने यस 
नास्ति सबसे भावसुधिता व कतं- 
अता व इढभतिता च निचा बाढं। 

(अज्ञोक का सप्तम शिला-लेख ) 


(२) देवास पिये पियदसि 
राजा सब पासंडानि च पवजितानि 
च घरस्तानि च पुजयति दानेन च 
विविधाय च पूजाय पुजयति ते। 
न तु तथा दान व पूजा व वेवान॑ 
पियो मंजते यथा किति (?) 
सारंबढी अंस सबंपासंडानं। सार- 
बढ़ी तु बहुविधा। 


तस् तत् तु 


हिन्दी भाषान्तर 


देवताओं के प्रिय प्रियदर्शी 
राजा चाहते हे कि सर्वत्र सभी सम्प्र- 
दाप बसे। क्योंकि सभी सम्प्रदाय 
के लोग संयम ओर भावशुद्धि 
चाहते हे। लोगों की (धामिक) 
इच्छा और अनुराग भिन्न भिन्न 
होते है; वे धर्म का सम्पूर्ण या 
आंशिक पालन करते हे । जो 
बहुत दान नहीं कर सकता उसके 
लिये भी भावशुद्धि, कृतज्ञता ओर 
दृढ़भक्ति नितान्त आवश्यक हूँ। 


देवताओों के प्रिय प्रियदर्शी 
राजा सभी सम्प्रदायों की, प्रव्नजित 
(सन्यासोी ) और गृहस्थों की पूजा 
दान और विविध प्रकार के आदर 
सत्कार से करते है। परन्तु देव- 
ताओं के प्रिय दान था पूजा का उतना 
महत्त्व नहीं समझते जितना कि सब 
सम्प्रदायों में सार (तत्त्व) को 
वृद्धि का। सारबद्धि बहुत प्रकार 
को होती है। कित्तु उसका मूल 
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इंदं मूल थे वचिगुतों; कि ति 
(? ) आतपासंडपूजाव परपासंड- 
गरहा व नो भवे अपकरणःम्हि 
लहुका व अस तम्हि तम्हि प्रकरणे। 
पूजेतया तु एवं पर पासंडा तेन तेन 
प्रकरणेन । एवं फकर॑ आतपासंड 
च बढठयति प्रपातंड त व उपकरो- 
ति। तदंत्रणा करोतो आतपासंड 
सच छणति परपासंडस थे पि अप- 


करोति। यो हि को थि आतपा- 
संड पूजयति परपासंड वा गरह॒ति 
सब॑ आतपासंडभतिया;  किति 
(?) आतपासंड दीपय्रेस इति; 
सो च पुन तथा करातो आतपासंड 
बाइतरं उपहनाति। त समवायों 
एवं साधु; किति (?) अंजमंञ्रस 
धमं ख्रुणार च सुसुसेर च। एवं 
हिं देवानं पिथस इछा किति (? ) 
सबपासंडा वहुलुता व असु कलाणा- 
गसा जे असु। ये चर तन्न तते 
प्रसंता तेहि बतटबं-वेबान॑ पियो 
नो तथा दान व पूजा व मंजते 
यथा किति (?) सारबढ़ो अस 
सब पासंडान बहुका च्। एताय 
अथाय व्यापता धंस  महामाता 


इथीक्षतमहासाता वे बच भूसिका 
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हैँ बचन का संयम; वह है: लोग 
अपने सम्भदाय की प्रशंसा और 
दूसरे सम्प्रदायों को निन्‍दा न 
करें। दूसरे सम्प्रदायों को आलो- 
चना हुलको ओर कभी कभी हो 
सकती हूं; और 'उन अवसरों पर 
भो उन्हीं प्रकरणों से दूसरे सम्प्रदायों 
का आदर करना चाहिये। ऐसा 
करने से अपने सम्प्रदाय की वृद्धि 
ओर दूसरे सम्प्रदाय का उपकार 
होता है। ऐसा न करने से अपना 
सम्प्रदाय क्षीण होता हे ओर दूसरे 
सम्प्रदायों का अपकार होता 
हैं। जो कोई अपने सम्प्रदाय की 
पूजा और दूसरे सम्प्रदाय को निन्‍दा 
करता हे वह अपने सम्प्रदाय के 
प्रति भक्ति के कारण; वह समझता 
है कि वह अपने सम्प्रदाय को 
प्रकाशित करेगा, परन्तु ऐसा करने 
से अपने सम्प्रदाय को वह बड़ी 
हानि पहुंचाता हुं। ऐसी परिस्थिति 
में समन्वय साधु (अच्छा) हे। 
बह क्‍या हैं ? एक दूसरे के धर्स को 
सुनना ओर उसकी सेवा। देवताओं 
के प्रिय ऐसा चाहते हे कि सभी सम्भ- 
दायवाले बहुभुत हों और कल्याण 
को प्राप्त करें। जहाँ जो सम्प्रदाय- 
वाले हों उनसे कहना चाहिये: 
देवताओं के प्रिय दान और पूजा को 
इतना बड़ा नहों मानते हैं जितना 
इस बात को कि सभो सम्प्रदायों 
में सारवंद्धि हो। इस काम के लिये 
बहुत से धर्म: महामात्र स्प्यध्यक्ष 
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स्व अजे घर तिकाय। अय॑ च एतपत.. और ब्रजभूमिक और दूसरे बहुत 
से कमंचारी नियुक्षः किये गये है । 
इसका फल यहु हैँ कि इससे अपने 
सम्प्रदाय की वृद्धि होती है और 
(भशोक का हादश शिला-लेख ) धर्म का प्रकाश होता है। 


फल ये आत पासंडवढि च होति 
धंमस ञ्र॒ दीपना। 


यदि अज्ञोक के उपर्युक्त शिला-लेखों का विश्लेषण किया जाय तो उनसे 


निम्तलिखित बातें स्पष्ट हो जाती हैं-- 


(१) सभी सम्प्रदाववालों को सर्वत्र दसने का पूर्ण अधिकार था। 

(२) संघ्रस और भावशद्धि को धर्म का सबतोनिष्ठ अंग अशोक 
मानता था। 

(३) वस्तुदान से भावना का संस्कार वह अधिक आवश्यक 
मानता था। 

(४) बहू सभी सम्प्रदायो को दाद और आदर से पूजा करता था। 

(५) सभी सम्प्रदायों में सारबृद्धि का वह प्रयत्त करता था। 

(६) उसके विचार में सारव॒द्धि का मूल वचन-संयम हेँ। 

(७) वह चाहता था कि लोग अपने सम्प्रदाय की प्रशंसा और दूसरे 
सम्प्रदाय की निन्‍दा न करे । किन्तु अवसर पर दूसरे सम्प्रदायों का लोग आदर 
और पूजा करे। 

(८) अशोक सभी सम्प्रदायों के समन्वय से विश्वास करता था और 
चाहता था कि लोग बहुश्रुत होकर एक दूसरे के धर्म का अध्ययन करें और 
उसको समझें। 

(९) अशोक अपनी धार्सिक नीति निर्धारित करके चुप नहीं बंठा 
था; उसको कार्यरूप में परिणत करने के लिये उसने उचित व्यवस्था भी 
की। 
संसार के धर्मों ओर सम्प्रदायों का पारस्परिक व्यवहार अब भी बांछनीय 
से बहुत बूर है। उनमें आज भी परस्पर भेद, वेमनस्य, हेष, कलह और संघर्ष 
चल रहे हैं। यह रोग पुराना होते हुए भी बना हुआ है। अशोक के उपर्युक्त शब्द 
काफी पुराने हे, परन्तु उनमें सत्य सनातन हे। धामिक रोग के वे आज भौ 


भहौषष हूं । 


--न-न8 09०० 


पयू पण पर्व- 


-श्री हुकुमचन्द्र बुखारिया “तन्मय 








यह पर्यृूषण पर्व गये मानवन्समाज का ! 

प्राणी पाकर धन्य गतागत और आज का! ! 
(१) 

जीवन है, उत्पान-पतन का क्रम चलता हें, 

प्रायः हन्दरों-द्विविधाओं मे मन पता हैं; 

कितने ही प्रण-कर सँभालते झोंके, फिर भी 

संयम-दीपक बुझता कभी, कभी जलता हैं! 


अन्तरात्मा से उठते प्रायः ही सत्‌ स्वर, 
लेकिन सानव है कि न सुनता उनको नहबर ! 
हत्‌-तंत्री के तार सदा शुभ ही झंकृत पर 

मानव हूँ कि उन्हें बिकृत करने को तत्पर ! ! 


जीवन-बीणा, प्राण - वाद्य प्रायः जब यों हो 
लक्ष्य-ज्रष्ट होते रहते तो भाद्मास में 
यह पर्मृषण प्व॑ पुनः आता नव गतिसव 
ज्यों स्व॒र-साधथक मानवता के भग्न साज का ! 
यह॒पर्यूषण पर्दे गन सानव-ससाज का! ! 
(२) 
जब बहाव पर थार, नाव डम्मग होतो हो, 
सकल शिलाएं, मॉझी की आत्मा होतों हो; 
परिचम से प्रतिकूल प्रभंजन जब उठते, तब 
क्या साँझी, क्‍या नाव सढ़, सति-गति खोतो ही ! 


बेभव-मदिरा को साजा जब इतनो बढ़ती; 
शच्रकित, झेतना-लप्त, आँख ऊपर को चढ़ती; 
अपनेपन को परिभाषा जो अथ से अंकित, 
उस तक को काया अशुद्ध स्रम जब पढ़ती। 
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निर्ममता ममता की छाती पर हुँसती जब, 
राग-छुरी जन-मन के अन्तस्‌ में घेंसतो जब; 
जीवन की प्रत्येक धर्म - संगत चेष्टा को 
उच्छु खलता-नागिनि लिलेज्जित डेंसती, तब 


यह पर्ृषण पर्व चेतना का चाबुक ले, 
आता हैँ प्रतिवर्ष कि सानव अब भी सेभले ! 
घायल घुटने टेके जो चेतन जड़ के प्रति, 
बहु चेतन फिर एक बार साहस से मचले ! ! 


तोब्र विषमता व्याप्त, व्यवस्था छिल्न-भिन्न-सी, 
अनगिन प्राणी मुक्त-देह प्रतिवर्ष क्षुधित-जी; 
अबलाऐ, रकक्‍ताशु बहातीं, धरती गीली, 
लाल देह हो जातो मुदी पीली-पीली ! 


और दूसरी ओर घृणित ताण्डव बिलास का, 
गज-गंज उठता रब शोषण-अट्टहास का; 
मार्दव, आजंब, सत्य, क्षमा, तप को असान्यता, 
राग, दहेष, व्यभिचार, परिग्रह, शोच-शून्यता, 
ये घिनावने घाव, कोढ़ के दाग धरा पर, 
ये कलंक के चिह्न मनुज को परम्परा पर ! 
इनको ढेकने को ही आता पर्व पुरातन 
अवगुंठन-सा मानवता को नग्न लाज का! 
यह॒पर्यूषण पर्व गे सानव-समाज का! ! 
प्राणी पाकर धन्य गतागत और आज का ! ! | 


७००म०न्‍ हैं) (0 ७०>न्‍न्‍न्‍« 


[ सितम्बर 


भारतीय संस्कृति की आत्मकथा- 


-पण्डित इन्द्रचन्द्र एम. ए. 








गुणपूजा- 

ब्राह्मणसंस्कृति व्यक्तिपूजा में विध्यवास करती हूं। प्रशंसा या उसके 
साथ गुणों का संबंध तो पूजा को एक विधि है। उसे सर्वगुणसंपक्ष बनाकर 
स्तुति की जातो हूं कितु गुणों के कारण किसी की स्तुति नहीं की जाती । जिस समय 
अग्नि की पूजा को जाती है, अग्नि सर्वशक्तिमान्‌ है और जिस समय विष्णु को 
पूजा होती है उस समय विष्णु सर्वश्रेष्ठ बन जाता है । शुनःशेपाण्यान में शुनः- 
शेप को किस प्रकार सभी देवताओं के पास भटकना पड़ता है यह इसका अच्छा 
निदर्शन हू । महाभारतकाल में जब प्राकृतिक देवताओं का स्थान ब्रह्मा, विष्णु, 
ज्षिव आदि पौराणिक देव ले लेते हे तो सभी देवता मिलकर कभी शिव को 
स्तुति करते हे और कभी शिव ब्रह्मा या सरस्वती के चरणों में लोटते हे । वहाँ 
व्यक्ति अपने में पूज्य है। गुणों के कारण पृज्य नहीं हे । ब्राह्मण इसीलिये 
पूज्य हे क्योंकि वह आहाण हें । यदि बहु सदाचार रहित है तब भी वह पृज्य 
हैं । इसी व्यक्तित पूजा के कारण कृष्णभक्तिके नामसे दुराचार भो फैला। 
बहाँ भगवल्लीला पर समालोचना करने का अधिकार मनुष्य को नहीं है । 

इसके विरुद्ध भ्रमण-संस्कृति गुणों को महत्त्व देतो हे, व्यक्ति को नहीं । जेन 
परंपरा में पंख परमेष्ठी को नमस्कार किया जाता हे किन्तु उनमें कोई व्यक्ति विशेष 
नहीं लिया जाता । उन सभो महापुरुषों को नमस्कार किया जाता हैं जिन्होंने 
अपना साशा जीवन स्वपरकल्याण में छगा दिया हे था जो लगा रहे हैं । बोद़ 
परंपरा में उस आत्मा को नमस्कार किया जाता हैँ जिसने प्रकाह् प्राप्त कर लिया है। 
“बुद्ध शरणं गच्छामि, धस्मं सरणं गरुछामि, संघं सरण गच्छामि” में किसो व्यक्ति 
विशेष की शरण नहीं ली गई हैं । भ्रमण परंपरा में वेब शब्द से दो प्रकार के व्यक्ति 
लिये जाते हे-भौतिक संपत्ति वाले और आध्यात्मिक संपत्ति बाले। ब्राह्मण 
संस्कृति में प्रथम कोटि के देव हो आराध्य हे । भ्रमण संस्कृति में उनका कोई महत्व 
नहीं हे । वे दूसरी कोटि के आध्यात्मिक संपत्तिवाले देवों के चरणों में लोटते 
हैं। इस कोटि का देवत्व भी किसो को जस्म से नहीं प्राप्त होता है । जो आत्मा 
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त्याग और तपस्या हारा विकासश्रेणी में ऊँचा स्थान प्राप्त कर लेती हैँ वही पूज्य 
हैँ । विकास की अंतिम अवस्था में पहुँच जाते के बाद परस्पर किसी भी प्रकार का 
भेद नहीं रहता। 

पूजा का उद्देश्य भी भिन्न भिन्न है। ब्राह्मण पुजारी आराध्य को प्रसन्न करके 
उसकी कृपा द्वारा सुख साधन प्राप्त करना चाहता हूँ । ऊँन पुजारी आराध्य 
को अपने हृदय में उत्तार कर उसके गुणों का आधान करना चाहता है । पहली 
परंपरा सामन्तशाही को जन्म देती है, इसरी गुणपूजञा को । पहली में “दीन होन 
खल कामी” कहकर रोता है । दूसरी मे उसे आत्मीय समझ कर गोरव अनुभव 
करता हैं । 


भगवान्‌ महावीर के मुख्य शिष्प गोतम गणधर के अनेक शिष्य तथा प्रश्निष्य 
फंवल्य प्राप्त करके मुक्त हो गये, किन्तु गौतम को भगवान्‌ महाबीर के व्यक्षितत्व से 
मोह हो गया । इस कारण उन्हें तब तक केबल्य प्राप्ति नहीं हुई जब तक मोह दूर 
नहीं हुआ। भगवान्‌ महावीर का निर्वाण होने पर उनका मोह दूर हुआ, तभो 
कंवल्य प्राप्ति हुई । इस घटना से यह स्पष्ट होता हैँ कि भ्रमण परंपरा में व्यक्ति- 
पूजा का क्‍या स्थान हूँ । 
अहिसा- 

ब्राह्मपपरंपर' का आधार हिंसा हैं । मीमांसायशेन का पहला 
सत्र हे- चोदनालक्षणोईथों धरम: ।” अर्थात्‌ वेदों में जो विधि या निषेध किये 
गये हे तदनुसार करना धर्स है । विधि के रूप में मुख्यतया यज्ञ हैं । यज्ञों में बकरे से 
लेकर मनुष्य तक को बलि करने का विधान है । राजा हरिश्चनद्धको इस शर्त पर 
पुत्र प्राप्ति होती है कि यह उसी पुत्र द्वारा यज्ञ करे । पुत्र मोह के कारण राजा हिचक 
जाता है । उसे कुछ रोग हो जाता है । अन्त में बलि देने के लिए एक भूखे 
ब्राह्मण के बेटे को खरीद लिया जाता हैँ और उसके द्वारा यम देदता को प्रसन्न 
किया जाता हैँ। अग्नि से प्रार्थना की जातो है कि हमारे श्षत्रुओं के घर 
जला डाल । इन्द्र से प्रार्थना की जाती है कि अपने वज द्वारा बन्रुओं 
को मार डाले । 


इसके विपरीत श्रसण-संस्कृति को नींव हैं अहिसा । आचारांगयूत्र में भग- 
बान्‌ महावीर की घोषणा हँ-“जो अरिहंत हो चुके हे, जो विद्यमान हूं, जो भविष्य 
में होंगे वे सब यही कहते है, यही बताते हे, यही प्रतिपादन करते हे और यही घोषणा 
फरते हे कि किसी प्राणी, भूत, जीव या सत्व को (छोटे मोटे किसी जीव को) 


न मारना चाहिये, न पकड़ना चाहिये और न क्रष्ट पहुंचाना चाहिये । यह 
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धर्म शुद्ध हैँ, नित्य है, शाइवत हूँ । दुनिया को अच्छी तरह देखकर शातियों ने 


बताया है (१ 

यहाँ लेयन्न अर्थात्‌ लेदश शब्द ध्यान बेने योग्य हे । यह उस विचारधारा का 
अभिव्य॑जक है जहाँ खेद और परिश्रम को विशेष महृत्तद दिया जाता हूँ । 

छोटे मोटे सभी प्राणियों को कष्ड अप्रिय है, भयदाभी है, सभी को जीवन प्यारा 
है, घुख अच्छा लगता हैँ । दुःख प्रतिकूल है । बध अप्निय है । जीवन प्रिय है २: 

जिसको तुम कष्ट देना चाहते हो वह ठुस जंसा ही है । जिसे मारना चाहते 
हो प्रह तुम जेसा ही है। जिसे सताना चाहते हो वह तुम जैसा ही है । जिसे तंग 
करना भाहते हो वह तुम जता ही है । ३ 

अहिसा श्रमण संस्कृति की आत्मा हे । गृहस्थ तथा मुनियों के लिये जितने 
वत था नियम बनाये गये हें उसका मुख्य आधार यही हैं । असत्य, चोरी अज्ह्मचर्य 
परिग्रह आदि इसो लिये पाप हू क्योंकि वे हिला को प्रोत्साहन देते हें । यहाँ अहिसा 
का स्वरूप समश लेगा आवश्यक हूँ । 


अहिसा का स्वरूप- 

प्रमाद के कारण द्रव्य तथा भाव-प्राणों को किसी प्रकार का आघात पहुँचाना 
हिंसा है ।२ प्रमाद का अथ्थ हे कर्तव्यविस्मृति। प्रत्येक जोब का कर्तव्य हूँ सम्प्ग्‌- 
शास, सम्यग्द्शन और सम्यक्‌ चरित्र रूप आत्मोय गुणों का विकास । जीव का 
अपने स्वभाव को भूल कर क्रोध आदि कषायों के वश्ञीभूत होकर प्रवृत्ति करता 
प्रसत्त योग है । प्रससयोग के हारा किसी को कष्ट यहुँचाना हिसा हे ।५ इसके दो 
भेव हु -अव्यहिसा और भाषहिंसा । किसी को कष्ट पहुँचाना या मारना द्रध्य- 
हिंसा हूं । दूसरे के प्रति मन में बुरे विचार आना भावहिसा है । अ्रमण परंपरा में 
भावहिसा के त्याग पर विशेष जोर दिया गया हे । जब मनुष्य जसत्य बोलता हे, 
चोरी करता है या अन्य किसो प्रकार की कुप्रवुत्ति करता हैँ तो उसको आत्मा में 
अश्ञान्ति उत्पन्न हो जाती हूँ ।.इस प्रकार बह दूसरे की हिसा करने से पहुले अपनी 


(१) "जे य भईया, जे य पह़प्पन्ता, जे य आगमिस्सा अरिहंता भगवस्तो 
सब्वे ते एवमाइक्खंति, एवं भासंति, एवं पत्नवेंति, एवं परूवेति सच्चे पाणा, 
सब्वे भूया, सब्बे जीवा, सब्बे सत्ता, न हुंतव्वा, न अज्जावेयव्वा, न परिषघेतव्वा, 
ते परियावेयव्या न उद्वेयव्या । एस धम्मे सुद्धे नितिए सासए । समेच्च छोगं 
खेयस्नेहिं पवेइए ।-आचा० १४४१ । 

(२) आचारांग १११६॥। 

(३) आचारांग ११३॥६ । 

डे 
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हिसा करता है । इसलिए किसी के प्रति राग या हेष आदि का उत्पन्न न होना ही 
अहिंसा है. और उनका उत्पन्न होना हिसा हे। यही आगमों का सार हैं । 
जो व्यवित अपने आत्मविकास रूपी कर्तव्य की उपेक्षा नहीं करता, राग और हष 
मे नहीं पड़ता, उसके हाथ से यदि प्राणिवध हो भी जाय तो भो हिसा नहीं माना 
जाती । इसके विपरीत जो व्यक्ति रागादि के अधीन हो जाता है उसके हाथ से 
जीव मरे या न भरे, हिसा उसके आगे दौड़ती ही रहेगी । जो व्यक्ति सकषाय होता 
हैँ वह पहले स्वयं अपनी हिसा करता हैँ । इसके बाद दूसरे प्राणियों की हिसा हो 
या न हो । हिसा का त्याग न करना और हिंसा करता दोनों ही हिंसा में सम्मिलित 
हैं । इसलिये व्यक्ति जब तक रागादि के वश में रहेगा तब तक हिसा होगी हो । 

जो व्यक्ति बुरे विचार रखता हूँ बहु किसी को बिना सारे भी हिसा के फल का 
भागी बनता हूं ! दूसरे अर्थात्‌ शुद्ध विचारों वाले व्यक्ति के हाथ से यदि कोई 
मर भी जाय तो वह हिंसा के फल का भागी नहीं होता । एक व्यक्त कलषित 
बिचारों के कारण थोड़ी सी हिसा द्वारा भो भयंकर फल प्राप्त करता है । दूसरा 
बहुत प्राणिवध होने पर अल्पहिसा का फलभागी होता है । जतश्ञास्त्रों में इसके 
लिये तम्दुलमत्स्य का उदाहरण दिया जाता हं- 

स्वयम्भ्रमण समुद्र से बहुत बड़े मत्स्य की पलकों पर एक चावछ बराबर 
छोटा मत्त्य बंठा रहता हे । वह देखता हैं कि बड़े मत्स्य के मुंह म॑ अनेक छोटी 
ढट्री मछलियों आती है, बु;छ निगली जाती हे ओर कुछ बाहुर निकल जातो ह । 
जो मछलियों बाहुर निकल जाती है उन्हे देखकर तन्दुल मत्स्य को क्रोध आता है 
ओर वह मन म॑ सोचता हैँ कि में इनमें से एक को भी बाहर न निकलने देता । 
किसी मत्स्य को निगलने की सामथ्यं न होने पर भी केवल कलबित परिणामों के 
कारण वह हिंसा के दारुण फल को प्राप्त करता हैं । 

एक ही कार्य को दो व्यक्ति करते है । एक को हिसा का तोब्रफल प्राप्त हात। 
है, हूसरे को मन्‍्द । एक व्यक्षित किसों को मारता है । उस कार्य का अनुमोबम 
करने वाले स्वयं हिसा न करने पर भी हिस।फल के भागी होते हे । राजाज्ञा से 
अत्रसेना का नाश करने वाले संनिक वध करने पर भी फल के भागी नहीं होते । 
फल का भागी राजा होता हैं । डाक्टर रोगी के जोवन फो बचाना चाहता हूँ 
किन्तु उसके हाथ से रोगी यदि मर जाय तो वहां हिसा का फल भी अहिंसा होगा। 
कलुषित विचार होने पर यदि मरता हुआ आदमी बच जाय तो भी हिसा का दोष 
लगेगा । 

इन सब बातों से यह स्पष्ट होता हूँ कि हिसा का मूर आधार क्या हैं । ऐसी 
इंशा में श्रमण संस्कृति पर जो कायरता या अकर्मण्यता का आरोप किया जाता हे 
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बह निराधार सिद्ध हो जाता हूं । बीर या कर्सठ व्यक्ति के लिये बुरे या ऋर विचारों 
का होना आवश्यक नहों हूं प्रत्यृत क्रोध आदि का दुर्बलता तथा कायरता के साथ 
विशेष सम्बन्ध हे । महात्मा गाँधी द्वारा अहिसा का प्रत्यक्ष उदाहरण उपस्थित 
क्रिये जाने के बाद तो ऐसे प्रन्‍नों का समाधान पिष्ठपेषण ही है । दशवेकालिक 
सुत्र मे अहिसक का जीवन के प्रति क्‍या दृष्टिकोण रहना चाहिये इस बात को स्पष्ट 
कर विया है । चहाँ पूछा गया हूँ- 
' कहें चरे कह चिट ,कहमासे कहे सए । 
कह भूज्जंतों, भासंतों, पावकरम्स न बंचइ | 
अर्थात्‌-मरनुष्य किस प्रकार चले, किस प्रकार हरे, किस प्रकार बेंठे और 
किस प्रकार सोये, किस प्रकार खाये और किस प्रकार बोले जिससे पाप कर्म का 
कंध ते हो। 
उत्तर मे कहा गया हूं- 
' जय चरे जय॑ चिंटु , जयमास जय॑ सा| । 
जय॑ भज्जतों भासन्तो, पावकरम्म ने बंधर ॥| 
देश ब० ४-६, ७3 
अर्थात्‌-मनुष्य सावधान होकर बले, सावधात होकर ठहरे, सावधान 
हकर बेंठे, सावधान होकर सोय, सावधान होकर खाये और सावधान होकर बोले, 
फिर परापबन्ध नहीं होगा । 
इस प्रकार अहिसा धर्म प्रव॒त्ति को नहीं रोक राकतता । किन्तु कुप्रवृत्ति या 
असावधान प्रच॒त्ति को रोकता हैं। किसी महान्‌ उद्देश्य फो लेकर चलते वाले 
कंमठ व्यक्ति के लिये यहाँ पर्याप्त क्षेत्र है 
स्याद्वाद- 
सेतिक दुष्ट से अहिसा का ही फलदुप ट्याव्वाद 8. । किसा का 
झूठा कहना उसके विचारों की हिसा है । इसलिये उसे झूठा न कहकर उसके दुध्दि- 
कोण तथा परिस्थिति को समझने का प्रयात करना चाहिये । इसे बौद्धिक अहिसा 
कह सकते हे । प्रत्येक वस्तु म॑ अनन्त धरम हैं । कोई किसो को विवक्षा करता है 
कोई किसी को । इसलिए विवक्षाभेद से कथन की जाँच करनी चाहिये । 
अपरिग्रह- 
ब्राह्मण संस्कृति में सत्य या संग्रह को जीवन का ध्यय मात्रा गया 
है । यज्ञ, देवताओं की स्तुति तथा बूसरे सभो बेदिक कम धन धान्य आदि की 
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प्राप्ति और संग्रह के लिये किये जाते हे । वहाँ दूसरों का स्वत्व छोन कर भी अपना 
घर भरने की प्रार्थना की गई है । 


श्रमण-संस्कृति इसके विपरीत है। वहाँ अपरिग्रह को लक्ष्य माना है। 
मनुष्य जितना अधिक संग्रह करता है उतना ही उसमें लिप्त रहता है । इस प्रकार 
उसका आत्मविकास रुक जाता है । साथ में वह दूसरों का अधिकार भी छोनता 
हैँ । संसार से वेषम्य और अद्यान्ति का कारण परिग्रहबुद्धि हे । भगवान महाबोर ने 
इसके त्याग पर बहुत जोर दिया है । इसो कारण उनका दूसरा नाम निग्नेन्थ पड़ 
गया था। वे गाँठ बाँघ कर कुछ न रखते थे । आवश्यकतानुसार खाया पिया 
और आत्मचिन्तन में लीत हो गये । महावीर ने पहले पहल विश्व को यह सन्देश 
दिया था कि अशान्ति का कारण हू परिग्नह या गाँठ बॉधना । जो मनुष्य गाँठ 
खोल देता हूँ बह न तो स्वयं दुखो हो सकता है और न किसी दूसरे के दुःख का 
कारण बनता हूँ। 


अहिसा के समात अपरिपग्रहवाद में भी द्रव्य की अपेक्षा भाव को विशेष महत्व 
दिया गया हूँ । वस्तुओं का संग्रह करना द्रव्यपरिग्रह हूं किन्तु उनमें आसक्षित 
रखना, उनको अपनी सम्रझना, दूसरे को उनके उपयोग से वंचित करता भावपरि- 
ग्रह हे । एक व्यक्ति कुआँ बनवाकर सबको पातो पोने देता है तो बहु सावंजनिक 
सेवा हू । कितु यदि वह उस पर आधिपत्य जमाकर ब्रंठ जाता है और दूसरों को 
पानो पीने से रोकता है तो यह परिग्रह हैं । 

अपनी आवश्यकताओं को घटाते जाना भी अपरिग्रह व्रत्त हुँ। परिय्रह से 
सनुष्य पराधोन होता हे अपरिग्रह से स्वाधीन | इस कारण भी श्रमण-संस्कृति 
में अपरिप्रह पर जोर विया हूं । 
स्वावलम्बन- 

ब्राह्मण संस्कृति परावछम्बत पर निर्भर हूं । वहाँ दुःखों से उद्धार और 
सुझ्तों की प्राप्ति के लिये ईश्वर या अन्य देवी देवताओं को शरण में जाना 
पहता हैँ । श्रमण-संस्कृति का आधार स्वावलम्थन हे । वहाँ व्यक्ति को अपना 
उद्धार करने के लिये परमुखापेक्षी नहीं घनना पड़ता । जीव स्वयं विकास करता 


्‌ पु 


है । अपने भले और बुरे के लिये स्वयं उत्तरदायी हें । भगवान कह रहे हैँ - 
“पुरिसा  तुममेव तुम मित्तं, कि बहिया मित्तमिच्छ सि ? 
“आखारांग १-३-३। 


“अरे पुरुषों ! तुम स्वयं अपने मित्र हो। अपने को छोड़ कर अन्य सित्र 
कहाँ हुंड़॒ रहे हो /” 
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ब्राह्मण संस्कृति में पुरुष देववाओं का गुलाम हैं । उनके क्रोध से काँप उठता 
है । उनकी क्वपा पर फूल जाता हैँ । कितु श्रमण-संस्कृति कहती है कि यदि तुम्हें 
किसी से भय हे तो वह अपनी भूलों से । यदि तुम सावधान होकर चलो तो किसी 
से भय नहीं है । 

“सव्वओ पमत्तस्स भय॑ं सब्वओ अ'पमत्तस्त नत्थि भय॑ | -आ० १-३-४ 
पह वाक्य कर्मठ व्यक्तियों को एक ओर सावधान करता हे, दूसरी ओर उनमें साहस 
का संचार करता हें ! 

“आत्मा में अनन्त बल है, अनन्त ज्ञान है, अनन्त सुख हे । दुर्बलता की भावना 
छोड़ कर अपनी शक्तियों को प्रकट करो । कमंरुपी आवरण को फाइ डालो । 
बीर वही हूँ जो कामभोगों में नहीं फंसता । पाप नहीं करता । आत्म स्वभाव में 
लोन है । जो त्याग और तपस्या के परिश्रम को पहिचानता है । यही श्रमण 
संस्कृति का उपदेश हूँ। 
निश्चेंयस- 

ब्राह्मण संस्कृति में अभ्युदय अर्थात्‌ भोत्िक उन्नति की ओर विशेष 

लक्ष्य है । भ्रमण संस्कृति निःश्रेयस अर्थात्‌ आत्मकल्याण पर जोर देती हे । 

मौमांसावर्शन मोक्ष को नहीं सानता । जितने नित्य नेमित कर्मों का विधान 

किया गया हैं सभो का फल भौतिक कामनाओं को पूति है । किसी का फल इस 

जन्म में प्राप्त हो जाता है, किसी का दूसरे जन्म में । किस्तु उनसे शाहइबत सुख की 
प्राप्ति नहीं होती । गीता में इसो के लिये कहा है :-- 

“ते त॑ भुकावा स्वर्गलोक॑ विज्ञालं क्षीण पृण्ये मर्त्यलोवः विद्ञन्ति | 
भरत हरि ने अपने वेराग्यशतक में यज्ञ याग आदि को वणिस्वृत्ति कहा हे । कुछ देकर 
उसके बदले में थोड़ा अधिक ले लेना वरणिग्वृत्ति हो है ! इसलिये वहाँ आत्मसुख पर 
जोर दिया गया है ! श्रमणसंस्कृति की पहली शर्ते है :--कामभोगों से चिरक्ति । 

“कहं न्‌ कुज्जा सामण्णं जे कामे न निवारए | 

पए पए बिसीयंतों संकप्पस्स बर्स गओ ॥ ->दक्षवे २-१ 

जो व्यक्षित कामभोयों पर विजय प्राप्त नहीं कर सकता वह श्रमण केसे होगा 
विविध प्रकर की इच्छाओं के अधीन होकर वहु तो पद पद पर दुखो होता रहेगा । 

जेन बौद्ध दर्शन में मोक्ष भी आत्मा के पूर्ण विकास के अतिरिक्त कुछ नहीं हैं । 
अहिसा, त्याग, अपरिग्रह, आदि अपने में सुख है । उनसे स्वर्ग में जाकर विशेष 
प्रकार के सुखों को कल्पना श्रमण संस्कृति के प्रतिकूल हे ! 
साम्यवाइ- 

ब्राह्मण संस्कृति जन्मकृत वंषस्थ को लेकर चलती हु। श्रमण संस्कृति 
उसे नहीं मानतो । वहाँ मनुष्य हो नहीं सभी प्राणियों को विकास का समान 
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अधिकार प्राप्त हैं। जन्म से न कोई शुद्र है, न कोई ब्राह्मण । जैसे जिसके कर्म 
होते हूं वह उसी नाम से पुकारा जाता है । हरिकेशी मुनि जन्म से चाण्डाल होने 
पर भो मुनि होकर सभो के पूज्य बन गये । 
“से असई उच्चामोए. असई नीचागोए नो हींण नो अहारेस | 
“आचाराग १-२-३ 
न तो उच्च गोत्र हे, और न नीच गोत्र है । इसलिये न कोई छोटा हे न कोई 
बड़ा । 
कतंव्य की प्रधानता- 
ब्राह्मण संस्कृति फलप्रधान हैँ। वहाँ प्रत्येक कर्म के लिये फल की 
मुख्यता रहतो हूँ । श्रमण संस्कृति कर्तव्य को अधिक महत्व देती हैँ। वहाँ 
कतेव्य अपने आप में फल हैँ । एक व्यक्त धन या अन्य किसी स्वार्थ की पूर्ति 
के लिये रोगी को सेवा करता हे तो उसे फलप्रधान कहा जायगा । यदि उसका 
ध्येय केवल रोगी को रोग से मुक्त करना हैं, इसके अनन्तर वह कुछ नहीं चाहता 
तो उसे कतंव्यप्रधान कहा जायगा । यदि दान इस लोक या परलोक मे प्रतिदान 
की अपेक्षा रख कर दिया जाय तो वह फलप्रधान होगा। यदि किसो कर्म या व्यक्ति 
के लिये सहायतामात्र ही उसका लक्ष्य हे तो वह कर्तंव्यप्रधान ६ । श्रमणसंस्कृति 
में आत्म सुधार अपने आप में फल है । उसके लिये फलान्तर की अपेक्षा नहों हे । 
एक श्रस्णण प्राणिसात्र की सेवा किसी प्रतिदान के लिये नहीं करता । आधि- 
भौतिक तथा आध्यात्मिक दुखों से संतप्त जनता का उद्धार करना वह अपना कर्तव्य 
मानता है । इससे उसकी आत्मा को सन्‍्तोष प्राप्त होता है / त्याग, तपस्या आदि 
का भी यही फल है उससे आत्मशुद्धि होती है, उनसे बल प्राप्त होता है और एक 
प्रकार का भात्मसन्तोष होता हैं । 
-क्रमथ 


रे मन तेरी को कुटेव यह 


्छ 4१5 # 
-प्रो» राज़ कुमार जन साहित्याचाय 





संसार को सृष्टि में मनुष्य के लिए उसका मन एक अजीव पहेलो हं । वह अपने 
मत की उन निगृढ वृत्तियों का जो अप्रत्याशित रूप में उदित होकर जपनी रूप- 
राशि से प्रतिक्षण उसे आइचयेचकित करती रहतो हे, कोई ठीक बोध नहीं कर पाता 
हैं। एक क्षण उसका सन सहज सुन्दर सुर-बालाओं के साथ विहार करना चाहता 
है तो दूसरे हो क्षण उनका नेत्रहारो नृत्य देखना चाहता हैँ । किसी 
क्षण उसके मनमे अत्यन्त सुन्दर भोजन को चाह जागृत होती हैं तो 
दूसरे हो क्षण बह नध्कीन ओर चटपटे भोजनकी इच्छाके रूपमे परिवर्तित होकर 
उपस्थित होती हैं । किसी क्षण वह ननन्‍्दनकानन के कुसुसित पारिजातों के प्रसुनों 
की सुगन्‍्ध से अपने सर्वाज्ध को सुवासित करना चाहता हूं, तो द्वितीय क्षण श्रृति- 
मधुर स्वर्गोय संगीन की स्वर-लहरी में अबने को भूल जाना चाहता हें। इस 
प्रकार की एक नहीं अनेक भावनाएं उसके सल से नवीन नवीन रूप लेकर प्रलि- 
क्षण आती रहती है । पर विचारा मानव इतना असहाय हे कि वह अपनी 
दस चाह-दाह को कभी भो उपशान्त नहीं कर पाता है । कदाचित्‌ किसी चाह की 
पूति हो भी जाती है, तो अन्य चाहे सामने खड़ी रहती है. ओर वे सख्यं में पूर्णता 
पाने के लिखे उसे व्यक्र किया करतो हूँ । फल यह होता है कि उसका जीवन 
आकुलताओं से संकुल हो जाता हैँ और विवेक साथ नहीं देता । भोले मानव के 
लिए अपने मन की यह बेवसी बुरी तरह कसकतो हैं। वह अनादिकाल से 
इस कसक का अनुभव करता आ रहा है, पर मानव की जिरल्तत ससारो दृष्टि 
इसका प्रतिकार नहीं सोच पाती। 


जिन्होंने जीवन को खूब बारीकी से ३खा है, उसकी विविध बन्तियों का दुछ्ट 
गहरे में उतर कर अनुशीलत किया हैं, जोबन के इन कुशल कलाकारों ने मन को 
इस अजीब पहेली को खूब हो सजीव शेलो में सुलभ,या है । हमारे कलाकार पं० 
दौलतरामजी इस्हों कलाकारों की कोटि के थे। जब उनके सामन मानव मनको 
यह पहेली आई तो उन्हें इसका रहस्य निगृद त्‌ रह सका। वे. सोचने लगे--बह क्या 
वस्तु है जिसके कारण मानव जीवन इतना बोशिल और त्रस्त बना हुआ है 
और तुरन्त समझ गए कि इस चोज का एक हो कारण हे कि सानव का अपने सन 


(७३ झानोदय [ सितम्बर 


पर अडकुश रखने को ओर अब तक ध्यान नहीं गया है। यदि मनुष्य ने कभी 
इस ओर जरा भी ध्यान दिया होता तो उसे अपनी इस घाह-दाह और कसक का 
कुछ न कुछ रहस्य अवशयमेव समझ में आया होता। फलतः वह अपने 
आत्मीय ज्ञान्ति-लाभ के लिए थोड़े बहुत रूप में अबहय अग्रसर हुआ होता । 

हमारे कलाकार ने सत की इस कुटेव-कुप्रवत्ति को खूब बारीकी से 
परणा है । इतना हो नहीं मन की इस कुटेव” पर उनके मन में फ्रोध भी हो आया 
हैं। यह क्रोध साध.रण फ्रोध नहीं है। इसमें भत्संता और तिरस्कार का मिश्र 
भाव छिपा हुआ है। मन की इस कुटेव' का खयाल करते करते जब रोष से उनका 
दिल भर जाता है तो उसे व्यक्त करने के लिए उनकी वाणी सतेज हो उठतो 
हैं। और वह इतनी सतेज हो जाती हू कि उसका संगीत विश्व भर में व्याप्त 
शो जाता है और बहु विश्व के मानव सन को इस प्रकार ललकारने लगता है :- 

“अरे मन, तुनने यह क्या खोटी प्रकृति घना ली है जो तू सदा ही इस्द्धियों 
के विषयों के पीछे दौड़ता रहता है। क्‍या तुझे मालूम नहीं हे कि तू अनादिकाल से 
इन इच्धिय-विषयों के अधीन होकर अपने स्वातन्व्य-सुख से वण्चचित हो रहा है 
और कभो भी आत्म-साक्ष.त्कार नहीं कर सका 3 । अरे, यह हख्िय-विषय, क्‍या 
तुझे मालूम नहीं हैं ? कितने पराधीन, क्षणक्षपी आकुलताओं से घिरे हुए और 
दुर्गतियों में दुख देने वाले हैँ । 

देख, एक स्पर्शन इन्द्रिय के विषय से हाथी गड्ढे में गिरता हू और कितने 
कष्ट उठ,तः है ? इसी तरह उस मछली का हाल नहीं मालम हें जो रसना 
इन्द्रिय के लालच से कांटे में अपना गला फंसाती हे और अपने प्राणों की घलि 
कर डालतो है । उस भौंरे की भी दशा तुमसे छिपी नहीं है जो कमल की सुगन्ध 
के लोभ से उस पर मंडराता है और उसी में बन्द होकर बड़े संकट में अपने प्र,णों 
को आहुनि दे डालता हूं। नेत्र इन्द्रिय के वग दीप-शिखा में पतड़ों को भस्म होते 
तो तुम प्रतिदिन देखते हो हो। और कर्ण इन्द्रिय के बश संगीत-स्नेही हिरणों को 
व्याधों के हाथ जीवन समपित करते हुए भी तुमने देखा ही हैं। अरे मन, यह सत्र 
जानते-समझते हुए भी तुम्हारी सेव इन्हों ६न्द्रिय विषयों में तललीत रहने की 
यह खराब आदत क्यों पड़ गई हूं ? 

अरे मन, तू क्या इन इन्द्रिय विषयों से अब तक नहीं अघाया है, अघ तक 
त्रस्त नहीं हुआ है ? अरे, छोड़ अब इस माया-जाल को । श्रो गुरु मह।राज का 
उपदेश हुँ कि अब तू उस रास्तेसे चल जिस रास्ते श्री जिनराज, जिन्होंने इन इच्द्रि- 
य-विषयों पर पूर्ण विजय प्र.प्त कर ली है, गए है। जिनराज को उपासना और 
उनका पवित्र आवश ही तेरा कल्याण कर सकता है । 
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कबि को संगीतमय वाणी सुनिए :-- 

रे मन तेरी को कुटेव यह, 

करन-विषय में धावे है। मे मन० ॥ 

इनही के बश तू अनादि ते, 

निज स्वरूप न लखावे है । 

पराधीन छिन छीन समाकु ल, दुरगति विपति चखाव॑ हे । रे मन०॥१॥ 

फरस विषय के कारन बारन, गरत परत दुख पावे है । 

रसना इन्द्रीवश झष जल में, कंटक कठ छिदावें है। रे मन॒० ॥|२॥ 

गन्ध-लछं।ल पंकज मुद्रित में, अलि निज प्रान सपावे हैं। 

नयन विधय वद्य दीपशिखा में, अंग पतंग जरावे है । रे मन० ॥शा 

करन विपयव्थ हिरन अरन में, खल कर प्रान लगावे है । 

दौलत' तज इनको जितकों भज, यह गृरु सीख सुनाव॑ हे । 

रें मनन तेरी को कुटेव यह, करन विषय में थावे है ॥|४॥ 

पाठक देखेंगे, कबित मत की कुटंब”! और उसके दुष्परिणा्ों का कितना 
यथा चित्र सीखा हैं। चित्र एक दम स्वच्छ, सुन्दर और अपने में सम्पूर्णतया 
निख्व रा हुआ टू । चित्रक्ार को चित्रित करने में किसी प्रकार की कठिनाई का अनु- 
भव नहीं हुआ। ऐसा मालूम देता हैं जेसे बहू चित्र उसको संगीत-लेखनी म॑ पहले 
ही से पूर्ण छूप से चित्रित पड़, हुआ हो और उसके एकबार के प्रयोग में ही 
बह पूर्ण रूप से तुरन्त प्रकट हो गया हो । 

“परात्षीन छित छीन समाकुल, दुर्गति विपति चंखाव हे । 

इस वाक्य के सुनते ही कुन्दकुन्द आचार्य की वह माज्भलिक वाणी स्मृति में 
आ जाती है, जिसमे उन्होंने बतऊाया हूँ :- 

“सपर बराधासहिय विच्छिण्णं बंबकारगा बिसम । 

ज॑ इंदियहि लद्ध ते सोक्‍्ख दुकखमेब तहा 

अर्थात्‌ इन्द्रिय सम्बन्धी सुखपराधोन है, बाधा सहित हे, विनाशी हुं, बन्ध 
का कारण हूँ और विषम हे, इस प्रकार इसे सुख नहीं, बल्कि दुख हो कहना चाहिए । 

मानव का वास्तविक हित मन को इस तथोक्‍त कुटेव' दूर होने में है। और 
यह 'कुटेच! तब तक दूर नहों हो सकती, जब तक उसे कलाकार जेसी सुलझों हुई 
अन्तद्‌ ष्टि कौ उपलब्धि नहीं होती। पर कलाकार निराज्ञ नहों है। संकड़ों 
बर्द पूर्व सुनाया गया उसका स्वर्गोय संगीत अनन्त आकाश में गूजता हुआ न मालूम 
कब तक मानव के अबोध मन को प्रतिबोध देता रहेगा कि :-- 

“रे मत तेरी को कुठेव यह, करन विषय में थावे है।रे मन । 


श्रमण-मंस्क्रात- 


--ओ० विमलदा[स जैन फकोन्देया एम८ ए८ 





सनुप्य स्वभादतः उच्छुड रूल होता हूँ । इसको नियमित करने के लिय 

धर्म, राजनीति, समाजशास्त्र, संस्कृति आदि प्रयोग म लाये जाते हे । इगमे संस्कृति 
का प्रभाव मनुष्य जीवन पर सबसे अधिक पश्ता ह । संस्कृति व्यवितमुलक और 
समाजरुलक दोनों प्रकार की होती है । इसमे समाजमूलक संस्कृति #धिक बलवती 
होती है । बहुत कम लोग इस बात का अनुभव करते है कि संस्कृति कंस विकसिय 
होती हू । सॉस्कृतिक विकास का इतिहास जति विशाल हें ।.-सका निर्णय करवा 
भी अति कठन हूँ कि सर्वप्रथम संस्कृति का उदय कहा हुआ ? विद्वानों ने ८ 
विएय में अनेक प्रकार की कत्पनाथे की है । किस्तु किसी भी कल्पना के विषय में 
निश्चित रूप से कह देना कि बही ठोक हैं कुछ कठिन है । फिर भी हम यह अवदय 
देखते हु कि भिन्न भिन्न संस्कृतियों का कुछ आधार अबध्प है । हम अन्य देशों हो 
वार्ता को छोड़ कर भारत का ही बिचार करे । हस समय भारत में दविल, वेदिक, 
श्रमण, मसलिम और ईसाई आदि संस्कृतियों प्रदछित हैं । भारत के ब्वतत् होने हे 
पत्चात कुछ लेखकों ने संस्कृति के प्रश्व को बहुत जटिल बना दिया है । अधिकतर 
लोग भारतीय संस्कृति का बेदिक संस्कृति के साथ सामंजस्थ कर भारतीय जनता के 
हुदय में क्रम उत्पन्न कर रहे ह । यह प्रजातन्त्र के सिद्धान्द का दुरुपयोग है । 
जनतंत्र में अधिकसंर्पक और अल्पसंख्यक समूहों को उसी प्रकार विकसित होने 
का नेतिक अधिकार हूँ जितना कि एक व्यक्तिबिशेष को। स्वतंत्र भारत में 
प्रत्येक संस्कृति के दृष्टिकोण का अध्ययन विद्वानों को करना चाहिये । जहाँ वक्ष 
भारत के इतिहास का संबंध है, यहाँ किसी भी घ॒ग में संस्कृति संबंधी ऐवय नहीं रहा 
हैं । भारत के ऋषि गुनियों ने सामयिक परिस्थिति के अनुसार संस्कृति फो नये 
साँचे मे ढफ़्छा है अतः यहाँ अनेक सस्कृतियाँ फलीं फूलीं । भारतवर्ष की प्राकृतिक 
भिन्नता जगत प्रसिद्ध है । यहाँ के व्यक्षितयों के धर्म, बेबभूषा, खानपान, आचार- 
विचार, रहन-सहन एवं सौदर्योपासना आदि का पर्यालोचन किया जाय तो प्रतीत 
होगा कि भारतीय इन विबयों में सदा भिन्न मत के रहे हे । यही कारण हें कि 
यहाँ बहुमुखी उन्नति हुई और विकास भो विविध प्रकार से हुआ । हाँ, सध्ययुग मे 
जब लोगों में अपने अपने धर्म क्षे विषय सें कट्टरता बढ़ती गयो तो उसका परिणाम 
पह अवश्य हुआ कि प्रगति इक गयी । अब पुनः कुछ लोग उसी प्रकार की कोष्ठ- 
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बद्धता कर भारत को रुप्ण बना देना चाहते है । स्वतनत्र भारत के प्रत्येक नागरिक 
का संस्कृतिविषयक दृष्टिकोण पक्षेपातरहित होना चाहिए। प्राक्षीन 
साहित्य में उल्लेख मिलता है कि भोगभुलक संरक्षति के पचात्‌ कमूलक 
संस्कृति का जन्म हुआ। उस संस्कृति को जन्म देने का शेष ऋषभदेव को हैं। 
यहु ऋषभ इस देश का सर्वप्रथम संस्कृतपुरुष था। यह संस्कृत पुरुष देश की 
गजनतिक, धामिक, साशाजिक, आधिक, सौदय आदि की व्यवस्था करता रहा। 
शिक्षा को व्यवस्था इस व्यक्ति के महान्‌ पराहृझी पुद्ध भरत ने की। उसीने 


' 


क्षत्रिय, देश्य, शूद्रों में से शिक्षित बर्ग की स्थापना की । उसीन इस देश का 
जारतवर्थ' नाम दिलाने का श्र प्राप्त किया । 

भारत के ऊपर हम शिनका अधिक प्रभाव देखते € वे है वेदिक ओर श्रमण 
रास्कृति । झंदिक संस्कृति पर विद्वानों ने काफी प्रकाश डाल है, पर इसका 
काल अभिश्चित्त है। ज्योतिष, भाषा-वितान, पुरातस्य आदि के आधार पर 
निक्चिद किया गया है कि इसका काल ई० पूर्ण ६००० दर्ष हैं। यह विश्व की 
प्रखीनत्त सस्कृतियों मे एक हैं । भारत म॑ इसका प्रवेश कर हुआ यह एक थि- 
बादग्रप्त बिधण 8, किन्तु अधिकतर विहानों का मत हैं कि बह विदेशी संस्कृति 
४ आर किसी समय भारत के उत्तर पश्चिमी कोण हे इस देग से प्रविष्ट हुई 
थी। यह संस्कृति वेदिक संस्कृति कहलाती थी। इसके मातसे बाले अपने को 
जय कहुले थ। उनझा छस प्रक्माव के तत्त्वों की एला और पेशा एशु पालन था । 
थे अझ्छ, पनर्धारों थे। वे महत्वाकांक्षी थे भौर उत्ती भावता से उप्लेरित 
हाकर उन्होंने भारत की और प्रशण किया था। उनका प्रथम संघर्ष सीक्षा- 
प्राव में हुआ। बहा उन्होंने बिजितों को दास बताया और उनके मच्णिया का 
नाम लुदास रखा। जिसका वर्णन ऋग्वेद में हैं। इृतका प्रथम उपनिवेश आजका 
पश्चिमी पाकिस्तान था। वहाँ वे बड़े बडे यज्ञ करते. सोम पीने, गोत गाल तथा 
आनत्द से जीवन व्यतीत करते थे। ऋच्वेद के उप्येता इस बाद को जान हूं 
कि इस समय तक वेदिक आपों का अधिकार सप्त कसतथ देह सके हों था। उन 
सर्स्कृति उच्च वर्ग के लिए पृथक थो और वासों के लिए पथक | संभव हे जाय 
व्गबरवा फा जन्म यहीं हुआ हूँ । और काउपुरुष को कर्पना कर बाह्यण, क्षत्रिय, 
वेश्य और शूद्र की उसके सिर, छाती, ऊरू और पेरों में स्थापना क्र जाति दो 
अपरिवत्तेनीय बना दिया हो। 

इसके विपरोत हस्तिनापुर, अयोध्या, काशों और मगध के आस पास के 
रहने बाले किसी अन्य ही सस्क्ृति क॑ धारक प्रतोत होते हैं । मालूम होता 
हैँ कि बेदिक आयों ने धीरे धीरे बढ़ कर इत पर भा विजय प्राप्त कीं और 
दक्षिण को छोड़ कर सम्नग्न उतर भारत पर बे छा गये। वंदिक आयों की 
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विजय के पूर्व इन प्रांतों के रहने वाले मनुष्यों को संस्कृति का मूल तत्त्व था 
आत्मा । वे आत्मा के विकास में विश्वास करते थे । व्यक्तिस्वातन््य उनके 
जीवन का लक्ष्य था। गणतंत्र उनके सामाजिक जीवन का राजनंतिक आधार 
था। उनकी शासन व्यवस्था का मूल भो यही था। वे शाइवत जाति-व्यबस्था 
के घोर विरोधी थे। उनकी दृष्टि में स्त्रीसमाज आदृत थी। इस व्यक्तिमूलक 
संस्कृति का केन्द्र कभी अयोध्या, कभी मगध, कभो हस्तिनापुर, कभी काशी और 
कभी चम्पा इस प्रकार घूमता रहता था। अंत में बहुत काल तक मगध इसका 
केन्द्र रहा। जब वेदिक लोगों का संघर्ष इन भारतोयों के साथ बढ़ता चला 
गया तब यहाँ उन्होंने अपनी संस्कृति की रक्षा के लिए पंजाब में घग्धघर नदी के 
आस पास बेठ कर उपनिषदों की रचना आरम्भ की और कहा “आत्मा रे वाय॑ 
द्रष्टव्य: मन्तव्य: श्रोतव्यः निदिध्यासितव्य:” इत्यादि । अर्थात्‌ अरे लोगों ! तुम्हें 
भारतीयों द्वारा कही हुई आत्मा को देखना चाहिये मानना चाहिए सुनना चाहिए 
और उसका ध्यान करना चाहिए। फल स्वरूप उपनिषदों में आत्मा के स्वरूप 
के संबंध में भिन्न भिन्न प्रकार की कल्पनाएं होने लगीं। कुछ ने आत्मा का स्वरूप 
विहवव व्याप्त व ब्रह्म रूप माना, कुछ ने अंगूठे के बराबर माना, कुछ ने बटवक्ष 
के कण के समान माना, और उसको आधार मान कर औपनिषदिक आत्म- 
वाद की नींव खड़ी की; किन्तु फिर भी वेदिक क्रिया काण्ड पर मुलभारतीय आक- 
मण करते ही रहे। पश्चात्‌ षड़दझन, ब्रह्मा, विष्णु, महेश आबि के सिद्धांतों 
का आविष्कार किया गया। बहुतो का यह विचार हूं कि रुद्र-पूजा भारत को 
बहुत प्राचीन परम्परा हू तथा वेद काल से भी प्राचीन हूं। जहाँ तक द्राविड़ 
संस्कृति का संबंध हूँ वह तो वेदिक संस्कृति से बिल्कुल ही अछूती रहो। उन्होंने 
संस्कृत भाषा का भी प्रभाव ग्रहण नहों किया। यही कारण है कि भारत में 
दक्षिण-समूह की जो भाषाएं है उनका संस्कृत से कोई संबंध नहीं हं। बेदिक 
भाषा और यहाँ को प्राकृतिक भाषाएं बिल्कुल भिन्न थीं, संस्कृत का बहुत पीछे 
से उदय हुआ। पाणिति ने पंजाब में बंठ कर उसका व्याकरण बनाया। 

पाणिनि पंजाबी था यह निरविवाद हूँ । 
इस प्रकार हम देखते हे कि यह देश दो संस्कृतियों का केच्र प्राचोत काल में 
अर्थात्‌ आज से दो हजार वर्ष पुव रहा है । यदि कुछ और दूर जाँय तो हमें प्रतीत 
होगा कि पाँच हजार वर्ष पूर्व जब यहाँ महाभारत हुआ था उस समय तीथे- 
कर नेमिताथ और उनके पश्चात्‌ पाइर्यनाथ तथा उनके पदचात्‌ ब॒द्ध महावीर 
और कपिल ने भी यहाँ की मूल भारतोष संस्कृति को उज्जोबित करने का 
'रहान्‌ प्रयत्न किया। वेदमूलक संस्कृति में वर्णव्यवस्था, यज्ञ, कमंकाण्ड, देवता, 
* पर जोर दिया जाता था, इसके विपरीत मल भारतोय संस्कृति में 
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सानवीय सस्तानता, आत्म विकास, गुण पूजा और बोर मार्गावलम्बन, परलोक 
कम फल आदि पर अधिक जोर दिया जाता था जो सर्वथा स्वाभाविक था। 

तीथेकर मुनिसुत्रत के काल में इस संस्कृति के मानने वालों को व्रात्य कहा 
गया। पहचात्‌ उत्तको ब्रषण कहा गया। उन्हें अयबज्वन्, ऋव्याद. आदि भी 
कहा जाता था, किन्तु जब वे उनकी तपस्था, आचार-विच्तार, अहिंसा, सत्य 
आदि से अधिक प्रभावित हुए तब उन्होंने उनका नाम श्रमण रखा। श्रमण 
शब्द का सर्वप्रथम उल्लेख हमे माण्ड्क्योपनिषत' में मिलता हे । प्रतीत होता हूँ 
कि उसके पूर्व बंदिक लोगों ने ऋषभ, अजित, नेमि आदि महापुरुषों के गुणों के 
प्रशंसक रहने के बावजूद भी श्रमणों को अपनो संस्कृति का विरोधी हो समझा, 
क्योंकि भ्रमण बहु पदार्यवादी थे। इसलिए उन्होंने यहाँ तक कह डाला कि 'मत्यो: 
स मृत्युमाप्नोति यः नानेव पश्यति ।' वह मनुष्य जो यहाँ नाना देखता ६ मृत्यु 
को प्राप्त होता है क्योंकि उनकी परम्परा की झाखाएं ब्रह्मश्यवाद की समर्थक 
थी । अंत में हम देखते हूं कि ये दोनों संस्कृतियाँ दीर्घ काल तक आपस में लड़ती 
झगड़ती रहीं । अंत में बौद्ध धर्म, या जैन धर्म था सांख्य धर्म के प्रभाव से 
या जिन्हें हम मुख्यतया श्रमण संस्कृति के उपासक कह सकते हे ददिक संस्कृति में 
काफी परिवर्तन हुआ । बौद्ध और जेन धर्म में भी उसके कारण परिवत्तेर हुआ । 
बेदिकों को तो हिसासय गोमेघ, पश्ुमेघ, नरमेध, आदि पक्ष सदा के लिए बंद कर देते 
पड़ें और बहुत कुछ अंग में अहिंसा को स्थान देना पड़ा तथा बौद्ध और जन धर्मा- 
बलम्बियों को आचार विचार विधयक तथा क्रियाकाण्ड विषयक बहुत सो बातें 
अपने धर्मों में स्वीकृत करनो पड़ों। वेदिक धर्म ने तो यहाँ तक उदारता दिख- 
लाई कि पौराणिक काल मे उन्होंने बुद्ध और ऋषभ देव को अवतार मानव कर 
दोनों संस्कृतियों में मेल स्थापित करने का प्रयत्न किया। कितु वें इससे सफल 
नहीं हुए। बौद्ध धर्म तो भारत से एक बार नष्ट सा हो गया था परन्तु 
जन धर्म फिर भी जीवित रहा। 

प्रस्तुत निबंध में भ्रमण संस्कृति की कुछ विशेषताओं पर प्रकाश डाला जाय- 
गा। अभी तक लोग यही नहीं जानते कि श्रम शब्द का अर्थ क्या हें ? श्रमण 
शब्द की निष्पत्ति श्रम धातु से हुई हं। इसका विग्रहार्थ है 'अम्र्यात आत्मान 
तपसि असौ अमणः” जो व्यक्ति अपने को तप में लगा दे वह अ्रमण हैं। इस 
श्रमणों द्वारा प्रतिपादित, प्रतिष्ठाषित और प्रचारित संस्कृति को श्रमण संस्कृति 
कहते है । यह संस्कृति त्याग प्रधान थी और इसको सहचारिणी अन्य संस्कृतियाँ 
भोग प्रधान थीं। भ्रमण संस्कृति के प्रमुख नेता ऋषभ देव थे। ऋषभ के अन॑- 
तर नेमिनाय, पाइवनाथ, महावोर, कपिल, बुद्ध आदि का इस संस्कृति के प्रसार 
में अधिरु हाथ रहा है। उनमें नेनिनाथ और पाइर्वनाथ ने तो अहिसा पर 
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अधिक जोर देकर वेदिक हिंसा का जिसमें निष्कारण मुक पशुओं और मनष्यों का 
बात होता था समल विरोध किया । इत दोनों के द्वारा तेयार की गई भूमिका 
पर कपिल बुद्ध, ओर महावीर ने सब से अधिक कार्य किया। ऋषि कपिल हिंदू 
ऋषियों सें सर्वोत्कृष्ट माने जाते हें। यौगिक प्रक्रिया के प्रवर्तक भी वही थे । 
इन्होंने बंदिक हिसा का घोर विरोध किया और भारत से ईइवरवाद का भूत 
हटाया, जिसका गोतम आदि दे फिर से प्रतिष्ठापत किया । किन्तु एकेदवर- 
बाद को कपिल ने सर्वथा निरर्थक सिद्ध कर परुषबहुत्व और व्यक्ति स्वातस्थ्य 
की शिक्षा दी जो भारत के लिए सोलिक देन थो । कपिल शुरू में तो इस सिद्धान्त 
को लेकर चले और उनने संसार को प्रकृति रूप दना कर एक अच्छी दिश्ञा दिखलाई, 
फिन्‍्तु बाद मे वेदिक ब्राह्मणों के प्राबल्य से पुनः दंदिक संस्कृति से प्रभावित हो गये 
और बंदिक संस्कृति मे सम्मिलित हो तये । बुद्ध और सहावीर ही दो ऐसे व्यक्ति 
थे जिन्होंने भ्रमण संस्कृति को अधिक बल दिया और वंदिक संस्कृति के घिरुद्ध 
एक नवीन आदर्श स्थापित किया। जहाँ तक महावीर का संबध हे वे त्याग 
औओरर तपस्या की मत्ति थे। उन्होंने त्याग का उत्कृष्ट साय विद्व के सामने रख्त । 
अहिसा, सत्य आदि तो प्राचीन तत्व थे ही महावीर ने अपरिग्रह पर सब से अधिक 
जोर दिया और चस्त्रि में उत्कृष्टता का आदर्श रखा। महावीर हारा श्रशण 
संस्कृति का कितना प्रचार हुआ है इसका विवरण ज॑न ग्रंथों में पर्याप्त सिल 
जायगा। आचार्य कुन्दकृन्द भ्रमण परम्परा के अनुपम रत्न हें। उन्होंने श्रसण 
संस्कृति का जो चित्र अपने ग्रंथों में खींचा है. णहु अन्यत्र दुर्लझ हे । 

बुद्ध की परंपरा मे नागा्ज्जन को कॉल भूल सकता हैं। नागाज्जुन ने 
शन्यता के सिद्धान्त को रख कर जगत्‌ के दाशनिकों की जड़ हिला दी । जहाँ तक 
हिन्दू दशनों का सम्बन्ध हे उनकी तो काया पलट कर दी। इॉंकर को जन्म देने 
का श्रेय भी उन्हीं बौद्ध दा्शनिकों को है जिनका विज्ञानवाद शंकर के क्रद्मवाद में 
परिवर्तित हुआ हैं। इसके अतिरिक्त बौद्ध भिक्षुओं का जगत कल्याण के 
लिये सर्वोत्सिगं, मेत्री मुदिता आदि भावनाओं का चिन्तन, प्रज्ञा पारमितादि 
करे प्राप्ति आदि वे गुण हे जिन्होंने बुद्धभातावलंबियों के लिये विद्रव में स्थान 
बनाया। यहो कारण था कि बहुत्तर भारत प्राचीन काल में बढ़ सका। आज़ 
चील, जापान, सुमात्रा, जावा, बहा, लंका, द्याम आदि देशों में भी श्रमण 
संस्कृति का प्रचार देखा जाता हे। इसका श्रेय उन श्रमणों को हु जो यहाँ से 
संदेश लेकर विदेशों में श्रमण संस्कृति के बीज बोने गये थे। 

एलेक्सेन्डर का आक्रमण भारत इतिहास में विज्येष स्थान रखता हें। 


यदि यह कहा जाय कि सुसम्बद्ध भारत का इतिहास यहीं से प्रारम्भ होता है, 
तो अत्युक्ति तहीं। इसके विजग से अनेक प्रकार को घटनाओं का उल्लेख है । 
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उन उल्लेखों मे एक उल्लेख समनोकों के मिलने का भो हे। समनोक शब्द 
श्रमण शब्द का अपश्रंद हें। कहा जाता हे एलेक्सेन्डर उनके व्यक्तिगत जीवन 
और त्याग से बड़ा प्रभावित हुआ था। कहा जाता हे यह श्रमण जैन थे। 
उत्तर पदिचिम के कोने के प्रदेशों में श्रमण तप करते पाये गये थे। उनके त्याग 
ओर आदर्श को एलेक्सेन्टर ने यूनान (ग्रोस) में पहुंचाया। इमप्रकार देखा 
जाय तो शक्षमण परंपरा, भारतवर्ष से बाहर भी अधिक काल तक प्रभाव डालती 
रही। सिलजिमों के समय से इसका समूल नाश किया गया। बौद्ध संस्कृति 
उधर यवनों के आक्रमण के कारण इधर ब्राह्मणों के विद्वृष के कारण एक तरह 
से नष्ट सी हो गई। 

जन और कापिल लोग किसी प्रकार बच गये | कापिलों का तो हम जिक्र कर 
आए हें कि थे तो पीछे से वेदानुपायो होकर जीवित रहे । किन्तु ऊँन लोग वेदा- 
नुयायी न होकर भी अपनी अहिसा, और अनेकान्त की नीति से बच गये। यद्यपि 
उन पर भी बड़ २ प्रहार हुए तथापि उन आघात-प्रत्याध्षातों को सहते हुए अपने 
विशाल साहित्य के साथ बे अब तक जीवित हैं । जहाँ तक बाह्माचार विचार 
का सम्बन्ध था उसमें वे बदिक लोगों से अधिक दूर नहीं थे। जेन और 
अजयों के वेबाहिक सम्बन्ध ने भी इनको जीवित रखने में सहायता की। 

श्रमण संस्कृति का साहित्य जेन और बौद्ध इस प्रकार दो भागों में विभक्‍त 
&। इनके अधिकतर ग्रन्थ प्राकृत और पाली में ही ह। इन्होंने संस्कृत और 
अपभ्रंश में भी पर्याप्त लिखा हें। इनका संस्कृत साहित्य भी विद्वद्भोग्य हैँ । 
अपजअंगश भारतीय साहित्य में जेनियों की देन है। जन इवेताम्बर आगम, दिग- 
स्वर साहित्य, तथशबोद्ध साहित्य बहुत प्रचुर संख्या से हें। भारतीय सरकार 
को चाहिये कि बह इस समग्र साहित्य में से सुन्दर ग्रन्थों के समालोक्षनात्मक 
संस्करण निकलवा कर, जो भारत की एक अपूर्द सम्पत्ति है, देश विदेश से 
प्रचारित करे । भारत सरकार की अनेक योजनाएं है किन्तु अभी तक ऐसी 
कोई योजना नहों हे जिसके द्वारा भारतीय साहित्य निरपेक्ष दृष्टि से सु- 
संस्कृत होकर जनता के सामने आवबे। यदि इस तरफ लक्ष्य दिया गया तो 
अ्रमण संस्कृति को, जो इसी देश की मौलिक संस्कृति है, उज्जीवन मिलने में 
बड़ी सहायता मिलेगी । 

श्रमणों के स्वरूप के सम्बन्ध मे आ० कुन्द कुन्द ने लिखा है कि “सावेण य 
णिम्मसा समणा” (भा० प्रा०्गा० १०५) श्रमण भाव से भी निर्मम हौता हे। थे 
और लिखते हे-“णच्चदि गायदि म सो समणो” ( छि० प्रा० ४-२१ तक। ) 
जो नाचने गाने अर्थात्‌ सांसारिक आनंद भोगने, हिसा, झूठ, चोरो, कुशील, परि- 
ग्रहू आदि पाप क्रियाओं में लगा रहता हूँ बहु श्रमण नहीं हो सकता हे । 
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बल्कि उचने यहाँ तक कहा हें कि वह श्रमण नहों हें, वह॒पज्न हूँ। 
मनुष्य जीदनका रतर इसीसे ऊंचा हूैँ। क्योंकि उसका आज्ार विचार 
उत्कृष्ट होता है। क्रमण संसार में एक आदशे उपस्थित करते हूँ । उनके जोबन 
का लक्ष्य जीओ और जीने दो की उक्त्ति में सन्निहित हें। वे आज को शासन 
और जश्ोषण को नीति नहीं वरतते । वे चाहते हे थोग्यतानुनार सब का घिकास 
हो। श्ररण संस्कृति सें आथिक नोति अपरिग्रहवाद पर निर्धारित रहती हे । 
आवश्यकता से अधिक सम्पत्ति पर अधिकार करना श्रमण संस्कृति के सर्वथा 
विरुद्ध हें। आज के लोगों के दुःख दरिद्रता आदि आर्थिक विषमता के परिणाम 
है। पूजीवाद के लिये वहां स्थान नहीं हूं | वहाँ सम्पत्ति त्याग को लिये हे न कि 
दुर्बल और निर्धन व्यक्तियों के शोषण के लिये। धरमण संल्कृति महारंभ के भी 
विरुद्ध हूं । बह मनुष्य के परिभ्रमसाध्य जीवन में विश्वास करतो हूँ न कि 
महारंभ करके सारे भनुष्यों की शोषण कर आर्थिक विषमता पंदा करने थेः 
लिये कहतो हूं। 

असण संस्कृति का सामाजिक आचार विचार बड़ा अनुशासित होता हैं । 
उन्होंने मनुष्यों को दो वर्गों में विभाजित कर दिया है । एक वर्ग के भनुष्य तो नि- 
वृत्ति में लगे रहते है और जगत्‌ के मार्ग प्रदर्शन में ही अनुरक्‍्त है जो मुनि कहलाते 
है । दूसरे वर्ग के गृहस्थ हूं जो त्यायियों का आदर्श रखते हुए भी उनकी सेवा 
शश्रुणा करते हुए न्यायोपाजित द्रव्य से गृहस्थ का जीवन निर्वाह करते हूँ । 
दास्तव में देखा जाय तो श्रमण संस्कृति के पालन कर्ता तो त्यानी पुरुष ही हूं, 
अन्य लोग तो उसी आदर्श का आंशिक रूप ग्रहण कर जीवन यापन करते हें । 

श्रमण सौन्दर्यशासक होते हे । वे जीवस में आत्मीय सौन्दर्य के साथ 
साथ बाह्य जगत्‌ में भी कला से प्रेम रखते हूं। इसी कारण से हमें प्रतीत होता हैं 
कि यहाँ के भव्यमंदिरों का निर्माण, मूर्तियों का सोद्य, चित्र आदि उसी श्रम्मण 
संस्कृति की देन हैं। अजन्ता के भित्ति चित्र किस के मन को प्रमुदित नहीं करते । 
गोमटेश्वर की मृति किस पर प्रभाव नहीं डालतो। आबू, संत्रुजय के भव्यमंदिर 
किस के चित्त को श्रमण संस्कृति की याद नहीं दिलाते। इतना हो नहीं, स्वामों 
दयाननद के शाब्दों में, प्रवासी वैदिक आरयों ने भी इसी मार्ग को ग्रहण कर >ंविर, 
मृति आदिका वेदिक संस्कृति की रक्षाके लिये निर्माण कराना शुरू किया । इससे 
यह सिद्ध हूँ कि श्रमण संस्कृति भारत के मनुष्यों के जीवनमें सुवृरकाल से अनेक 
दृष्टियों से प्रभाव डालती रही हैं । 

कुछ लोग इस श्रमण संस्कृति का प्रभाव सानते हुए भो यह कहते हे कि इसके 
पृथक विवेद्न ओर प्रवार कौ आवश्यकता क्या हूं ? हमें केवल एक भारतोय 
इरंस्कृति का ही प्रचार करना चाहिये। हम उनसे पूछना चाहते हे-यहू देशिक 
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बन्धन भी क्यों ? हमें तो विश्व संस्कृति का प्रचार करना चाहिये। जब विश्व 
संस्कृति के रूप का प्रहन होता हैं तब समुचित उत्तर नहीं मिलता । इससे प्रतीत 
होता है कि अब तक जितनी भी संस्कृतियाँ इस जगत्‌ में समुत्यक्त हुई हे उन्होंने 
कुछ कुछ इस जगत्‌ के लिये अवद्य किया हैं। विद्वाम्‌ व्यक्तियों का यही परम 
कत्तंव्य होना चाहिये कि उन सब का असांप्रदाथिक भाव से मूल्यांकन करें। 
हमें प्रत्येक संस्कृति के प्रति यही औदार्यपूर्ण भावना रखनी चाहिये। किसी सं- 
स्कृति विशेष के लिये आग्रह रख कर दूसरों को बरा भला कहना उचित नहीं । 
यहां पर हमे यह भी झूब स्मरण रखना चाहिये कि संस्कृति बताई नहीं जाती । 
इ सका ऋमिक विकास होता हूँ । भ्रमण संस्कृति आज को दस्त नहीं हे । 
इसका अस्तित्व प्रागितिहास काल से ही है. और उसकी घ्ुंखला अक्षण्ण रीति 
से आज तक चली आ रही हैं। श्रमण अपना संदेश हमेशा देश विदेशों को देते रहे 
हैं । इसके प्रति हम विशेष गौरवान्वित इसलिये होना चाहिये कि यह विश्वद्ध 
भारतीय संस्कृति हे, विदेशी नहीं हे । इसका उद्यम, पर्विर्धन, संरक्षण इसी 
देशमे हुआ है। भारत ने भी जब अपना मस्तक ऊंचा किया हे तब इसी संस्कृति 
के उदात्त सिद्धात्तों के बल पर हो। इसो संस्कृति से प्रभावित महात्मा गांधोन 
भारत का नवीन निर्माण अहिसा ओर सत्य के आधार पर करना चाहा थः , किन्तु 
हिसा प्रब॒त्ति ने उसको नहीं पतपने दिया। वह भारतीयों को स्वराज्य तो दिला 
गये किल्‍्लु वह सुराज न बना सके । अग्त में स्वयं उनको उस शहिसामयी संस्कृ- 
नि की लेदी पर अपना निर्मेम बलिदान देना पहा। इस कालिसा ने एशिया के गो रव- 
पुर्ण इतिहास के पर्ों पर जो दे लगाये है वे लाख प्रपतत करते पर भी नहीं 
मिटाएं जा सकते। हसारा तो यह विब्वास हें कि गोली गारधी पर नहीं अधि तु 
भारतीय अ्रप्ण संस्कृति के कीमल हृदय पर चजाई गई हूं । 
अन्त में मुझे यहो कहना हें कि भ्रमण संस्कृति भारत की अत्यल्त प्राचोनलस 
संस्कृतियों मे से एक है । इसके अनयायो चाहे अल्प संख्यक हों किन्तु उतरी शक्ति 
अपरिमित है । भारत अपनो प्राप्त की हुई स्त्रतंत्रता की रक्षा यदि सांस्कृतिक तस्‍्तों 
की आधार शिला पर करना चाहता हूँ तो उसे इस संस्कृति के आधार पर अपने 
में सुधार करना होगा। संस्कृति, तभी संस्कृति कहुलाने योग्य हे जब वह मनष्य 
के जीवन स्तर को ऊंचा उठाबे। आज बाहिरी लोग हमको देख देख कर समुच्रत 
हो गये हे लेकिन हमारी अवस्था अपरिवरत्तित हैं। यह हमारे देतिक पतन को 
पराकाष्ठा है। श्रमण संस्कृति को उपासकों को सुसंगठित होक? बेश के समक्ष 
£ याग, तपस्या, संयम, आदवशेजीवल और समानता आदि के आइश उपस्थित 
करने चाहिये, जिससे इस अंधकारमय युग मे लोगों को कुछ ज्योति भिले। 
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नर और नारी 





री 
--श्री रामप्रकाश जन 


नर ने पाधाणी मृति गढी नारी ने फू के प्राण बोल । 


तुम साठ हजार सगर के सुत 
अभिशाप शेप, विध्वंस भस्म; 
निर्जाच, अचेतन, . स्वत्वहीन 
जलते सहते धन-वात-उष्स । 


तुम ही भागोरथ. कर्मनिष्ठ, 
उहाम हिमालय तफ्लोन। 
नर अपने बल पर छाये तुम, 
मृत्यंयय से जाह्ववी छीन। 


तेरे मु्े बंजर उजाद हरियाये गजे गात लोल ॥ 


तुम तप्न दुपहरी में जलते, 
झुलसे पावों आये राही। 
प्यारों मुख हारे पाँबो ने 
हा हा पथ से राहत चाही। 


नारी ने अंचल बिछा तुम्हे 
नंगी देही पर धूप सही। 
छाती की छाया तुम पर दे 
चिर मान रही, चिर मृक्त रही। 


ढक दी तेरी लज्ज़ा रे नर अपना हो आधा गात खोल ।। 


जे 


न कर 
तुम नन्‍दन के बन को रानो 
नर को अमराई की कोकिल 
भूलो मत, तरु के कंघों पर 
बंठी गातीं, चुगती, कोयल। 
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नर नारी 


अस्तित्व तुम्हारा है प्रमाण 
नर के उपकारों का जोबित 
तुम सदा फली फूलों, देता 
आया नर तुमको धन ईप्सित। 


उसके तन मनके रक्‍त-स्वेद का दे पाओगी कभी मोल ? 


तुम को इन्द्राणी का वेभव 
नर ने पूजा में भेंट किया। 
अपमान तुम्हारा जहाँ हुआ 
नर ने सब कुछ बलिदान किया। 


बाँधा तुमकों रंशम के तारों- 
से नर ने अति सुख साना 
तुम मुकतत विहय वाले कोकिल 
यह प्रेम-पाह्य बंधन साना! 


जग के कत्मब में भूल गई तुम अपनी छो डरा औ कलोल ।। 


हि न 


तर भूल गये संग्रास बीच 
मृच्छित आहत तुम आझत्रबद्ध । 
व्याकुल,( दशरथ थे तड़प रहे, 
निर्जीद गात, निःवास रूह। 


घेरे तुम को शम्बर का दल, 
करता प्रचंड आक्रमण प्रबल । 
तुम ज्ञान शुत्म निशचेष्य पढे 
सहते अबाध, जअसहाय, अबल। 


अबला नारी कंकई उठी रक्षा का लेकर प्रण अडोल ॥ 


तुम सत्यवान मत्युपुंख में 
पमदृत चले ले प्राण खोंच। 
तुम छोड़ चले अबला नारी, 
साबिन्नी इस संसार बीच। 
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तब कौच उठा निज पौरुष से 
यम से लड़कर लाया तमको? 
तुम भूल गये उपकार |! ऋषणों का 
भार! स्वयं देखो निज को! 


नर मस्तक झक जायेगा तर नारीकी उपकृतियाँ अतोल । 


रे न 
तुम को नर ने गृह मंदिर और 
हृदय का हो स्वामित्व दिया। 


अपने बोझिल मल्तक पर- 
जग का भारी भार गुरुत्व लिया । 


तुमने जाना ये नर के अत्याचारों- 
का फल. औ जोषण । 
शिशु उत्सुकता से कालकूट से 
करना चाहा निज पोषण । 


मिट्टी के बदले में नारी देना चाहा बेभव अमोल ॥। 


तुम उद्ा समय अधखिली कली 

चंपा पंखुरियों सी. कीमल। 
तुमकोी लेना मलयज ममीर, 
तुफानों से रहकर. ओझल। 


तुम शल विहारिन, रधि तनया 
निमंल जल धार तरंगमयी । 
नर के सूखे मरु में आयी 
स्वर्गोीण.. दान आनन्दमयो । 


नर के जर्जर जीवन में तुमने दिया सुधा का स्वाद घोल ! 


जे ँः 


नर तुम सोये पौरष  अशक्त 
भूले निज-बल हे वायुपुत्र, 
तुम दीन हार हिम्मत बेठे 
पांडव प्रचंड योद्धा सशस्‍्त्र। 
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अग्निस्फुलिय.. द्रॉपदी. उठी 

नर तेरा पौरुष जाग गया। 

मिट्टी में लोगा अस्त व्यस्त 

नर तेरा कौजझलल जाग गया। 
बचते क्‍या भोम कृष्ण अर्जुन द्रौपदी न देती केश खोल ? 


पद्चिनी तुम्हारी रूप ज्योति 
जलऊतों न अगर बित्तौड़ महुल। 
खो जाता हिन्दू राष्ट्र सकल 
यदि तुम न जलाती क्रान्ति अनल । 


घिक्कार नहीं, शत धन्यवाद 

सिम्पूसस तमने जग पहिचाना 

क्या रंक बना एडडर्ड अगर £ 

उसने भानव का दिल जाना। 
तंज रक्त सना वह राजमुकुट नरका रक्‍्खा आदर्श खोल ॥ 
सर अपनी सीमा पहिचानों, तारो भत व्यर्थ बिबाद करो 
नर श्रम करने को जन्मे तुम, नारी भ्रस मं आल्हाद भरो 
नर तेरे श्रम की सुष्टि सकल नारी का भार उठाये तुम 
नारी तेरी करुणा ममता से फूल रहे विकलांग कुसु्त 
जीवन खाना पीना मरना हो है न हृदय देखो टटोछ ॥॥ 
नर ने पाषाणी मूत्ति गढ़ी नारी ने फूके प्राण बोर ॥ 
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-प्रो० महेन्द्रकुमार न्‍्यायाचाय 








राजपुरोहित ने जब यह सुना कि श्रम्ग प्रभावसद्ध ने आज शात्रों को जन 
दीक्षा दी हैं, और उन झूद्दों ने सहुखकूट चेत्यालय में जिनपूजा भी को हूं तो उसके 
बदन में आग लग गई, आँखों मे खून उतर आया। अऋुकृटी चढ़ गई । आठ चाब 
कर बोल)-इस नंगे का इतना साहस, नास्तिक कहीं का। बह तुरन्त राजा 
भोज के अध्ययन कक्ष में पहुंचा और बोला-राजन्‌ , सुना है ? उस श्रमण प्रभाचन्द्र 
ने आज शद्दो को ज॑न दीक्षा दी हैँ । संने तुम्हे पहिले ही चेतावा था कि ये निर्ग्रन्ध 
तुम्हारे राज्य की ज& ही उखाड़ देगे। जानते हो प्राणिसात्र के समानाधिकार 
का क्या अर्थ है ? ये निरन्तर व्यक्विस्वातन्त्य, समता और अहिसा के प्रचार से 
तुम्हारों झासतलसत्ता की वींव हो हिला स्ह्टे है। तुम इसकी वाकसुधा पर मुग्ध 
होकर सिर हिला देने हो । बेद और स्मृतियों में प्रतियादित जन्मसिद्ध वर्णव्यवस्था 
और वर्णध्रम ही तुम्हारी सस्ता का एक सात्र व्यघार है। “राजा ईश्वर का अंद हू 
यह तत्त्व स्मृतियों में ही मिल सकता हैं । आज, श्र तक व्यक्तिस्वातरूय, समता 
और समानाधिकार के नारे लगा रहे हूँ । 
भोज-परल्तु, ये तो धर्मक्षेत्र में ही समानता को बात कहते है । इन निमश्नन्थो को 
राजकाज से वया मतलब ? ये तो प्राणिमातन्र को समता, अहिसा, अपरिग्रह, 
और कषायजय का उपदेश देते है । आचार्य, में सच कहता हूं , उस दिन इनकी 
अमृतवाणी सुन कर मेरा तो हृदय गदगद हो गया था। 
पुरोहित-राजन्‌, तुम भूलते हो । कोई भी विचार-धारा किसो एक क्षेत्र तक हो 
सीमित नहों रहती । उसका असर जोबनके प्रत्येक क्षेत्र पर पड़ता हू। 
क्या तुमने इतके उपदेशों से शूद्रों का सिर उठाकर चलना नहीं देखा ? कल 
ही शिवभन्विर के पुजारी से भग्ग मुंह ऊगकर बात कर रहा था। सोचो, 
तुम्हारी रत्ता ईश्वरोक्‍्त वर्णभद को कायम रखने से हैँ या इनके व्यक्तिस्वा- 
तन्त्य मे । हमार ऋषियों ने ही राजा मे ईड्वरंश की घोषणा को है और यही 
कारण है कि अब तक राजसम्यवर्ग के अभिजात कुल का झासन बला हूं । 
हमारा काम हूँ कि तुम्हें समय रहते चेतावनों वे और तुम्हें कुलधर्म मे स्थिर 
क्र! 
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भोज-पर आचार्य, अ्रमण प्रभावख्य का सकेजाल दुर्भेद्व हैं । उनने अपने ग्रन्थों में 
इस जन्मजात वर्णव्यवस्था की धण्जिएां उड़ा दी है । 

पुरोहित-राजनू, तुम बहुन भावुक हो, तुम्हे जपी परम्परा और स्थिति का 
कुछ भी भान नहों है । क्या तुम्हे अपने पुरोहित के पाडित्य एर विद्ववास नहीं 
है? द॑ स्वयं बाद करके उस अ्रसण का गवे खर्व कहेंगा। उस नास्तिक 
का अभिसान चूर कर दूगा। बाद का प्रबन्ध किया जाव। 

भोज-पर ८ तो राजसभा में आते नहीं ह। हम सब हो उद्यान मे चले। और 
हों इसकी चर्चा हों। सचमुच, इनका उपदेश प्रजा में व्यापक असन्तोष 
की सष्ठि करके हक दिन सत्ता का घिताशक हो सकता है । 

[ ख्यान में हा० चलतुर्मखदेव आर हब स्॒र्मा गोपनन्दि 
के साथ प्रमाचझ की वचन्‍्चा हो ?ही हू। सपर्विर राजा भोज 
आबार बही बेठ जान ह | 

गोपसन्दि-आपने जो झशृद्रों को जैन दीक्षा दी हू. इससे प्रभणसंघ्र के भी कुछ लोग 
असन्‍्तुप्ट हैं । उसका बहना हैँ कि श्रमण प्र:तचाद्र यह नई प्रथा चना रहे ह। 
भले, बष्मा पुराने आचार्य भी इससे सहमत हे? 

प्रभानसद्र-अवबय, मेने यहु कार्य अमणपरम्परा की सुडबारा के आधार से हो 
किया हे। सुनो मे तुम्हे पूर्शाचार्यो के प्रमाण सूताता हैं। वरांगबरित्र में 

0 जटासिहसब्दि स्पष्ट शब्दों में लिखते हे कि- 
पकयावियेवात ब्यवहास्मातात्‌ द्पाभिरक्षाद पिशिन्म मंदात्‌ । 
शिष्टाइच वर्णाइचतुरों बदच्ति न चान्यवा वर्शचतपट्य स्थान ॥ 


>ये रंग २२१ 


अधल्-शिष्टजन इस वर्णव्ययस्था को अहिसा आदि बतो का पादन, रक्षा करना, 
खेती आदि करना तथा शिल्पव त्ति इन चार शक्ार को कियाजी से ही भानसे 
हैं। पह वर्णव्यवम्था केदार व्यहार के लिए हैं। क्रिय्रा के सिवाय अस्य कोई 
बण्णव्यवस्था का हेतु नहीं हूँ । रविषण पद्मचरित में लिखते हें- 

'नस्मादू गणबंर्णव्यवस्विति । 

ऋषि शेंगादिकाना मानवाना प्रकौत्यत। 

ब्राह्मण्य गृणयागेन न तू तदथ्योनिम भवात्‌ ॥ 

चात॒व्॑ण्य तथाउन्यच्च चाण्डालादिविशेषणम्‌ । 

सर्वमाचारभेदेन प्रसिद्ध भवन गतम्‌ ॥ 

नपक्र्चारत ११।३९८-०२०५ 
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अर्थात्‌-वर्णव्यवस्थ! गुण कम के अनुसार हुँ, योनिनिभित्तक नहीं। ऋषिश्यूंग 
आदि में ब्राह्मण व्यवहार गुणनिभ्ित्तक हो हुआ हूँ। चातुव॑ण्यं या चाण्डाल 
आदि व्यवहार सब क्रियानिमित्तक हें । 


*“ब्र॒तस्थ मपि चाण्डाल त देवा ब्राह्मण विदु ॥' 
-पदग्मतरित ११-६० 
अर्थात्‌-ब्रतधारी चाण्डाल आ्राह्मण कहा जाता हे । 
जिनसेन आदिपुराण मे लिखने हे- 
"मनष्यजातिरेकव जातिनामोदयोज्ूवा । 
वत्तिभेदाहिताऊ़रेदात्‌ चातुविध्यमिहाब्नते ॥ 
ब्राह्मण ब्रतसंस्कारात्‌ क्षत्रिया यस्त्रघारणाल । 
वरिजो:र्थाज॑वात्‌ स्याय्यात्‌ झ॒द्दा न्‍्यखुन्तिगलयात ॥ 
जजादि पु० ३८।४५-४५ ५ | 


अर्थात-जाति नामकभ से तो सब की एक ही मनुष्य जाति है। ब्राह्मण आदि 
चार भेद वृत्ति अर्थात्‌ आचार-व्यवहार से हूँ । ब्रत संस्कार से ब्राह्मण, 
शस्त्रधारण से क्षत्रिय न्याययूवंक धन कमाने से देश्य और सेवादल्ति से शद्र 
होते हे । 

गोपनन्दि-तो व्या शूद्र इसी पर्याय से शुद्ध हो सकते हूं? क्‍या मुनिदीक्षा के 
भो अधिकारी हूं ? 

प्रभावस्द्र--हाँ आयुष्मन्‌ ! सोमदेव आचार ने अपने नीतिवाक्यामृत से अत्यन्त 
स्पष्टता से लिखा हे कि- 
“आचारानवद्यत्व धुचिस्फ्कारः: मृरसीसशदिब्व करोति बद्रानपि 
देवद्ि जातितपस्विपरिक मंसु योग्यान्‌ |! है 


अर्थातू-निर्दोदि आचरण, गृहपात्र भादि की पवित्रता ओर नित्य स्तान आदि के 
द्वारा शरीर शुद्धि ये तीनों बाते शूद्रों को भो देव द्विजाति और तवस्वियों के 
परिकर्म के योग्य बना देतो हूँ । 
अब तो पुरोहित का पारा और भी गरम हो गया । वह क्रोष से 
बोला-राजन्‌ , इन नास्तिकों के पास बंठने से भी प्रायदिच्त का भागी होगा 
पड़ेगा । 
“पुरोहित जी, नास्तिक किसे कहते हे ?” हसते हुए प्रभाचद्ध ने पूृछा। 
“जो वेद को निस्‍्दा करे बहु नात्तिक” रोष भरे स्वर में तपाक से पुरोहित 
ने उत्तर विया । 
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“वहीं, पाणिनि ने तो उसे नास्तिक बताया हैं जो आत्मा और परलोक आदि 
की सत्ता नहीं मानता। यदि बेद को नहीं मानने के कारण हम छोग नास्तिक हैं 
तो यह नास्तिकता हमारा भूषण हो है ।” तकंपूर्ण बाणों में प्रभाचस्द्र ते कहा। 
भोज-महाराज, इस झगड़े को समाप्त कीजिए। यदि आपकी अपनी परिभाषा 

के अनुसार ये नास्तिक हे तो इनकी परिभाषा के अनुसार आप सिव्यादृष्टि 

भी हूँ । थे तो अपनो अपनो परिभाषाएँ है । आप प्रकृत वर्णव्यवस्था पर हो 
चरवा चजाइए। 

पुरोहित-भआपने शूट्र को को दीक्षा वे कर बड़ा अनर्थ किया है। बह्ञा के शरीर से 
चारों बे पृथक पृथक उत्पन्न हुए हें। जन्म से ही उनकी स्थिति हो सकती 
है. गणकर्म से नहीं । 

प्रभावरद्व-जह्या में ब्राह्मणत् है था नहीं ? यदि नहों, तो उससे ब्राह्मण कंसे 
उत्पन्न हुआ ? यदि हूँ; तो उससे उत्पन्न होने वाले शृद्र आदि भी ब्राह्मण 
हो कहें जाने चाहिए। ब्रह्म के मुख में ब्राह्मणत्व, बाहु मे क्षत्रियत्व, पेट मे 
बेइयत्व और परों में शदृ॒त्व मानना तो अनुभवर्विट्द्ध है । इस मान्यता से 
आपकी ब्रह्मा भी अंशन; श्र हो जायगा । फिर आपको ब्रह्म जी के पर नहीं 
प्रुजना चाहिए क्योंकि वहाँ तो शूद्रत्व हैं । 

पुरोहित-समस्ल ब्राह्मणों में नित्य एक ब्राह्मणत्व है। यह ब्राह्मण माता ऐिता 
मे उत्पन्न हुए घरोर में व्यक्त होता हैं । अध्यापन दानप्रहण यज्ञोपवीनग्रहण 
जादि उसके बाह्म आचार हैं। प्रत्यक्ष से हो 'यह ब्राह्मण है' इस प्रकार का 
बोध होता हूं । 

प्रभाचन्द्र-जैसे हमें प्रत्यक्ष से यह मनृष्य है, यह घोड़ा है! इस प्रकार मनुष्य अर्धद 
जातियों का ज्ञान हो जाता हे उस प्रकार यह ब्राह्मण है! यह बोध प्रत्यक्ष से 
नहीं होता अन्यथा जाप किस जाति के हे ?' यह प्रदन हो क्यों दिया जाता 
यदि ब्राह्मण पिता ओर छूद्ा माता तथा शूद्र पिता ओर बऋषह्यणी मा मे 
झापन्न हुए बच्चो मं घोड़ी और गधे से उत्पन्न खच्चर की तरह अधक्ृति भेद 
विश्ञाई देता तो योनिनिबन्धन ब्राह्मणत्थ माना जाता। फिर जछू शिलयों 
का हस जन्म में हो अऋष्ट होता सुना जाता है. तो अनादिकाल से आज तक 
कुसपरम्परा शद्ध रही होगी यह निश्चय करना ही कठित हैं । यदि ब्राह्मणस्थ 
जाति गोत्वजाति की तरह नित्य हे और वह यावज्जीवन बराबर बनी रहती 
है तो जिस प्रकार चाण्डाल के धर में रहने वाली गाय को आप दक्षिण # ले 
लेते हो और उसका दूध भो पीते हो उसी तरह चाप्डाल के घर में रही हुई 
ब्राह्मणी को भो प्रहण कर लेना चाहिए क्योंकि नित्य ब्राह्मणत्व जाति तो उसमे 


विध्वमान है। यदि आचार अष्टता से ब्राह्मणों की जाति मष्द हो गई हैं तो 
६ 


१९१ | ज्ञानोदय सितम्बर 


आचारशुद्धि से वह उत्पन्न क्‍यों नहों हो लकती ? आप जो शद्र के अन्न से 
जशद्र से बोलने पर, झूद्र के सम्पर्क से जातिलोप मानते हो बह भी नहां 
मानना चाहिए, क्योंकि आप के मत से जाति नित्य हैं उसका लोप हो ही नहीं 
सकता । 

अच्छा, यह बताइए कि आप ब्राह्मणत्व जोध में मानते हो या शरीर से या 
दोनों में या संस्कार में या वेदाध्ययन में ? जीव तो शुद्र आदि सभी में विद्य- 
सान हैँ अतः उनमे भी ब्राह्मणत्व होना चाहिए। झरीर भी 
पण्चभूतात्सकः सबके समान हे। याद संस्कार मे ब्राह्मणत्व 


माना जाण हैं; तो संस्कार शूद्र बालक में भो किया जा सकता हैँ । 
यदि संस्कार के पहिले ब्राह्मण बालक में ब्राह्मणत्व मानते हो तो संस्कार 


करना व्यर्थ ही हूँ। यदि नहीं मानते तो जेसे ब्राह्मणत्वशुन्य 
ब्राह्मण बालक में सस्कार से ब्राह्मणतव आ जाना है उसी तरह शूद्र- 
बालक से भी संस्कार से ब्राह्मणत्व आ जाना चाहिए । रही वेदाध्यपन की 
बात, सो शूद्र भी देशान्तर मे जाकर वेदाध्ययन कर सकता हैँ और करा 
सकता हूं । किन्तु इतने मात्र से आप उसमे ब्राह्मणत्व नहीं मानते। अतः यह 
समस्त ब्राह्मणावि वर्णव्यवस्था सदृश क्रिया और सदृद्य गुणों के आधार से है । 
यदि जन्मना वर्णव्यवस्था हो तो ब्रह्म व्यास विउ्वामित्र आदि में गुणकृत 
ब्राह्मणत्व आप स्वय क्‍यों मानते हो ? 

पुरोहित-तो क्या जैन ग्रन्थों में बताई गई वर्णाश्म व्यवस्था झूठी है 

भाचन्द्र-नहों, झूटी क्यों होगी ( प्रइन तो यह है कि वर्णव्यवस्था जन्म सेहंया 

गुणकर्म से ” अतः जिन जिन व्यक्तियों मे जो जो गुण गुण-कर्म पाए जॉंयगे 
उसीके अनुसार उसमें ब्राह्मण आदि व्यवहार होगा और तबनुकछ ही 
वर्णाश्षम व्यवस्था चलेगी। जन दर्शन तो व्यक्ति स्वातत्थ्यवादी हैँ । उसमे 
पुरुष'्थ को बड़ी गंजाइश है । जसे जैसे गुण-कषमों का विकास व्यक्त करेगा 
उसीके अनुसार उसमे बाह्मणस्व जादि व्यवहार होंगे। झद्र इसी जन्म से 
अपने पुरुषार्थ के हारा सर्वोच्च नुनिवीक्षा ले सकता है । मेंसे अपने स्पासकु- 
मुदखन्द्र प्रसथ (प० ७७८) में ह्प्ट प्रतिपादन किया हैं कि- 
"करियाविशषयज्ञोपवीतादिविल्लापटक्षित ज्यक्तिविगेषष तदब्यवस्थाया 

तदृव्यवहारस्थ. चोपपत्ते, | तन्न सवल्कस्पित निश्यादिस्वेभाव  व्ाद्यप्पं 

कुतब्चिदपि प्रमागात्‌ प्रसिव्यनीति क्रियाविशेषनिवन्वन' एवाम ब्राह्मगा- 

दृव्यवहारों युक्त, । 

अर्थात्‌-यह समस्त ब्राह्मणादि व्यवहार क्रियामूलक है, नित्य और जन्ममूलक 
ब्राह्मणत्व आदि जाति से नहीं । 


९९४५९ |] श्रमणप्रभावन्द्र श्ण्र्‌ 


भोज प्रभाचद्ध के अकाटब तकों से अत्यन्त प्रभावित हुआ और पुरोहिलराज से 
बोला कि-देखो, सेने पहिले ही कहा था कि ये श्रषण अपनो आद्यात्मिक भूमिझा 
पर समता ओर व्यक्ितस्वातन्त्य के सन्देशवाहक हे । थे तो अत्यन्त अप्ग्रिहबादी 
हे। उनके जीवन से राजकारण का कोई महत्त्व नहीं हे। इनवंग नग्का्व स्वयं 
परम व्यक्तिस्वातन्त्य का साक्षी हे । ये प्राणिसात्र के प्रति सेह्नी भावना रखने बाफे 
हैं । भतः यदि इनने श॒द्टों को दीक्षा दी है तो हमें जिस्तित होने की आवदण- 
कता नहीं है। इन्हे अपनी आध्यात्मिक समता का प्रचार करने देवा लाहिए। 
इससे सासवजाति का समृत्थान ही होगा। 
भोज सर्पासक्षर श्रमणों को वन्दना कर दिदा हुए । 
राजपुरोहित के बाद की चरचा बात हो बात से प्रारासयरी में फल गई। 
जा० चलुर्पक्ष और समस्त श्रमणसंघ  हर्ब॑चिभोर हो गए । 


' कम-पे-कम हिन्दुस्तान में हमारा ध्यान बराबरी की ओर होना चाहिए। 
इंशके भानी थढ़ नीं कि सब लोग शरोर से, ब॒द्धि से ओर आध्यात्मिक द्प्टि से 
बशबर ७ । एंसा हो भी नहीं सकता। हा, इसके यह साती जरूर हे कि सब के 
लिए सराबर भोका हो और किसी आदभों या किसो समुदाय वो राजपतिक, 
आधिक और सामाजिक रुकावट का सामना न करना पड । उसके जाती है सासन- 
बता में विद्ञास और साथ ही इस बात में विश्वास कि कोई ऐसी आँति था 
समुदाय नहीं है जो तरबकी नहीं कर सकता और मौका मिलने पर अपने ढंग 
से आगे नहों बढ़ सकता। उसके मानो हु. इस सच्ाई को सहसूस करना कि 
किसो समुदाय का पिछड़ापन या उसका अधःपतन उसको निजी खामियों 
की बजह से नहीं हैँ बल्कि उसकी खास वजह यह है कि उसको बढ़ने का सौक। 
सही सा और बहूल जसे तक किसी दूसरे समुदाय का उप्त पर इकाक रहा; 
उससे यह रामट शानी साहिए कि आपनिक दुनिया में असली तरबबी. चाह वह 
शय्दीय हो या जअनर्राष्ट्रोय हो, बहुत हुद तक खिला जला ब्यापारह आर #र- 
एक पिछड़ हुआ सगदाय दूसरों को भी पीछे घसीदता हु। द्सलिए सबको 
शिर्फ बराजर मौका ही सही मिलता चाहिए बल्कि पड़ हुए लोगो की पद्ाई, 
लिखाई आधविफक ओर सांस्कृतिक तरबको के लिए खास सुविधा देती चाहिए 
ताकि वह जल्‍दी दूसरे लोगों के बराबर आ सके। हिंदुस्तान मे रबकों तरक्की 
के लिए इस तरह मौका देने की भी कोशिश से बेहद कार्यश्ञक्ति और सोग्यता 
सासतने आवेगो ओर बड़ी तजो से देश का हुलिया बदल दंगी। 


जीवपसाहित्य सर्वोदिस अंक | -जवाहुश्लाल नेहुरू 


कमंविभयक श्रान्ति का निराकरण- 


-पं० फूलचन्द्र सिद्धान्त शाब्री 





षष्ठ कर्म ग्रन्थ की भूमिका में संने जनदशन के अनुसार करम्मंस्रीमांसा शोष॑क 
एक स्वतन्त्र प्रकरण लिखा था जिसमे कर्म की कार्य भर्यादा का स्पष्टीकरण 
किया था। यह प्रकरण अनेकान्त के गत जुलाई वाले अकर्म भी प्रकाशित हो 
चुका है । 

इस विषय पर मेरे कई स्थलों पर अनेक भाषण भी हुए है ओर इससे अनेक 
बिचारकों के मत में परिवतन भो हुए है। वे इस ऊहापोह की प्रशंसा करने 
लगे हैं ओर इसके प्रचार को आवश्यकता का अनुभव करते हे । 


मेरे पे विचार मौलिक होते हुए भी सर्वथा स्वतन्त्र नहीं हे। अपने जोवन 
में मंने कर्मशास्त्र ओर दर्शनश्ञासत्र का जो अध्ययन्न और सतन किया है उसी 
के फलस्वरूप में इस निष्कर्ष पर पहुचा हूं। मुझे प्रसन्नता हुं कि मेरे ये विचार 
आगम प्रमाण ओर यक्ति से पृष्ट हैं । मेने ऐसे अनेक भाईयो से एतद्विषयक 
चर्चा की हें जो सहसा इन्हे मानने को तयार न थे। इनके विरोध मे लिखी गई 
आलोचना को भी मेने पढ़ा है। इससे सेरा मत और भी स्थिर हो गया है। 


अभो तक लिखित या मौखिक रूपमे जो भी आलोचलनाएं सेरे सुनने या 
पढ़ने मे आई हूं ये स्वयं इतनी उलझी हुई ह कि उन पर से किसी निर्दिचस 
निष्कर्ष पर पहुँचना कठिन हुँ। प्रश्न यह है कि ऐसा कौन सा कर्म हे जो बाह्य 
सम्पत्ति की प्राप्ति मे निप्तित हो। अहायोह द्वारा मेने इसी प्रश्न का निणय 
किया है और साधार यह बताया है कि शेसा एक भी कर्म नहीं ह जिस के 
उदय या क्षयोपशम से बाह्य सम्पत्ति को प्राप्ति होती ही। साथ हो यह भो 
बसलाया हे कि अधिक सम्पत्ति का होना या क्षम्पत्ति का बिल्कुल मे होता यह 
भी पुष्य पाप का फल नहों है । सातोदय में सुख होता है और असातोवय में दुःख, 
यह बात सही हूँ पर सातोदय से सम्पत्ति मिलती हैं और असातोदय से बह चली 
जाती है यह बात सही नहों हैं, क्योंकि सातोदय और असातोदय के साथ 
सु दुख की जंसो व्याप्ति दे खो जाती हूं बसी व्याध्ति बाह्य सम्पत्ति के सदृभाव 
और असबुभाव के साथ नहीं देखो जाती। 


१९४९ ] क्ंविषयक अ्ान्ति का मिराकरण १०५ 


अधिकतर आलोचकों का ध्यान इस ओर नहों गया हूं और वे अपनो मोटी 
धारणा के अनुसार आलोचना करन सम प्रव॒ृत्त हुए हे । मेरा उनसे आग्रह है कि 
वे उक्त प्रकरण का सुक्ष्मता से अध्ययन करें । मेरा विश्वास है कि इससे 
उन्हें अपने दृष्टिकोण के बदलने में सहायता मिलेगी। 

प्रकूत मं बिचार यह करना हूँ कि भिन्न पदार्थों का संयोग आत्मा से कंसे 
होता हूं ?.इन पदार्थों को हम दो भागों में विभाजित कर सकते हे-एक वे 
पुदुगल बर्गणाएं जो शरीर, वचन, मन और श्वासोच्छुबास रूप परिणमतरी हैं 
और दूसरे वे जिम की परिगणना स्त्री, पुत्र और घनादि रूप से की जाती हैँ । 

ससारी अवस्था में जीवकी मर नारकादिख्प ज्ञो विविध अवस्थाएं भीर 
क्रोध, सान,मतिज्ञान आदि रूप जो विविध भाव होते हे उनका निम्मित्त कर्म हैं 
इसमे किसी को विद्वाद नहीं। विवाद केवल अन्य वस्तुओं के संयंधभ वियोग फ्रे 
कारण के सम्बन्ध में ही हे। हमारा कहना यह है कि शरीर, वच्चन,सन और 
इबासोच्छवास इनका संयोग विद्योग कर्म निरमित्तक मानने में विशेष आपत्ति 
रही परन्तु इसके सिवा सर्वथा पृथकभृत धन सन्नी आएि पदार्थों के संघोग वियोग 
को कर्म तिमिन्रक सानना उचित नहों । उनका संयोग वियोग होता तो है 
अपने अपने कारणोंसे पर यह संयोग वियोग शुभाशुभ क्मों के उदय में सरकारी 
कारण अवश्य होता रहता हैँ । इसीसे आ० नेमिचन्द्र सिद्धान्नवकबर्ती ने 
इसको नोकर्म द्वव्यकर्म बतलाया हे। नोकर्म द्रव्यकर्म का अथ कर्मोद्य से 
सहकारी कारण होना हूं । 

किन्तु अन्य समालोचक बन्धु शरीर, जचन मसल व इबासोच्छवास के सिवा 
अन्य घाह्य पदार्थों के संयोग वियोग को भी कर्म निम्ित्तक मानना चाहते 
हें । इस लिये विवाद का विषय इतना ही रह जाता है । 


बह तो कर्म सिद्धान्त के ज्ञाता भली भाति जानते हैं कि जो कार्य जिस 
कर्म के उदयसे होता हैँ बह कर्म तस कार्य का निभित्त कहा जाता हैं । उदाह- 
रणाथ-क्रोध कपषाय क्रोध कम के उदय से होता है अतः क्रोध कषाय का 
निभित्त क्रोध कमं कहा जाता हे। कम के कार्यकारित्वकी मर्यादा इतनी हो 
मानो गई है। इस हिसाब से स्त्री पुत्र धनादिकरूप अन्य पदार्थोंके संयोग 
वियोग के कारणों पर विचार करते पर यह स्पष्ट प्रतीत होता है कि उनका 
कारण किसी भी कर्म का उदय नहीं, किन्तु अन्य हूँ । 

तोयंकरक पांच कल्याणक होते हुं जिनका कारण लोक से पुण्य कर्म 
कहा जाता है। पर विश्लेषण कर देखने पर ज्ञात होता हे कि घह छात ऐसी 
नहीं है। मैसे कि- 
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सबं प्रथम मोक्षकल्याणक को लीजिये | यह तब होता हैँ जब तीथंडूर का 
जीव मुक्त हो जाता है । उस समय उसके एक भो कर्म नहीं रहता, इसलिये मोक्ष 
कल्याणक का कारण कम को मानना किसी भी हालत में उचित नहीं है । 
अब दूसरा गर्भकल्थाणक लीजिये । यह कल्याणक उसके भी होता हैं जो 
नरक पर्याय से आकर तीर्थड्भूर होता है और उसके भी होता है जो देज पर्याण 
से आकर तीथंड्ूूर होता है, किन्तु नारकी के केवल पाप प्रकृतियों का ही 
उदय होता है और देव के पुण्य प्रकृतियों काही। अब यदि गर्भकल्याणक का 
कारण ऐसे जीब का पुण्य कर्म साना जाता है तो नरक से आकर तीर्थंकर 
होनेबाले जीव के गर्भगल्थाणक नहीं होना चाहिये, किन्तु होता अबब्य हैँ । 
इससे भालस पड़ता हे कि गर्भकल्याणकका कारण भो कर्स नहीं हु । 
तब प्रश्न होता है कि ये कल्याणक किस कारण से होते हें । 
मेरा उत्तर यह हे कि ये सब कल्याणक धर्मानुराग यज्ञ देवों हारा किये जाते 
हुँ, इसलिये इनका कारण धमनिराग हू, न कि होवेबासे तीर्थंकर का कर्म । 
अभिषेक, पुजन आदि कार्य हम जिन प्रतिभा का भी करते हू जो कि 
जड़ हैं । यहाँ पर भी धमनिराग ही कारण हैं । कारण वह कहलाता हैं जो कि 
कार्य झा अव्यभिचारी हो। कार्यद्रारणभाव की व्यवस्था एसी +।धार ने 
चलती हूं, अन्यथा कार्यक्रारणभाव की व्यवस्था ही नहीं तन सक्रै्गी या सज सब 
के कार्य हो जायगें और सब सब के कारण । 
इसरा दृष्टान्त देवगति का छिया जा सकता है। ऊपर ऊपर के देवों 
के पुण्थातिशप माना गया हैं । यदि परिग्रह की प्राप्ति पुप्ध का फल होता तो 
ऊपर ऊपर के देबो के उत्तरोत्तर परिग्रह की बाद्धि होनो चाहिये थी | किन्तु ऊपर 
ऊपर के देवों के परिग्रह को होनता बदलाई गई है। इससे भी यही प्रतीत होता 
हैं कि बाह्य परिग्रह की प्राप्ति पुष्य का फल नहीं हैं। जहाँ भी इसे पुण्य का 
फल कहा गया है वहाँ कारण में कार्य का उपचार करके ही ऐसा कहा गया हू । 
तीसरा दुष्टान्त परिग्रह का परिमाण करनेवाले गहस्थो का भी लिया 
जा सकता हु। जो गहस्थ परिग्रह का परिमाण कर लेते हूं वे परिग्रह के अधिक 
संत्रय के कारण मिलन पर भी उससे विरत रहते हे । यदि थे त्पागरूप 
परिणासों कौ तिलांजलि दे दे तो उनके अधिक परिग्रह जुड़ सकता हूँ, पर 
वे अपने परिणामों परवुढ़ रहते हु और मर्यादा के बाहर परिग्रह का 
संच्रय नहीं करते। इससे पता चलता हूँ कि उत्तरोत्तर परिग्रह को वृद्धि का 
कारण ममकार और अहकार भाव हूँ नकि पुण्य कर्म । हम यह मान लेते 
हूँ कि ऐसे बहुत से तृष्णावाले प्राणी होते हे जिनके तृष्णा की प्रचुरता के 
होनेपर भी अधिक परिग्रह नहों जुड़ पाता । पर ऐसा होने पर भो हमारे उक्त 
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कथन स्‌ कोई वाघा नहीं आती, क्योंकि परिग्रह की प्राप्ति के जो दूसरे कारण 
हूँ उनकी कम्ती से वे ऐसा नहीं कर पाते। इतना सच है कि उन कारणों सें 
कम को परिगणना नहीं की जा सकती । 

हम समझते ह॑ कि इतने विवेचन से कर्म की कार्यसर्यादा के सम्बन्ध में जो 
अन्ति है उसका निराकरण हो जाता हैँ । हम यह मानते हैँ कि यह 
विषय बहुत ही अधिक उलझन गया है। नीतिकारों और पुराणकारों ने इस 
उलझन को और भी अधिक बढ़ा दिया हूँ जिससे प्रत्येक व्यक्ति हर एक कार्य 
में कर्म का सरबन्ध जोड़ता फिरता हें । जिन कार्यो का सम्बन्ध ऋतुओंसे, 
कालसर्यादा से या बाह्य व्यवस्था से ह उन्हे भी लोग कर्म का फल मानने 
लगे हें । 

लोगों ने ऐसा सान लिया हुँ कि संसार से जो भी संयोग वियोग होता हैं 

बहू सब कर्म से ही होता है। किन्तु उन्हें इस धारणा को निकाल देना चाहिये 
और उत्तके बास्तविक्र कारणों पर पहुंचने का प्रयत्न करना बाहिये । 


“कर्मणा वर्ण: “वयसा आश्रम: के सिद्धान्त पर चकूस से, इसका सर्च 
प्राणेन प्रचार करने, इसके अनुझार सानव-समाज का व्यूहन करने से, सम्रग्न 
सानवजाति का उदय, 'सर्व' का अभ्युदय, हो सकता हैं, सब को चारा पदाथों 
की, घमं-अर्थ-कामात्मक अभ्युदय की, और मोक्षात्मक निश्षेयस की प्रास्ति 
हो सकतो हूं । 
जीवन साहित्य ] -(डा०) भगवानदास 

सर्वीदिम अंक 


प्रयाग-सड्ग्हालय में जेन पुरातत्व- 


“मुनि कान्तिसागर 
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प्रास्ताविक 

किसी भी देश की संस्कृति के दो रूप होते हे । एक तो वह जो आंतरिक जीवन 
शुद्ध करने में पूर्णतः योग देता हो और दूसरा वह रूपए जो बाह्य साधनों के हारा 
भी उस अनन्त की ओर पहुँचने में मदद देता हैं और जो प्राणिसात्र के जोबन का 
अंतिम लक्ष्य हो, वह हूँ आध्यात्मिक विकास। दूसरे वाब्दों में इसे यो भो कहा 
जा सकता हूँ कि संस्कृति आत्मा हूं तो सरबता उसका कलेबर। श्रममग-संस्कृति 
को भी यदि हम उपर्युक्त पंक्तियों के प्रकाश से देखें तो स्पष्टठ: दो रूप विखाई 
पड़ेगे। क्षमण-संस्कृति की आत्मा अहिसा हैँ जिसे स्याद्वाद के द्वारा जीवन के 
विविध अंगों से व्यवहृत किया जाता हें। शिल्प-स्थापत्य कला में जन सस्कृति 
का समृन्नत और व्यापक रूप दृष्टियोचर होता हे । इसे हम व्यावहारिक रूप 
कहें तो अत्युक्ति न होगी। श्रमणों द्वारा प्रवत्तित संस्कृति आरम्भ काल से 
ही निवृत्ति-प्रधान रहा हैं ! 

कला का सीधा सम्बन्ध मस्तिष्क से न होकर हृदय से है । वस्तुपुझज के भीतर 
विभिन्न प्रकार के तय्याशित तन्वों की गवेषणा उसका मुख्य ध्येय हे । इसोमे सौरद- 
बाजुभूति का अनुभव होता है। वहू सब को समान नहीं हो सकता। जिसकी 
तदनुकूल पृष्ठभूमि तेयार हो वही इस दृष्ट सोच्दय का अनुभव कर सकता हैं । 
सौन्दर्य का सम्बन्ध पार्थिव द्रव्यों से जोड़ा जा सकता है। या यो कहा जा 
सकता हे कि पार्थिव सौन्दर्य का बाहरी रूप मानव द्वारा निभित प्रस्तर आदि 
कला-उपकरणों में सम्मिलित हूँ। हृदय में कल्पनाओं का बाहुल्‍थ पाया जाता 
हैं। सत्य और तथ्य ये दो दिखने में समान होते हुए भी तत्त्वतः सर्वथा भिन्न है । 
कल्पना यथा भावक हृदय या कला के बाह्य उपकरण नूतन तथ्यों का आवि- 
ध्कार कर सकते है, या किसी भी द्रव्य के तथ्य तक पहुँच सकते हें, 
सत्य तक नहीं । श्रम्ण-संस्कृति की दृष्टि से यहाँ हम सत्य को प्राणी 
के अत्युद्च विकास के रूप में ग्रहण करेंगे । 'सोन्दर्याश्रिन तत्व जब तथ्य तक ही 
पहुँचा सकते हू तब अन्तिम सत्य तक पहुँचने के लिए पाबिव सीन्दर्यानुभूति का 
विकास भ्रमण-संस्कृति में कंसे हुआ ?” यहापि इस जटिलतम प्रइन को विवे- 
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चना यहाँ हमारा उद्देश्य नहीं,तथापि प्रासंगिक रूप से इतना तो कहा ही जा सकता 
है कि सत्योन्मुखो कल्पता द्वारा प्रसुत चेष्टाएं आंतरिक बिकास में पूर्णतः 
साधक भर्ू ही न हों पर दे बाधक तो अवबय हो नहों हैं। कारण कि शिल्पी 
अंतिम लक्ष्य की ओर सतत जाग्रत रखने बाली मनोद्लियों क्रा सुक्ष्म मानसिक 
स्वरूप स्थल रूप से जिशिश्चतम कलात्सक उपादानों पर ऊअपनो छिर साथित 
छती द्वारा उत्कीर्णित करता हैँ । यही साधारण मनुष्य को विषय की दृष्टि से 
और अन्य भनुष्यों को सौन्दर्य को दुर्टि से खींचे रहते हैं । श्रमण-संस्क्रृति में शिल्प- 
कलात्मक विकास दृष्टियोचर होता हूँ उसमे ऐसो बहुत कम वस्तुएं 
हैँ जो संस्कृति की आत्मा को किसो न किसी रूप से व्यक्त न करती हों । इसी 
लिए निव्ति-प्रधान संस्कृति के सार्वभौदिक तत्वों की रक्षा के लिए बाह्य 
उपकरणों के निर्माण को आवश्यकता प्रतीत हुई। 

श्रमणों का वेघक्तिक जोवन था तो पूर्णतः आत्मिक अर्थात्‌ उनका आचार 
एक प्रकार से व्यक्तिमलक ही था परन्तु इसका यह अर्थ नहीं कि वे सौन्दयं से 
अन्य उस्लुओं की तरह मुख मोड़े हुए थे । हर्षाभिव्यक्ति उनके जीवन का अंग 
बनी हुई थो । रस या कला के द्वारा उन्होने प्रत्येक युग की जवता को अपनी ओर 
आकृप्ट किया जिसके फलस्वरूप आज संपूर्ण भारत में और कहाँ कहीं विदेश भी 
शिल्प,स्थापत्य और विज्ञादि कलाओं के प्रतीक उपलब्ध होते रहते हे। इस उपलब्ध 
साधन सामग्रों में न केदल श्रमण-संस्कृति का तत्व हो अंत्तिहित है अपितु अधिक 
स्पष्ट कहा जाय तो इनमें भारतीय लोफजीवदन रा प्रतिबिम्ब भी है | परन्तु आज 
का विदृत्ससाज श्रमण-संस्कृति को एक घारा पर ती काफी अम्नेणण कर चुका है और 
कर भी रहा हैँ कितु जेन धारा अद्यावधि उरेक्षित-सी हो रही है। इसपर यदि पक्ष- 
पातरहित दृष्टि से काम किया जाय तो दिदित हुए बिता न रहेगा कि रस और 
आध्यात्मिक दुष्टि से इन अवशेदों का कितना महवपूर्ण स्थान हूँ । जन त्ीर्षों 
में तो भास्करय के प्रतीक उपलब्ध होते ही हे साथ हो साथ भारत फे कलालीवं 
समान आदचर्यगहों में भी पर्याप्स साइन सामग्री पड़ी हुई हैं। एवं कहीं कहीं 
खंड॒हरों में बुरी सरह अशिक्षित किसानों हारा नष्ट भी की जा रही हूं । 


ज॑न-मूर्तिकछा का क्रमिक-विकास- 


प्रयाग नगर-सभा सड़ ग्रहालय-स्थित जेन मृत्तियों का परिचय प्राप्त करने के 
पूर्व यह जानना आवदयक हे कि जेन-मूत्ति-मिर्माण कला क्या है ? इसका किक 
विकास कलात्मक ओर धा्िक दृष्टि से कंसे हुआ ? यों तो उपर्युक्त प्रइत इतने 
व्यापक और भारतोय मूर्ति-चिघान को दृष्टि से महस्वपूर्ण ह॑ कि उनपर जितना 


भी प्रकाश डाला जाय कम हें, फारण कि मूत्ति-धिधान और विधाता का 
५९ 
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कह 


क्षेद्र अति व्यापक हैं। आश्रित और आश्रयदाताओं में भिन्नता हो सकती है 
परन्तु कलोपजीवो व्यक्तियों में नहीं | विकास संघर्षात्मक परिस्थिति पर निर्भर 
हैं । ज्यों ज्यों युग और परिस्थितियाँ बदलतो हू त्यों त्यों सभी चल-अचण तत्वों 
में स्वाभाविक परिवर्तत की लहर आ जाती हे। ये पंक्तियाँ मुतिकला पर रोलहो 
आने चरिताथं होती हैं । इस कला में युगानुसार परिवर्तन का अर्थ यह हैँ कि 
कलाकार अपने सुचिन्तित मानसिक भावों को प्राप्त साधनोके हारा युग की अभि- 
रुचि के अनुसार व्यक्त करता हें । प्रकटोकरण में साध्यप्त एवं अन्य सांस्कृतिक 
विचारों में सोलिक ऐक्य रहते हुए भी ज्यों ज्यों बाह्य उपकरणों में परिवर्तत होता 
जाता हैं त्यों त्यों कला मे सौलिक ऐक्य रहते हुए भी बाह्य अलंकरणों से परिवरतेन 
होता जाता है । रुचि एवं देशभेद के कारण भी ऐसे परिवर्तन संभव हु कि जिनके 
विकसित रूप को देलकर कल्पना तक नहीं होती कि इनका आडि खोत क्या रहा 
होगा ? जन सतिकला पर यदि इस दृष्टि से सोचे तो आइवर्यचकित रह जाना 
पड़ेगा । प्रारंभिक काल की प्रतिमाएं एवं मध्यकालीन मुतियों के सिह्ाएलोकन के 
बाद अवचिीय मर्तियों एवं उनकी कला पर दृष्टि केन्द्रित कर तब उपर्युक्त 
पक्तियों का अनुभव हो सकता है । जहाँ जन-सृति निर्माण कना और उसके पिकास 
तथा उपकरणों का प्रइन उपस्थित होता हूं वहाँ प्रस्तर, धातु, रत्य, काए्ठ ओर 
मृत्तिका अदि समस्त निर्माणोषयोगी द्र॒व्यों की मतियों की ओर ब्य्यन सवा शाविद 
रूप से आक्ृष्ट हा जाता है । परस्तु यहाँ पर मेरा क्षेत्र केवल प्रस्तर सूतिरों तक 
ही सीमित हूं । अत. में अति संक्षिप्त रूप से प्रस्तरोस्कीणित मतियों पर हो 
विचार करूंगा । 

भारत मे मृति का निर्माण, क्यो, कंसे तथा कब से प्रारग्भ हुआ यह गछ्क ऐसी 
समस्या हं शिसप्र अद्याजधि समचित प्रकाश नहीं डाठा गया । यद्यपि पोराणिक 
आख्यानोंकी कोई क्रमी नहीं है क्योंकि भारत से हर चीज के पीछे एक कहानी 
चलती है| परन्तु जन मतियों फे विषय में ऐसो कहानियाँ अत्यत्प मिलेगी जिनमे 
तनिक भी सत्य न हों था उनमे सानव-विकास का तत्व न हो। यहाँ पर 
ग्रंथस्य लेखों पर विचार न कर केवल उन्ही आधारों पर विचार करना हूं जो 
शिलाओं पर छुदे हुए पुरातस्वज्ञों के सम्मुख समुपत्थित हो चुके ह । उपस्थित 
जन मृतियो के आधार पर बहुसंख्यक भारतीय एवं विदेशी बिहानो ने जंस 
शिल्प और मूर्ति-विज्ञान पर अपने बहुमूल्य विचार व्यक्त किये हे । किन्तु मथरा से 
प्राप्त शिल्प ही प्रधान रूप मे उनके विचारों के आधार रहे है । विद्वानों ने 
अपना अभिमत सा बना रक्‍खा हुं कि जन सू्ति-निर्माण का प्रारंभ सबसे पहले मथरा 
मं कुषाण युग में ही हुआ, पर वस्तुतः बात ऐसी नहीं हे । हाँ इतना कहा जा 
सकता हूँ क्ि कुषाण य॒ग में जंनाश्नित कला का विकास काफी हुआ । परन्तु 
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इतः पूर्व की मूर्तियों के कलात्मक प्रतीक और महामेघवाहत कॉलिगाधिपति 
खारजेल का हाथोगुफा का ऊेख विद्यमान रहते हुए भी उपर्युक्त आधारहोन 
मान्यताओं को दुहराते रहना आज से २० वर्ष पूर्व भले ही क्षम्य रहा हो पर आज 
उसका कोई मूल्य नहीं। 
कतिपय विद्दानों ने यह भी श्रम फैला रक्खा हे कि जेस मृतियों को अपेक्षा 
बोद्ध मूर्तियों का निर्माण काल की दृष्टि से पहले हुआ । परन्तु उपछब्ध 
प्राचीन सामग्री तो कुछ दूसरे ही तथ्य को ओर इंगित करती हूँ । 
डा० प्राणनाथ विद्यालंकार ने प्रभासपाटन के एक तास्नपत्र को इस प्रकार 
पढ़ा था-बेबीलोस के सम्राट नेब॒बंदलेजार ने रंक्‍तगिरि के नाथ नेमिनाय 
मंदिर का जीर्णोद्धार कराया था । यह नेब॒चंदनेजार जेन साहित्य मे बाणित 
आदर कुमार ही प्रतीत होता है । इसका स्थितिकाल ई० पू० छठी झती हूं । 
मगध के राजकुमार अभयक्षुमार ने इसके पास एक जेन मूति बेबीलोन भेजी थी । 
इसोंते भगवान महावीर के पास आकर श्रसण दीक्षा अगीकृत की थो । महाबोर 
भगवान दे समय से भी बीरभय-पत्तन में उनकी चन्दन क्वाष्ठ पर सलि खोदी 
गयी थी। 
भारतीय इतिहास में महामेघवाहन खारबेल के हाथीगुफा वाले सेब का 
स्थान बहुत नह रवपुर्ण हे । इसके आधार पर स्वर्गेय डा: काशीप्रसाप जायनवाल 
जी ने प्रमाणित किया है. कि खारवेल से शताधिक वर्ष पूर्व उदवर्निरि पर जैन 
अहंतों के मंदिर विक॒मान थे । जो जन मृति मगधनरेश नदिवर्धन उठा ले गया 
था उसे खारबेल मे युद्ध कर मगध से पुन: लाकर बहा प्रतिष्ठित किया था । 
गतवर्ष पाटलिपुत्र (पटना) में सने वहां के अजायबचर से एक प्रतिमा देणी 
जिसके उल्लेख का लोभ संवरण नहीं किया जा सकता। सह प्रहालय ५ प्रवेश ररते 
ही उस मूर्ति पर नजर पड़ती हैँ । ढाई फीट ऊंची है । १४ फरवरी १९३७ से 
पटना के एक उपतगर लोहानोपूर की खुदाई के ससय प्राप्त हुई थी यह मति 
हलके हरे रंग के पाषाण पर खुदी हूं । इसकी पालिस प्रतिस्पर्धा की वस्तु हें । 
शताब्दियों तक भगर्भ में रहते हुए भी उसको चमक में कोई अन्तर नहों आ पाएए 
हैं जो मोबंकालीन शिल्प की अपनी विशेषला हुं। स्वर्गीय डा० जायसवाल मे 
भी इसका निर्माणकाल गुप्तपुर्व ४०० ही स्थिर किया हे३ । अतः प्राप्त मतियों 
में यह अवशेष सर्वप्राचोन हें। 
(१) टाइग्स आफ इण्डिया १५-१-३५ | 
(>) महावीर जैत विद्यालय रजत महात्सवम्रंथ पृष्ठ ८०-८४ । 
(३) चित्र के लिए देखे जन एण्टिक्वेरी दिसम्बर १९०८ 
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उपर्युक्त प्रमाणों से स्पष्ट हे कि जेन मूतियों का विकास कुषाण युग से पूर्ण 
ही हो चुका था। बौद्ध मृतिकला का विकास सहायान के उदय के अनन्तर 
हुआ हैं ! हाँ, यह बास निर्धिवाद हैं कि कला की दृष्टि से जनों की अपेक्षा 
बौद्ध मू्ति-निर्माण-कला में शीघ्र ही बाजी मार ले गये । जिस प्रकार बौढों ने 
घािक क्रान्ति की उसी प्रकार अत्यन्त ही अल्प समय में सृति कला में भी कांतिकारी 
तक्त्वों को प्रविष्ट कराकर मूर्तियों में वंधिध्य ला दिया । अर्थात्‌ उस्तो समय को 
भगवान बुद्ध को तया बौद्ध धर्माश्चित विभिन्न भावों को प्रकाशित करने वाली 
गांधार और कुषाण कला की अनेक मूर्तियों मिलतो हे । परन्तु क्रांति के मासले 
में जेती प्रायः पश्चात्‌पाद रहे ह॑ं फिर शिल्पकला में-और वह भी धर्माश्चित- 
परिवर्तन कर ही कंसे सकते थे । इतना अवश्य है कि जनों ने जिन-मूतियों को 
मुद्रा में परिवर्तत न कर जेल धमंसान्य प्रसंगों के शिल्प मे समय समय पर अवश्य 
ही परिवर्तन किया एवं मूर्ति के एक अंग परिकर निर्माण में तथा तदंगीभूत अन्य 
उपकरणों में भ्री परिवर्तन किया, परन्तु वह परिवर्तेव एक प्रकार से कलाकार और 
' थग्वग के प्रभाव के कारण ही हुआ होगा । मजबूरों थी । 

श्रमण संस्कृति अति प्रारंभिक काल से ही निवत्ति-प्रधान संस्कृति के रूप में 
भारतीय इतिहास में प्रसिद्ध रही हैं । उसके बाह्यांग भी इस तत्व के प्रभाव से बच 
नहीं पाये । सूरत में तो जेत संस्कृति को समत्वमूछक भावना और आध्यात्मिक 
शान्ति का स्थायी स्रोत उमड़ पड़ा हैं । कुशल शिल्पियों ने संस्कृति की आत्मा 
को अपने ओऔजारों द्वारा कठोर पत्थरों पर उतार कर वह सुकुमारता ला दी हूं 
जिसका सौन्दर्य आज भी हर एक को अपनी ओर खींच लेता हू ॥ में तो स्पष्ट 
कहूंगा फि भारतवर्ष में जितने भी सांस्कृतिक प्रतीक समझे जाते हे या किसी 
न किसी अवशेष में किचिन्मात्र भी भारतीय संस्कृति का प्रतिब पड़ा हैँ उन 
में जन प्र्तिमाओं का स्थान त्यागप्रधान भाव के कारण सर्वोत्कृष्ट हैं। इसो में 
भारतीय संस्कृति की आत्मा और धर्म की व्यापक भावनाओं का विकसित रूप 
दृष्टिगोचर होता हैं| बहाँ पर जाते ही मानव अंतईंद्व भूल जाता है । शान्ति के 
अनिर्वचनीय आनन्द का अनुभव करने छग जाता है । जब कि अन्य घर्मावठम्बो 
मूर्तियों में इस प्रकार की अनुभूति कम होती हूँ । जेसमूति का आदर्श भहाकादि 
धनपाल के शब्दों में इस प्रकार हे- 


प्रशम-रस-निमरन दुष्टि-युग्मं प्रसन्न वदल कमलमंक, कामिनी-संग-शुन्य' । 
करयुगमपि धत्ते झस्त्र-संबंध-चन्ध्य॑ तदसि जगति देवों वीनरागस्त्वमेव। 


जिसके तयन-युगल प्रशम रस में निमग्न हे, जिसका हृदय-कमल प्रसन्न 
हूँ जिसकी गोद कामिनी संग से रहित-निष्कर्लक है । और जिसके करकमछ 
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भी शस्त्र-संबंध से सर्वथा मुक्त हे वैसा तू है । इसी से वीतराग होने के कारण 
विश्व में सच्चा देव हे । 

किसी भी जन मंदिर में जाकर देखें वहाँ पर तो सौम्य भावनाओं से ओतप्रोत 
स्थायी भावषों के प्रतोक समान धोर-गंभोरवदना मूति ही नजर आवबेगी । 
खड़ी, शिथिल, हस्त लटकाये, कहीं नग्न तो कहीं कटिवस्त्र धारण किये या 
कहीं बेठी हुई पद्मासन-दोनों करों को चेतनाविहीन ढंग पर गोद में लिये 
हुए, तासाग्र भाग पर ध्यान लगाये, विकाररहित प्रतीक कहों भी नजर आगे 
तो समझना चाहिये कि यह जेनमूरति हे क्योंकि इस प्रकार को भाव-मुद्रा जेनों को 
भारतोय शिल्पक्ला को सौलिक देन है | मुकुटघारी बौद्ध मूतियाँ भी जैन सुठ़ा 
के प्रभाव से काफी प्रभावित हू । 

उपर्युक्त पंक्तियों में जिस भाव-मुद्रा का वर्णन किया गया हे वहु सभो जैन 
मू्ियों पर चरितार्थ होता है । २४ तोयंकरों की प्रतिमाओं में मोलिक अंतर 
नहीं हैं। परन्तु उनके अपने लक्षण हो उन्हें पृथक करते है । लक्षण की पृथक्ता 
भी काफो बाद को चीज है क्योकि प्राचीन मूर्तियों में उसका सर्वथा अभाव पाया 
जाता हैं । एक ओर कारण मिलता हू जो अमुक तीर्थंकर की प्रतिमा है इसे 
सूचित करता हूँ पर यह भी उतना व्यापक नहीं जान पड़ता, वह हें यक्षिणियों 
का । जो अन्य तीथ्थड्डूरों को प्राचीन मूर्तियाँ मिली हूँ उनसे भी अम्बिका 
यक्षिणी वर्तमान हे जब कि जेन वास्तु-शास्त्रानुसार केवल नेमिनाथ को मूर्ति में 
ही उसे रहता चाहिये। अस्तु 

मथूरा में जेन अवशेष मिले हैं, उनमें आयागपट्टक भो है । जिनके मध्यभाग 
से केवल जिन-म्‌ति पद्मासनस्थ उत्कीर्ण हे । यहू मूति किस तोर्थंकर की हू कहना 
कठिन है । 

कुषाणकाल में जित-मृतिकला में अनुपम विकास हुआ । इसे जन वास्तु-कला 
के पर्याप्त ज्ञात के अभाव के कारण अजन विद्वानों ने निर्माण का ग्रारभ काल 
मान छिया । इस काल में मूतति फे बाह्य अलुकरणों में पर्याप्त वृद्धि हुई । प्रत्येक 
जिन को एक सूर्ति मध्य में तो थी ही परिकर के चारों ओर जिन मूर्तियों दनने लगीं 
जिनको चतुविशततिका पट्ट भी कह सकते है । कुछ मूर्तियों में पररिकर भो बनने लगे 
जिनमें सिहासन,छत्र प्रभावलि, चमरधारी पाइवेंद, पुष्पमाऊछा लिये गगनविहारिणी 
देवियाँ, देव-दुन्दुभी आदि अष्ट प्रतिहार्य तथा निम्त भाग में मुगद्दय युक्त खड़ा 
या गोल धमंचक्र, समकराकृतियाँ और यक्ष यक्षिणियाँ, कहों पर तवग्रह या गहस्थ 
दम्पति आदि मूर्तियाँ भी परिकर में स्थान पा गयीं । 

अभीतक परिकर का रूप ठोक से निर्धारित नहों किया गया था। यद्यपि 
पाइवनाथ स्वामों को एक प्रतिमा सथुरा में मिलो है जो एक प्रकार से परिकर 
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पु 


युवत हैं। हे । भाव बड़े सुन्दर हैं। परिकर मे मुख्यतः तीर्थकर प्रतिमा हैँ । अवान्तर 
देव देवियां हूं । सभी के मुख पर कई प्रकार के भावों का अंकन सहुदयता के साथ 
किया गया है । परिकर अपने ढंग का अकेला ही हैं । 

प्रासंगिक रूप से एक बात कह देना और आवश्यक समझता हूँ कि प्रकृत 
कालोन जन स्मारकों का महत्व केवल श्रमण-संस्कृति की धामिक भावया से 
ही नहीं हूं अपितु संपूर्ण भारतीय मृतिविधानपरम्परा के ऋरिक विकास की दुष्ट 
से भी उनका अत्यन्त गौरवपुर्ण स्थान है । यह तो सर्वविदित हू कि कृपाण काल में 
भारतीय कला पर विदेश्षी प्रभाव काफो पड़ा था। बाहुरी अलंकरणों को कलाकारों 
ये जहाँ तक बन पड़ा भारतीय रूप देकर अपना लिया । जेन मृतिषों से भगे 
दभ्यति-म्तियों की वेशभूषा पर बेदेशिक प्रभाव स्पष्ट ज्ललकता है । अयागपटुक 
भी इसकी श्रेणी में आंशिक रूप से आ सकते हे । मयुरा के अतिरिबत जेन 
अवशेष और विशेषतः उत्कोर्ण शिलालेख ज॑न संस्कृति के इतिहास पर अभतपूर्ष 
प्रकाश डालते है । ये लेख भारतीय भाषाविज्ञान की दृष्टि से बड़े मल्यवान्‌ हैं । 
मास्यगण और शाखाओं के नाम भी इन लेखों में आते हें । 

कुषाण काल के बाद जन मूलिनिर्माण का केस्द्र कहों था ? और कुषप्याण 
कालन शिल्पियों की परम्परा का विकास कहाँ पर हुआ यह एक समस्या ही है। 
कोई मृति अभिलषित काल की उपलब्ध नहीं हुई । मेरे ध्यान से श गों की धाविद 
साम्पदायिकता के कारण श्रमण-संस्कृति की घारा शिथिल पड़ गयी हो तो आइये 
नहीं । यद्यप्रि जेन पट्टावलियों से तो यही प्रतोत होता है कि उन बियों भरी 
मगध और उड़ीसा से जन श्रसणों का अच्छा प्रभाव था। इनसे से कुछ 
राजमान्य भी थे। गुप्तकाल के पूर्व के जब अवशेध आज तक सम्भधतः 
उपलब्ध नहीं हुए । 

गुप्तकाल भारतीय मृर्तिविज्ञान का उत्कककाल माना जाता हैं। मथुरा, 
पाटलिपुत्र, ओर सारनाथ सुप्तकालीन म॒तिनिर्माण के प्रधान केन्द्र ये । विशेषतः 
इस काल में बौद्ध मृतियों का ही निर्माण हुआ है । कुछ जन मूर्तियाँ भी बनी । 
कुमारगप्त के समय में निमित भगवान महावीर को एक प्रतिसा मयूरा सम्रहालय 
में अवस्थित हे जो उन्यित पश्मासनस्थ हे । स्कत्वगुप्त के समय में भी गोरखपुर 
जिलान्तगंत कोहुम नामक एक स्थान मे जैन मत्ि स्थापित करने की सूचसा गप्त- 
लेखों मे मिलतो है । 


-इम्पीरियल गत-श्री रा दा बनर्जी, प्लेट, १८॥। 
२ फ्लीट्झगृप्त इन्स्क्रिप्सन्स-१५ “श्षेयोर्थ पथ भूत-मू्य नियमवना- 
महंतामादि कु न्‌ 
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गुप्त काल में धातु की जैन मूर्तियाँ भो बता करती थीं । गुजरात प्रान्त स्थित 
महुड़ी मे कुछ जन मूर्तियाँ उपलब्ध हुई हें । इनसे जैन संस्कृति के इतिहास पर 
नया प्रकादा पड़ता हैं | सूर्तियाँ अत्यन्त सुन्दर और आकर्षक भावों को लिये हुए 
है । आ० हीरानन्द शास्त्री * ने इसे छोद्ध प्रमाणित करने के लिये पर्याप्त प्रयास किये 
परन्तु साराभाई नवाब, * मुनि न्यायविजयजों? और मेरे मित्र डा०हँसमबलाल जी 
सॉकलिया” ने उपर्यक्त मत का भलीभाँति निरसन कर दिया है । 

प्रस्तर मूरतियाँ रेखयुक्त अत्यत्प उपलब्ध हुई है । परन्तु बिना छेख बारी 
भी कुछ एक मू्तियों मगध म॑ पायी जाती हू जिनको गुप्तकालीन मतियों की 
फोदि में सम्मिझित किया जा सकता हूं। राजगृह के तृतोय पहाड़ पर फणयुकत 
जो पइतेनाभ की प्रतिमा है उसका सिहासन एवं मुख-निर्माण सकेथा गृप्सकला के 
जनरूप है । इसी पर्वत पर एक और अध्टष्नातिहायं युक्त कमरलासम 
स्थित प्रतिमा हे । एवं मुंगेर जिले से क्षत्रियकुंड पर्वत वाले मन्दिर में अतीब 
जोभनीय, उपर्धुक्त होली के सरबंधा अनुरूप एक बिस्‍्ब पाया जाता हे जिनमें से 
तीसरी को छोड़ कर उभय मूर्तियों वे गुप्तकालीन कह सकते हे । राजगृह में फंचर 
प्चत एर एक ध्वस्त जन मंदिर के अवशेष मिले है । बहत सी इंघर उधर ४रादीन 
जेस मियां भी बिबरनी पड़ी हैं । इनमें से नेमिनाव बाली प्रतिमा को * स्सदेह 
गष्तकालीन मूर्ति कह सकते हूँ । अभिलषित कालीन प्रतिमाजों के भामण्डल 
विविध रेखाओं से अंकित रहा करते थे एवं प्रभावली के चारो ओर ऊरग्नि फी लपदे 
बतायी गयी थीं। इसे बौद्ध मूतिकला को जन मतिकशा को देन मान ले 
मो आत्युक्ति ने होगी । जेन-बौद्ध सूर्तियों के अध्ययत से विदित हुआ कि प्रधान 
मेद्रा को छो/ड़ कर परिकर के अलंकरणों का पारस्परिक बहुत प्रभाव पडा हैं । 
उदाहरणाय जिन मृतिकों म॑ जो वाजजिन्त्र-देव-दुल्दुभी-पार जाते हे ७ सकार्प हें 
अष्ट-प्राविहायं के ही अंग हु । ये ही चिन्ह बौद्ध मूतियों में भी विकसित हए हे 
यह स्पष्ट जन प्रभाव है । बुद्धेवेव की सर्वथा पद्मासनस्प मुतियों भी जैन तीद 
की सुद्रा का अनुमरण है. । बौद्ध सू्तियों के बाहरी परिक्रादि उपकरणों का प्रभार 


प्रा 
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गुप्तकालीन और तडुत्तरवर्त्ती मूर्तियों में वाया जाता हैं। गुप्तों के पूवे की 
जन म्‌ तियों के सिहासन के स्थान पर एक चौंकी जँसा चिन्ह मिलता हैँ जब कि 
गुप्तकाल में बह स्थान कमलासन में परिवत्तित हो गया। प्राचीन मूर्तियों में छत्र 
मस्तक के ऊपर बिना किसी आधार के लटके हुए बनाये गये हे । किन्तु उपयुक्त 
काल में बहुत ही सुन्दर दंडयुकत कलापूर्ण छत्र हो गये । मुल्य जैन मूर्ति के पाइवेंद 
एवं उसके हस्त, मुख आदि को भावभंगिमा पर अजंता की चित्रकला की स्पष्ट 
छापा है । परिकर के पृष्ठ भाग में प्राचीन मूतियों मे केवल साधारण प्रभामण्डल 
ही दृष्टिगोचर होता हे जब गुप्तकालीन मूर्तियों में उसके अर्थात्‌ भस्तक और 
दोनों स्कन्ध प्रदेश के पृष्ठ भाग में एक तोरण दिखायी पड़ता है कहीं सादा और 
कहों कलापूर्ण । यह तोरण एक प्रकार से साँचोका सुस्मरण कराता है । परिकर के 
निम्न भाग में भी कहीं कहीं ऐसा देखा जाता है मानों कमल के वक्ष पर ही सारी 
मूर्ति आधुत हो । कुछ मूर्तियों में कलश, शंख, घूपदान, दीपक और नवेद्य सहित 
भक्त खड़ा बतलाया गया हैं। उपर्युक्त संपूर्ण प्रभाव बुद्ध कला को देन है । जैन 
मुद्रः तप-प्रधान होने के कारण मूलतः बौद्ध प्रभाव से वंचित रहो । बाह्य अलं- 
करणों में ऋंति अबब्य हुई परन्तु वह भी पाल' काल में तथा उत्तर गुप्त काल में 
सुप्त हो गयी । यद्यपि गुप्तोत्तर कालीन जन मूर्तियों मन्दिरों की अपेक्षा गुफाओं 
में ही भित्ति पर उत्कीणित मिलती हे । राजगृह में भी सोनभंडार को दोवारों पर 
जेन मूर्तियाँ एवं घर्मचक्र खुदे हुए हे । वीवार पर जब तक मूतियाँ खोदने की 
प्रथा रहो तब तक मूर्ति निर्माण कला के विशिष्ट अंग परिकर में युग मान्य उपकरणों 
का प्रभाव कम पडा । यद्यपि ऐसा कोई काल नहों आया जिसमें केवल एका इगी 
जन मूर्ति निर्माण कार्य ही होता गया अपितु कुछ प्रान्‍्तों में ऐसा अवदय हुआ । 
जिसके फलस्वरूप कहों मूतिकला विकसित हुई और कहां नहीं । 

उपयुक्त काल में पश्चिम भारत की अपेक्षा उत्तर भारत में मृतिकला का 
पर्याप्त विकास हुआ । यद्यपि कलात्मक दृष्टि से इन पर बहुत ही कम अध्ययन 
हुआ है तथापि अंग्रेजो जरतलों और भारतीय पुरातत्व विषयक कुछ प्रांतोय भाषाओं 
के शोध पत्रों में कुछ मूर्तियाँ सविवरण प्रकाशित हुई है । विदेशी संग्रहालयों के 
इतिवत्तों में भो इनका समावेश किया गया हें । 

उत्तर गुप्कताडीन अधिकतर मू्तियाँ सपरिकर हो मिलती हे । इसे हम दो 
भागों में विभाजित कर सकते हुं | प्रथम परिकर में जन म्‌ति एवं उसके चारों ओर 
अवांतर बेठी या खड़ी मूर्तियाँ हो अंकित रहती हे । एवं निम्न भाग में मूति 
बनाने वाले दम्पति तथा यक्ष यक्षिणो घर्मंचक्र एबं व्याल आदि खुदे होते हूँ । 
यहु तो सामान्य परिकर है । यद्यपि कलाकार को इसमें वेविध्य लाने में घामिक 
दृष्टि से स्थान कम रहता हैं। इस शेली को मूर्तियाँ प्रस्तर और घातु को मिलती हे । 
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प्रस्तर को अपेक्षा धातु की मूर्तियाँ सौंदर्य की दृष्टि से अधिक सफल जान पड़ती 
है ! परिकर का दूसरा रूप हस प्रकार पाया जाता है । मूल प्रतिमा के ढोनों ओर 
चमरधारी, इनके पृष्ठ भाग में हरती या सिहाकृति तदुपरि पुष्पमालायें लिये देव- 
देवियाँ-कहीं पर समूह कहीं पर एकाकी-सस्तक पर अशोक को पंत्तियाँ, 
कहीं दण्ड युक्‍त छत्र, कहीं दण्ड रहित, उसके ऊपर दो हाथी तदुपरि मध्यभाग 
में कहीं कहीं ध्यानस्थ जिन-मूर्ति-प्रभावलो, कहीं कमल को पंखड़ियाँ विभिन्न 
रेखाओं वाली या कहीं प्लेन । मूर्ति के निस्त भाग में कहों कमलासत, कहीं 
स्लिग्ध प्रस्तर, निम्न भाग में ग्रास, धर्मेचक्र अधिष्ठात्री एवं अधिष्ठाता, नवग्रह, 
कहीं कुबेर, कहीं भकक्‍्तगणपुजोपकरण, कमल दण्ड उत्कीणित मिलते हे । संभव 
हँ कि १२वीं, ११वीं हतो तक के परिकरों में कुछ और भी परिवर्तत मिलते हों । 
कुछ ऐसे भी परिकर युक्त अवद्येष मिले हे जिनमें तीर्थद्धूर के पंचकल्पाणक 
आदि तीर्थकरों के जोवन का ऋिक विकास भी पाया जाता हे । बौद्ध गर्तियों में 
भी बुद्ध देव के जीवन का ऋभिक विकास ध्यानस्थ मुद्राबाली मृतियों में सिलता है । 
राजगृही और पटना संग्रहालय में इस प्रकार को मृतियाँ देखने में आतो हू । 

परिक्षर युक्त मू्ति ही जन साधारण के लिये अधिक आकर्षण का कारण उपस्थित 
करती है और परिकरवाली सूर्तियों में ही कलाकार को भी अपना कौशल प्रदर्शित 
करने का अवसर मिलता है । यद्यपि परिकर का भी यह प्रमाण है कि मुख्य मूर्ति 
से ड्योढ़ा होना चाहिये । पर जिन मूर्तियों की चर्चा यहाँ पर को जा रहो है 
उन सत्तियों के निर्माण के काफी वर्ष बाद फे थे शिल्पज्ञास्त्रीय प्रमाण हैं । अतः 
उपर्थुक्त नियम का सार्वत्रिक पालन कम हो हुआ है । परिकर का यों तो आगे 
चलकर इतना विकास हो गया कि उसमें समयानुसार जरूरत से ज्यादा देव-देवी 
और हूंसों को पंक्षितयाँ भी सम्मिलित हो गयीं। परन्तु यह परिवर्तत काल 
प्रकृत स्थान पर विवक्षित काल के आगे का है | अतः इस पर वित्तार करता 
यहाँ पर आउत्यक नहों जान पड़ता । 


प्रासंधिक रूप से यहाँ पर सुचित कर देना परसावद्यक जान पड़ता हूं कि 
खड़ी और बंठो जन मृतियों के अतिरिक्त चतुमुंखो मूतियाँ भी मिलतो हे । एक 
कहीं कहीं एक ही शिलापट्ट पर चोबीसों तीथंकरों की मूर्तियाँ सामूहिक रूप से 
उपलब्ध होती हे । यहाँ पर मृतिकला के अभ्यासियों को स्मरण रखना चाहिये 
कि जिस प्रकार जिन म्तियाँ बनती थों उसी प्रकार जिन भगवान्‌ को अधिष्ठातु- 
देवियों को भी मुरतियाँ स्वतंत्र रू से काफी बसा करतो थीं। हनफे भी 
स्वतंत्र परिकर पाये जाते हें। जिनके पिषय में में आगे प्रसंगानुकूल 


विक्ञार करूंगा । 
री 
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जैन मूरति निर्माण कला और उसके क्रमिक विकास को समझने के लिये 
उपर्थुक्त पंक्तियाँ मेरे ख्याल से काफी हे। यह विवेच्य धारा १२वीं शतो तक 
ही बही हैं । कारण कि इसके बाद जन मूर्ति निर्माण कार्य में कला नहीं रह गयी 
है । कुशल शिल्पियों की परंपरा में वेसे व्यक्षित इन दिनों नहीं रह गये थे जो अपने 
ओऔजारों द्वारा पाषाण में प्राण का संचार कर सके । उनके पास हृदय न था 
केवल मस्तिष्क और हाथ ही काम कर रहे थे । 


भवनस्थित मूर्तियों का परिचय-- 

वर्षो से सुन रखा था कि प्रयागनगरसभा के सहःग्रहालय में श्रमण-संस्कृति से 
संबन्धित पर्याप्त मतियोँ सुरक्षित हैं। काशी सें जब में फरवरी में आया 
तभी से विच्ञर हो रहा था कि एक बार वहाँ जाकर प्रत्यक्ष अनुभव किया जाय । 
परन्तु मुझ जेसे सर्व था पाद-विहारी के लिये थी तो एक समस्या ही । अंत में मंते 
कड़कड़ाती धूप में १०-६-४ ९को मुनि श्री कनक्विजप जी को साक लेकर प्रयाग के 
लिये वनारससे प्रस्थान किया । ग्रीष्सके कारण सार्गम कटठिनाइयोंकी कमी नहीं 
थी । परन्तु उत्साह भी इतना था कि ग्रीष्मकाल हम पर अधिकार न जमा 
सका । प्रयाग जाने का एक लोभ यह भी था कि निकटवर्ती कौणगाम्बी भी हो 
आयेंगे । परग्लु मनुष्य का सभी चितन सदेव साकार सही होता । 

२७ जूत को धूमते हुए हम लोग ऐसे स्थान में पहुँच गये जहाँ पर अतीब सुन्दर 
और भारतीय संस्कृति की समस्त ध्वराओं से सम्बन्धित ध्वंसाथश्रेपोंका अद्भत 
संग्रह था । वहाँ पर प्राचीन भारतीय जनजीवन के तत्वों का साक्षात्कार हुआ 
और उन प्रतिभ[सम्पन्न अमर दशिल्पाचार्यों के प्रति आदर उन्पन्न हुआ, जिल्होंने 
अपने श्रम से अभ्की तनिक भी चिता न कर. संस्कृति के व्यावहारिक रूप यश्यला 
को स्थायी रूप दिया । प्रस्तरोपरि भास्कर उन्नत रूप से अपना असीम सौदये फंलाये 
हुए था। कही ललित-गति-गामसिनी परम सुन्दरियों प्रस्तरावशेबो में इस प्रकार 
नृत्य कर रही थीं मानों अभी बोल पड़ेगी । उत्तकी भावमुद्रा उनका शारीरिक 
गठन उनका मृदु हास्य और अंगो का मोड़ ऐसा लगता था कि अभो मुस्करा देगी । 
कहाँ एंसे भी अवशेष दिखे जिनके मुख पर अपूर्व सौन्दर्थ और आध्यात्मिक 
शान्ति के भाव उमड़ रहे थे । 

सचमुच पत्थरों की दुनिया भी अजीब हें जहाँ कलाकार वाणी विहीन जोवन 
यापन करने वालों के साथ एकाकार हो जाता हूं । वह इन जड़ पाषाणों मे 
भावनाका प्रवाह पाता हैं । अतीतकी स्वणिस झांकियाँ उन्नत जोवनकी ओर उत्प्रेरित 
करती हे जिसमें कला विविध रूप लिये साकार थी। कछा केवल वस्तु तत्त्व के 
तोत़ आकर्षण तक ही सोमित नहीं अपितु वह संपूर्ण राष्ट्रीय जोबन के नंतिक 
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स्तर परिवर्तन कर न्‌ तन निर्माणार्य भी मागं-प्रशस्त करती है । स्वतंत्र भारत में 
प्रस्तर पर से जो ज्ञान की धाराएँ बहती है उन्हें मेलना पड़ेगा । उससे हमे चेतना 
सिलेगी । हमारे नवजीबन में स्फृति आयेगी। उस दिन तो हमने सरसरी तौर पर 
खंडितावशेबों से भेटकर दुखित हृदय से बिदा लो । इसलिये नहों कि उससे प्रेम 
नहीं था परन्तु इसलिए कि एक एक की सिन्न भिन्न गोरवयाथा सुनन का अवकाश 
नहीं था। कारण यह भी था कि मेरे मित्र श्रोगुत सतीशचन्द्रकाला एम० ए० 
भी उन दिनों अनुपस्थित थे । आप इस संग्रहालय के क्यरेंटर हे । परन्तु परम 
उत्माही रा. ब, श्रीध्रान्‌ क्नजमोहन जो व्यासने मुझे कालाजी को अनपस्थि- 
तिक्रा तनिक भी जनुभव गे होने दिया | 

इसरे दिल प्रातःकाल हो हम अपनी पुरातत्व रवेषण विषयक सामप्री लेकर 
संग्रहालय मे पहुँचे । वहाँ पर इन प्रस्तरोंको एक स्थान पर एकत्र करते वाले 
रायबहादुर श्री बजमोहन जी व्यास उपस्थित थे। आपने बड़ें मनोयोग पृवेक 
सम्रहालय के सभी जिभागोंका तिरीक्षण करवाषा विशेष कर जेन विभाग का । 

अब मे यम प्रतिमाओं की छानबीन में लगा जिनका सम्बम्ध जैन संस्कृति 
से था। जो कुछ भी इन सूतियों से समझ सका उसे यग्रयासति शिपिबद्ध किया 
जारहाहे। 

नं. ४०८-प्रस्तुत प्रतिसा बवेत पर पीलापन लिये हुए प्रस्तरपर उन्ही हें, 

कही कही पत्थर इस प्रकार झिर गया हे कि श्रम उत्पन्न होने लगता हू कि यद प्रतिसा 
बद्धेंबकी नह । कारण उत्तरीय वस्त्राकृतिका आभास होने लपता है. | पश्चात्‌ 
भाग खडित हे । बाये भागमें खडगासनस्थ एक प्रतिमा अवस्थित हैं. सस्तकपर 
सपक्तिति (सप्त फण) खख्ित हैं । तिम्स उभध भाग में , परिचारक परिचा- 
रक्ाये स्पष्ट है । इसी प्रत्तिमा के अधोभाग मं अधिष्ठात देवी अंकित हु । चतुर्थज 
शंख, चक्रादि से कर अलंकृत हे । जो चक्रेश्वरी को प्रतिभा हैं। प्रधाल प्रतिमा के 
निमत भाग से भकक्‍्तगण और मकराकृतियों ६। यदहापि कला की दृष्टि से 
इस संपूर्ण शिलोत्वीर्ण मृति का कोई विशेष महत्त्व नहीं । 

नं० २५। यह प्रतिसा चुनार के समान पाधाण पर खुदी हुई # । गर्दन 
और दाहिना हाथ कुछ चरणों की उंगलियों एवं दाहिने घुटने का कुछ हिस्सः 
खंडित हैं । इसके सामने एक वक्षस्थल पडा हैं 
इसके दाहिने कंधे के पास दो खडगासनस्थ जैनमूर्तियाँ है ; इन से स्पष्ट हो जाता है 
कि ये जन प्रतिमा हो हें कारण कि खंडित स्कंध प्रदेशपर केशावलि के चिन्ह 
रपष्ट 4 प्टिगोचर हो रहे हूं । अतः यह अतिसा निस्‍्संदेह भगवात ऋषभदेव 
को हूं, जो क्षमण संस्कृति के आदि प्रतिष्ठापक थे। इसके समीप ही एक स्वतंत्र 
स्तंभ पर नग्न चतुर्मुंख मर्तियाँ हें । 
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उपर्युक्त प्रतिभाओं का संग्रह जहाँ पर अवस्थित हूँ वहाँ पर एक प्रतिमा हल्के 
पीले पाषाण पर खुदों हुई है । प्मासतस्थ हैे। ३२॥॥०८२३ है। उभय 
ओर चामरधारी परिचारिक तथा निम्नभाग सें दायें-बायें क्रमशः स्त्री पुरुष की 
मूर्ति इस प्रकार अंकित हे मानों श्रद्धांजलि समपित कर रहे हों । बीच में मकराकृति 
तथा अर्धघर्मचक्र हे । प्रधान जन प्रतिमा के मस्तक पर सुस्वर छत्न एवं तदुपरि 
वाजिन्त्र, पुष्पवष्टि हो रही है । अर्थात्‌ अष्टप्रतिहाय विद्यमान हे । पाषाण 
कहाँ का हैँ यह तो कहना जरा कठित है पर चुनार से मिलता जुलता है। इस 
प्रतिमाका संबन्ध श्रमण संस्कृति की एक धारा जन संस्कृति से जोड़ा जाय था बौद्ध 
संस्कृति से, यह एक ऐसा प्रइन हे जिस पर गंभीरता पूर्वक विचार करना आवश्यक 
जान पड़ता है । बात यह हूँ कि जितनी भी प्राचीन जेन मूर्तियाँ उपलब्ध हुई हे 
उनमें से कुछ मतियों पर तीर्थंकरों के चिन्ह एवं निम्त उभय भाग में अधिष्टाता, 
अधिष्ठातु वेबी की प्रतिमाएँ भो अंकित रहती है। इस प्रतिमा में चिख्ु- 
लंछन के स्थान पर तो एक स्त्री खुदी हुई है. । इस प्रकार की शायव यह प्रथम 
प्रतिमा है । साथ हो साथ पूर्ण या अर्घ मृग युक्त धर्मचक्र भी मिलता हैँ । कहों कही 
अधिष्ठाता के स्थान पर गृहस्थ दम्पतति का चित्रण भी दिखलाई पड़ता हैँ । अब 
प्रश्न इतना ही हूँ कि यदि यह बोद्धमूति होती तो वस्त्राकृति अवश्य स्पष्ट होती 
जिसका यहाँ पर सर्वथा अभाष है । हाँ, श्रमण संस्कृति को उभय घाराओं का यदि 
समुचित ज्ञान न हो तो भ्रम को यहाँ पर काफी गुंजाइश है । में तो इसकी विलक्षणता 
पर ही मुग्घ हो गया । इसके अंग प्रत्यंग जान बझ कर तोड़ विये गये हैँ । इस पर 
निर्माणकाल सूचक कोई लिपि वर्गरह नहीं हे । प्रतिम। के मुख के भाषों का प्रइन 
हूं वे ११ शती के बाद के तो अवदय ही नहों है, कारण प्रतिमाओं के समय निर्माण 
सें उनकी सुखमुव्रा का उपयोग किया जाता है, खासकर जन प्रतिमाओं में । 


संग्रहालय के भवन में प्रवेश करते समय बायें हाथ पर हलके हरे रंग के 
आकर्षक प्रस्तर पर एक खड़गासन में जेन मृरति अंकित हू ३९०८ १८ । यह मति 
ने जाने कलाकार ने कंसे सभय में बनाई होगी। हर प्रेक्षक का ध्यान आकर्षित 
कर लेती हुँ। परन्तु चरण निर्माण में कलाकार पूर्णतः असफल रहा । 


इसे एक प्रतिमा न कहकर यदि चतुविद्ञतिका पट्ट कहें तो अधिक अच्छा होगा 
क्योंकि उभय भाग में दोनों पंक्तियों को ६ कोटि में १२ लघुतस प्रतिमाएँ हे । 
और मध्य में एक विशालकाय प्रतिमा हू जो इन सब में प्रधान है-इस प्रकार २५ 
प्रतिसाएँ होती हें । चतुविशतिका-पह सेने अन्यत्र भो वेखे हे पर उनमें मध्य 
प्रतिमा को लेकर २४ मृतियाँ होती है जब इसमें २५ है । अर्थात्‌ ऋषभवेव की दो 
भृतियाँ हे । छोग कहा करते हे कि शरोर का सारा सोन्दर्य मुखाकृति पर निर्भर 
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होता है । इसपर यह पक्ति खूब चरिताथ्थ होती हूँ । प्रतिमाओं का अंग बिन्यास, 
स्वाभाविक है, कहीं पर भो कृत्रिसता जैसी कोई चोज नहीं हे । उंगलियाँ और 
मुख पर कितना प्राकृतिक प्रभाव है यह देखकर दाँतों तले उंगली दबाना पड़ता 
है । मुखमंडल पर अपूर्व शान्ति और आध्यात्मिकता के स्थायीभाव तथा होंठों 
पर स्मित हास्य फड़क रहा है । सौनंदर्य पाथिव जगत का विषय होते हुए भी 
यहाँ कलाकार की कल्पना शक्ति ने उसकी आध्यात्मिक झलक करा दी हूँ । 
प्रतिमा के स्कम्धप्रदेश पर विराजित केशावलि” बहुत हो सुन्दर लग रही है 
घरण फे निम्न भाग में वृषभ का चिन्ह भी स्पष्ट हे । अतः पहू मूति ऋषभदेव 
की हैं । दायों ओर अधोभाग में दम्पत्ति युगल हु । वायों ओर मकर तथा घृष 
दीपक आदि पूजन को सामग्रो पड़ी हुई ६ । इस प्रकार को पूजन सामग्री बोद्ध 


१. दश्षम झती के पूर्व की जिन प्रतिमाओ में प्रायः छाछन नहीं मिलते 
अत किस तीर्थंकर की कौन मूर्ति है यह कहना कठिन हो जाता है। ऋषभदेशव 
की मूति की पहचान यो तो लांछतन से की जाती है परन्तु प्राचीन मृत्तियों में 
तो केशावलि ही परिचय प्राप्त करने का प्रधान साधन है । आवध्यक (तर 
नियु कित और तियप्टि शलाका पुरुपचरित ग्रंयो में केशावलछि घा कारण इस 

दादा मे स्पष्ट बतलाया गया हूँ - 

“लेसि पच मुदुरठिओं लोओं सयमेव । भगवओ परण सवकबयणण 
क्सागायवदाए सरोर जड़ाओ अंजगरहाओ इब रेहतीओं उबलण्भड ऊंसा 
डिआओं तेश चउम्‌दठिओं लोओ ॥” -आर नि० पृ० १६१ । 

-उसका (तोर्थंकर का) स्वयमेव पंचमुष्टिका लोच था पर भगवान 
ऋषभदेव का इन्द्र के बचन से, उनके कनकव॒त उज्बल शरीर पर, अंजन रेखा को 
समान जटाएँ बिना लुंचित किये ही सुशोभित रहीं, अत: उनका चतुर्मूष्टिका 
लोच हूँ । 

'प्रनोच्छात सम सीघर्माधिफ्ति' कु्तलान्‌ प्रभो | 

वस्त्राञउचले वर्णान्तरतन्तुमण्डलानुकारिण: ॥ ६८ ।। 

मुष्टिना पश्चमेनाथ शेपान्‌ केनान्‌ जगत्पति । 

समु त्क्षिपल्लिपन्नेत् ययाति. नमूचिद्विषा ॥ ६९॥ 

नाथ ! त्वदंसयों. स्वर्णरचोर्म रकतोपमा । 

बातानीता विभात्यषा तदास्ता केहवल्लरी ॥ ३५ ॥। 

तथेब धारयामास तामीश.  केशवल्लरीम्‌ । 

याण्चामेकान्तभकक्‍ताना स्वामिनः खण्डबन्ति न ॥ 3१ ॥। 


-त्रिषव्टिवालाकापुरुषचरित्र सर्ग ३, पृष्ठ ७० । 
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धर 


प्रतिमाओं में उत्कीर्ण रहती हू। जन प्रतिभाओं में संभव हे बौद्ध धर्माश्चित मूर्ति 
निर्माण कला का प्रभाव पड़ा हो । 


२४ तीर्थंकरों की भिन्र भिन्न सूर्तियोँ उपयुक्त शिला में खुदी है । उन सभी 
पर वृब॒भ, हस्ति, आदि अपने अपने चिन्ह भो बने हुए हें । मध्यवर्तोी प्रतिमा के 
उभय ओर अवस्थित चामरधारियों की भावभंगिसा सुकुमारता की परिचाधिका 
है । अपर के भाग में प्रभामण्डल, पुष्ममाला और ध्वनि आदि के चिन्ह अष्ट प्राति- 
हार्थय है । इस ललित प्रतिमा का निर्माण काल १३बी शती के बाद का नहीं हो 
सकता। इस होली की एक प्रतिमा मेने राजगृह निवासो बात्र्‌ कन्हंयालाल जो के 
संग्रह में देखी थी जिसका चित्र ज्ञानोदय के प्रथमाँक मे प्रकाशित हो चुका है । 


प्रवेशदार के बायीं ओर एक शिल्पाकृति कुछ विचित्र सी लगती हूँ जो ध्याम 
पाषाण पर उत्कीणे है, प्राचोन नहीं हे । अग्र भाग में गजराज हूं । एक पद्मासनस्थ 
एवं तदुभय भाग में दो खड्गासनस्थ जन मूर्तियों है । ऊपर के भाग में सुन्दर नागर 
जैली का शिखर अंकित हू । निम्न भाग से चक्र के स्थान पर दो हस्ति इस प्रकार 
घनाये गये है मानों शिखर और प्रतिमाओं को वहन किये हुए है । इस प्रकार की 
शिल्पाकृति अम्यत्र देखने में नहीं आयी, अनुमानतः यह रथयात्रा का प्रतीक है । 

प्रवेश द्वार के सम्मुख २१ ५८ १५ इंच की शिला पर एक एक पक्ति में छः छ. 
इस प्रकार तीन पंक्तियों मे १८ मतियों एवं चतुर्थ पक्ति में छह प्रनिमाएँ # । 
५ खड़मासन ओर एक पद्मासन । सुख का भाग खंडित हें । 


रा 


उपयुक्त पंक्तियों में जिन मूतियों का परिचय दिय्य गया ह वे सभी नगर सका 
संग्रहालय की गंलरी में रखो गयी हूं, कुछ एव ऐसी भी जन मूर्तियाँ हे जिनका 
विद्येष महत्व न रहने के कारण परिचय नहीं दिया गया हे । अब से उन मूर्तियों के 
संबंध में शानोदय के अगठे अक में विचार कुछँगा जो बगीचे में बाहर के 

भाग में अडस्थित हे । 
“फरसशः 


प्राचीन नवीन या समीचीन ? 


-प्रो० महेन्द्रकुमार न्यायाचाय 


मनृष्य में प्राचीनता का मोह इतना दृढ हैँ कि अच्छी से अच्छी बात को 
बह प्राचोनता के अस्त्र से उड्धा देता है और ब॒द्धि तथा विवेक को ताक में रख 
उसे आधुनिक' कह कर अग्राह्म बनानेका दुष्ट प्रयत्त करता है । इस मद मानव 
को यह पता टी नहीं हूं, कि प्राच्ोन होने से हो कोई विचार अच्छा और नवीन होते 
से ही कोई बुरा नहीं कहा जा सकता । मिथ्यात्व हमेशा प्राचीन होता है, अनादि 
से आता हूँ और सम्यग्दर्शन नवीन होता है पर इससे मिथ्यात्व अच्छा और सम्पकत्व 
बुरा नहीं हो सकता । आचाये समनन्‍्तभद्र ने धर्मदेशना की प्रतिज्ञा करते हुए छिखा 
है. दशयामि समोचीन शर्म कर्म निवर्टणम्‌।” इसमे उसने प्राचीस या सवोन 
धर्म के उपदेश देने को बात नहीं कही है, कितु वे 'समीचीन' धर्म का उपदेश देर; 
घचाहले है । जो समीचीन अर्थात्‌ सच्चा हो बंद्धि और विवेक के द्वारा सम्यक्‌ 
सिद्ध हुआ हो. वही प्राह्म हू न कि प्राचीन या नवीन । प्राचीन में भो ह।ई बात 
मरीचौन हो सकती है और नदीन में भी कोई बात समीक्षीन । दोनों मे असमी बोन 
चालें भी हो सकती हैं । अतः परीक्षा कसौटी पर जो जरा समीक्षीन उतरे वढ़ी हमे 
ग्राह्म है । प्राचीनता के नाम पर पोतल ग्राह्म नहीं हो सकना ओर नवीनता के 
कारण सोना त्याज्य नहीं। कसोटी रखी हुई हैं, जो कसते पर सम्ीचीन तिकरदि 
बही ग्राह्म हैं! 

आचार्य सिद्धसेन विवाकर ने बहुत खिन्न होकर इन प्राचोनता-सोहिएे कं 
सम्बोधित करने हुए छठवों द्वात्रिशतिका में बहुत मासिक चेतावनी दो हे, जो प्रत्येक 
संशोधक्ष को सदा स्मरण रखने योग्य हैँ -- 

' यर्दशिक्षितपण्डितों जनता विदुषामिर्छति ववलमसत 
नस नत्क्षणमेत्र शीयते जगत कि प्रभवॉस्ति देवता ॥ 

समोक्षक विद्वासों के सामने प्राचीन रुढ़िवारी बिना पढ़ा पंडितस्मन्ध जब अर - 
संट बोलने का साहस करता हूँ, वहु तभी वर्यो नहीं भस्म हो जाता ” क्या बुनिया 
में कोई न्याय-अन्याय को देखने बाला देवता नहीं हैं ? 

“पुरातनर्या नियता व्यवस्थितिस्तथेव सा कि परिनिस्त्य सेल्यति । 
तथेति वक्‍तु मुतरूढगीरवादह न जात प्रथयस्त विद्विध ॥ 

धुरान पुरुषों ने जो व्यवस्था निश्चित को हे वह विचारने पर क्या बसी हो 

सिद्ध हो सकतो है ? यदि समीचीन सिद्ध हो तो हम उसे समीचोनता के नाभ पर 
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तो मान सकते है, प्राचीनता के नाम पर नहीं । यदि वह समोचोन सिद्ध नहों होती 
तो भरे हुए पुरुषों के झूठे गौरव के कारण तया' हाँ में हाँ मिलाने के लिये 
मे उत्पन्न नहीं हुआ हूँ । मेरी इस समीचोनप्रियता के कारण यवि विरोधी बढ़ते 
हों तो बढ़ें । श्रद्धावत कबर पर फूल तो चढ़ाये जा सकते है । पर उनकी हर 
एक बात का अन्धानुसरण नहीं किया जा सकता । 
“बहुप्रकारा: स्थितय. परस्परं विरोबयुक्ता: कथमाशु निश्चय । 
विशेषसिद्धावियमंव नेति वा पुरातनप्रेमजडस्य युज्यते ॥ 
पुरानों परम्परायें बहुत प्रकार की हैं, उनमें परस्पर पुर्व-पदिचस जैसा विरोध 
भी है । अतः बिना विचारे प्राचीनता के नाम पर चट से निर्णय नहीं दिया जा 
सकता । किसो काये विशेष को सिद्धि के लिये यही व्यवस्था है, अन्य नहीं, यही 
पुरानी आम्नाय हैँ आदि जड़ता को बाते पुरातनप्रेमी जड़ ही कह सकते हे । 
“जनोध्यमन्यस्य मृत” पुरातन. पुरातनैरेव समो भविष्यति । 
पुरातनष्वित्यनवस्थितेषु क, पुरातवोक्तास्यपरीक्ष्य रोचबेत्‌ ॥*' 
आज जिसे हम नवीन कहकर उड़ा देना चाहते हें वही व्यक्ति मरते के बाद 
नई पीढ़ी के लिये पुराना हो जायगा और पुरातनों की गिनती में शामिल हो जायगा। 
प्राचीनता अस्थिर है । जिन्हे आज हम पुराना कहते हे वे भी अपने जमाने मे नये 
रहे होंगे और उस समय जो नवीन कहकर दुरदुराये जाते होंगे वे ही आज प्राचीन 
बने हुए है । इस तरह प्राचीनता और पुरातनता जब कालकूंत है और कालचक के 
परिवतेत के अनुसार प्रत्येक नवीन पुरातनों की राशि में सम्मिलित होता जाता हू 


तब कोई भो विचार बिना परोक्षा किये इस गड़बड़ पुरातनता के नाम पर कंसे 
स्वीकार किया जा सकता हूं ? 


“विनिव्चय नेति यथा यथालससस्‍्तथा तथा निश्चितवन्प्रसीदर्ति 
अवन्ध्यवाक्या गूरवो5हमल्पधीरिति व्ययस्यन्‌ स्ववधाय घावति ॥ / 
प्राचीनतामूढ़ आलसी जड़ निर्णय को अशक्ति होने के कारण अपने अनिर्णय 
में ही नि्णेय का भान करके प्रसन्न होता है । उसके तो यही अस्त्र हे कि अवश्य ही 
इसमे कुछ तत्त्व होगा ? हमारे पुराने गुरु अमोघवचन थे, उनके बाक्य सिथ्या 
नहीं हो सकते, हमारी ही ब॒द्धि अल्प हे जो उनके बचनों तक नहीं पहुँचती आवि । 
इन मिद्धावुत आलसोी पुराणप्रेसियों की ये सब ब॒द्धिहत्या के सीधे प्रथत्त हुँ और 
इनके द्वारा बे आत्मविनाश की ओर ही तेजी से बढ़ रहे हे । 
“मनृष्यवृत्तानि मनुष्यलक्षणमेनष्यहेतोनियतानि ते' स्वयम्‌ । 
अलब्धपारा ण्यलसेघु कर्ण वानगाधपाराणि कर्थ ग्रहीष्यति ? ॥/ 
जिन्हें हुम पुरातन कहते हे वे भी सनुष्य ही थे और उन्होंने मनुष्यों के लिये 
ही सनृष्यचरित्रों का वर्णन किया है । उतमें कोई देवी चमत्कार नहीं था । अतः 
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श्द 


है पर जो समीक्षक चेता सनसवी हे वह उन्हें आँख मूंद कर गहने रहस्य के नाथ पर 
केसे स्वीकार कर सकता है ? 
देव किचितू विधमप्रकल्पित प्रशाननेकक्तमिति प्रढ+ ऐसे ! 
विनि व्वलाप्पय मनृप्यवाक्कृतिर्स पठबते यत्स्मृनिमोह़ हव से 0! 


जो आलसो या बुद्धिजड़ हे उन्हें हो वे अगघ गहन या रहस्यमय सालम हो सकते 


े 


कितनी भी असाप्बद्ठ ओर असंगत बाते प्रायोनता पे: बा पर प्रशसित हो 
रही है और चद रही है । उनको असस्यद्धला पुरातनोकत आर हसारो जहक्लि 
के साम पर भुषण बन रही है तथा मनुष्य की प्रस्यक्षसिद्ध घोबगस्य और एक्सि- 
प्रवण भी रदता जाज नवीनता के नाम पर दुर्डुराई जा रही है । यह तो फ्रपक के 
ऊपर र॒प्ति की विजय हैँ ! यह भादत्र स्मृतिमृढ़ना है । इसका जिवेक था समोक्षण 
से कोई रामबाण नही हे । 
हे गारवाका-नमतिवियाहले किमत्र यक्मा क्रिमयवतसथत । 
गशाउराखप्रभव हि गोरब कुलादगनावनमयोस््यथा भवेच ॥' 
परायन के मिथ्यगौरव का अभिमारी व्यक्ति युक्त ओर अग्रइत का जिचा 
है। के. कर सका । उसकी दुस्द्ठ उस थोथे बच्प्पन ये इसी दब लाती है कि ५ की 
विद्याप्शकित सं्वथा २३ हो जाती है। अस्त मे आचार्य लिखे हे कि झो सब यण- 
कुल हैं । जिसमे गण वह चाहे प्राचीन हो या तवीन था मध्यय्गोन, गौरव के 
"पेट है । इसके सद्राप आप गोरद के नाम दा होठ यीटना किये कशीए 
पुखकासिनों का अबने फुल के लाभ से सतोत्व को सिद्ध करने के समान 'ही हे; 
कबि कालिदात ने भी इन प्राचीनताबद्ध-बुद्धियो को परप्रत्ययनंयवरद्धि कहा 
हैं । वे परीक्षकमति की सराहना करते हुए लिखते €- 
| गुराणमित्येट न साध सब ते याएि काशा नवश्ख्बिध्धिय । 
सल परीधयान्यतरद्‌ भजन्त मूह. परप्र्ययनगनांस, है 
अर्थात्‌ तभो एुसना अच्छा और सभो नया बुर तहों हो सकता । संगशवार 
परीक्षा दारके उनम ले समीचीन को ग्रहण करते है । सूढ हो दुसरे हे बहुकाते के 
आता हैं । 
अत: इस प्रायोनता के मोह और नवीनता के अनादर को छोड कर समीछीरता 
की ओर दृष्टि रखनी चाहिये, तभी हम मपन पीढी की सति को समोतक्तीत बचा 
सकेगे। इस प्राद्चीचता के सोह ने असंरुय अस्धविष्यासों कुछदियों निरधक 
परम्पराओं और अनर्थक कुलास्तायें को जन्म टेकर मानव फ्री सहज :'दे का 
अनन्तञ्षमों में उलझा दिधा हू । अत, इसका सम्प्ररद्शन कर जीटस को समीक्षा 
पूर्ण बनाना चाहिये । 


है. 


फााहीप्र 


पजूसण पर्व आर दसलक्षणधर्म पव 


भारतीय परम्परा में सांस्कृतिक पर्वो का विशेष महत्व ह। ये पर्व या तो 
किसी विशेष घटना की स्मति में उत्सव रूप से मनाये जाते हे या त्याग और तपस्या 
के रूप मे इनका उपयोग होता हूँ । जेनों मे यो तो सभी पष-दिनों को सहत्त्वज़ाली 
माना गया हुँ किस्तु पहुसण और दसलक्षणधर्म प्र की गणना विशेष रूपसे की 
जाती है । इन दिनों विशेष चहल पहुल दिखाई देती हू । जो वर्ष भर धर्स का तास 
नहीं लेते वे भी इन दिनों से कुछ न कुछ धर्म करते हुए दिखाई देने है । 

पजूसण प्राकृत शब्द हूं । संस्कृत में इसका अनुवाद पर्यूषण होगा। इसका 
निरक्त्यथ है. 'परि सर्वथा एक क्षत्र वसनम्‌ एक क्षेत्र में निवास करना। यह 
भाव्रपद कृष्णा दवादशी से शुक्ला चतुर्थी लक आठ दिन का मनाया जाता हैं । 
इससे कल्पसूच की वाचना होती है। इसका अधिकारों कच्नन कामिनी का त्यागी 
भुनि ही होता है। गृहस्थ तो इस बाचना को केवल सुन ही सकता है । इधर 
कुछ दिन से प्रज्ञाचक्ष्‌ु १० सुखलाल जी संधवो को प्रेरणा से इत दिनो में स्वतंत्र 
व्याख्यान-सालाएं चाल को गई ह। इवेताम्वर परम्परा में इसका प्रचलन है । 

टूसरा दसलक्षणधर्म पर्व हैं। घह मुख्य रूप से दिगम्बर परम्परामे मनाया 
जाता हूं । इस पर्व के विषय में थोरं बहुत जो भो उल्लेख मिलते हूं उनके अनुसार 
यह माघ, चत्र और भादपद के अन्तिम दस दिनों मे आता हैं। किस्तु भाद्रपद से 
हुसे विशोष रूप से मनाने की यरियाटी प्र गई है । जब परम्परा मे धर्म के 
बस लक्षण साने गये हैं । इन्हीं की उपासना की स्मृति हूप बह पत्र आता हे, इसलिये 
इसे दसलक्षणधर्म पर्व कहने हैं) थे दस धर्म इस प्रकार हं-उत्तम क्षमा, उत्तम 
मार्दव,उत्तम आजंब, उत्तम शोच, उत्तन सत्य, उत्तम संयस, उनन्न तप, उत्तम 
त्याग, उत्तम आकिचन और उत्तम खर्वाचय । बंदिफ परम्परा से भी ताम भेदसे 
ये दस धर्म पाये जाते हे और वहां भो इन्हें दस लक्षण धर्म कहा हैं । 

ये दोनों स्वतस्त्र पर्व है और इनके सनाने के आधार भो भिन्न भिन्न हं। किन्तु 
कुछ समय से लोग दसलक्षगधर्म पत्र को भो पजुसण पवव या पर्यषण पर्व लिखने 
लगे हूं। कुछ विद्वानों ने संशोधन करके उसे पेज़्जुसण कहना भो चाल 
किया हूँ । दसलक्षणधर्म पर्व के लिये यह नामकरण फिसने कब से चाल किया 
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हैँ इसका तो हमें ठीक पता नहीं है, पर जहां तक हमारा रूयाल हैं यह नामकरण 
गुजरात से किया गया होना चाहिये। माल्म होता है कि कुछ विद्वानों ने 
यह सोचा होगा कि जिस अर्थ में दसलक्षणधर्म पर्व मनाया जाता हूं 
पजूसण पर्च का भी वही अर्थ हुँ और इसलिये उन्होंने दसलक्षणधर्म के स्थान मे 
परयंघण लिखना चालू कर दिया। नाम सुन्दर हे इसलिये इसके प्रचार में देर 
न लगी। 

किन्तु ज॑ंसा कि हम पहले बतला आये हूं मूछऊत: दसलक्षणधर्म पत्र से पज्न- 
सण पढे भिन्न है। खुलासा इस प्रकार हँ-- 

भगवती आराधना में आवेलक्य, ओऔद्रेशिक, दब्याधर्रापड त्याग, राज॑पिड 
त्याग, कृतिकरम, द्वत, ज्येष्छ, प्रतिक्रण, सास और पर्यृदण ये दस प्रकार के कप्प 
बतलाय हूँ। े ही कल्प इवेताम्बर परम्परा मे माने गये हे। तीसरे और चोथे 
कल्प के नाम में कुछ अन्तर है । 

दिंगम्बर परंवरा में इन कल्पों का विशेष वर्णन देखने में नहीं आया। थोड़ा 
बहुत जो भी वर्णन हे बह भगवतों आराधना ब मूलाचार में किया हैं। किन्तु. 
इकेताम्बर परंपरा मे इनका विस्दुत वर्णन अब भी देखने को मिलता हैं । 

पहज्जोसत्रण कप्प का विजयोदया टीका में वर्षाकाल के चार महोनों मे एक 
जगह जवस्थान करना अर्थ किया है । वहां इसके कुछ अपवाद भी बिये हैँ ! सूला- 
राधण टीका से अर्थ लो दिजयोदया के अनुसार ही किया हुं, किरु उसमे इतना 
अर्थ 'पज्जों शब्द का किया गया हैँ और सवणकप्प को अछय झाला कर 
उसका अर्थ यतियों का आचारभेद कर दिया है। तथा मूलाचार की टीका से 
'पज्जो' शब्द को 'सवणकप्पो' से अछूग करके 'पज्जो' का अर्थ तिपदका और 
पच्र॒कल्याणक स्थानों का सेवन करना किया गया हैं । 

इवेताम्बर परम्परा में बतलाया हे कि पर्युषणा कल्प स्थित और अल्विति के 
भेद से दो प्रकार का हैं। इनमें से स्थित पर्युंषणा कल्प के भी दो भेव हे-उत्कृर्ट 
ओर जधन्य। उत्कृष्ट पर्मुषणा कल्प आधाढठ शुक्ला पूणिमा से सेकाश कर्ममक् 
शुबला पूर्णिमा तक चार माह का होता है। यही साधुओं का घानुर्भास कहलाता 
है. और जधन्य एयूं एणाकल्प भादो सुदी ५ से लेकर कातिक सुद्ी १५ तक २० 
दिय का होता हैं । पर्युषणा के दूसरे अस्थितकल्प भेद में चासुमाम 
करने का कोई नियम नहों हूँ । यदि दोष होता है तो चातुर्मास करते हैँ और 
नही होता तो नहीं करते | प्रथम और अन्तिम तीर्थकर के शिष्यों को ठो स्थित- 
करप हो बतलाया हैं । वे अवश्य हो चातुर्मास करते हैं । किस्तु मध्य के २२ तीर्ष- 
करों के शिष्यों को स्थितकल्प और अस्थितकल्प दोनों का उपदेश हैं । यदि दोष 
होता हू तो चातुर्मास करते हें, नहीं होता हुँ तो नहीं करते है । 
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विशेष विधि इस प्रकार बतऊाई है कि-आषाढ़ सुदी १५१ वर्षावास के योग्य 
क्षेत्र में प्रयेण करता चाहिये ओर वहां चार साह तक रहना चाहिये। किन्तु यदि 
चातुर्मास के समाप्त धाने के सलय बर्षा आदि जन्य कारण हो तो मसागेशीर्ष बंदी 
दशमी तक रहना चाहिये। फिल्तु बहु अपवाद हट । साधारण नियध्र तो चार 
साए तक रहने दा हो है । एक अपवाद वर्धा आदि कारणों के रहुन पर मागे- 
शो पूणिमा तक रहने का भी पाया जाता है। अब यांद इस क्षेत्र भ जापाहमभास 
कह्प किया हो ओर वह क्षेत्र चातुर्माव के योग्य हो या उसके पाप दई दूसरा क्षेत्र 
चातुर्मास के योग्य न हो तो बहों चातुर्माण करे । तथ्य घालु्मास के समाप्त टोने 
पर याँदि वर्षा आदि अन्य कारण हों ती अधिक से अधिक एक माह तक झोर रहे। 
इस प्रकार अपवाद रूप से एक स्थान पर छह नाह तक सी रहा जा सकता % । 
यह ज्येप्ठावग्रहु दा विज्ञार हुआ। 

कन्‍ल जधन्य दर्षावास सतर दिल का भी होठ लजिसय विशेष झताराए 
इस प्रकार ह. । जो साधू आापाढ्सास बत्प करते है थे क्षावण बदो प्रतिपदासे छेकर 
र२५ दित तह पर्युषण करव का कवन करते ह६ विचरले रहुपे ह। और शआायण 
सुदी ५ को किसी एक रथान पर स्थित हो जावे ॥ | ये यश्ञापि एक स्थान पर टिफ 
जाते हैं तो भी गहुरथों के सामने पर्वएणा दा मिशुचय प्रकर नहीं करते । 

तात्वय यह हूं कि यदि गहशण आयार पछने # कि जायनसे यहा हद का निश्चय 
किया या नहीं ? तो साथ उतर देते हैं जी कोर सिशच्चधाय सही हू। यदि 
अनिर्वाद्धत संबत्सर हुजा सो बीस दिल रात तह ऐसा किप्ा जा सकता है 
ओर यदि चद्न सबत्सर हा ता एक राह बीस दिन तक ऐसा किया जा सकता 
हैं। परमन्त इसके बाद उन्हें सिब्बय करना ही पड़ता है ऑर उसको प्रसिद्ध 
गृहरुभो के सामने कर देती पहुची हे । इतने जिसे तझ निःरुय ने बरते के आम 
कारण बतलाए ह। यट सम्भव हें कि उस क्षेत्र से कोई उमद्रद है जाय, या राजा 
हेष बरसे छगें। यह नो सम्भव हूं कि सीष्य वर्धा मे हाने ये बात्याविकरी उत्पत्ति 
तह्टा। मंब भदि पहल ने दर्धाद, व का नइचय कर लिया आय आग हओ बंपर णो 
के मिलनेपर यहा से जिल्लार क्र पिया साथ नो जदता अपभाद झरण कंगती 
हैँ. किये अपनेफों सबश फी परपरा ना। सासते हूँ फिर भी इलसा शी सही जानने 
अथवा सठ बोचने है । पहले ता कह दिया कि हेख यहाँ पर रहेंग किम्तु अब 
चल दिया। 

ऋम यह हैं कि आषाद पुरिसा को एक जगह स्थित होकर पांच दिन तक 
दिन से सत्तार जद का ग्रहण कर सकते है और पचमो को पथ घणका प्रारभ कर 
देते हें। अब यदि आधाढ़ पूणिमा को क्षत्र प्राप्त नहीं हुआ दो श्रावण वदी १० 
तक ऐसा कर सकते हूं । इस प्रकार उत्तरोत्तर पांच पांच दिन बढ़ाते हुए एक भाह 
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२० दिन के पुरे होने पर भादों सुदी ५ को अवश्य हो उन्हें किसी एक 
स्थान पर निश्चिस्त होकर वर्षाकालका संकल्प करना होता हे। इतने पर भी 
यदि उन्हें वर्षाकाल के य्रोग्व उचित स्थान ने सिले तो वृक्षमूल से वर्षाकाल 
व्यतीत करना होता है । 

इस प्रकार हम देखते हे कि-दोनों परम्पराओं में मुख्यतः पर्यृषण दाब्द का व्यव- 
हार साधुओं के चातुर्मास वे लिये किया जाता रहा है । दशलक्षण धर्म पर्व के लिये 
लो इस शब्द का उपयोग अभी अभी कुछ बर्ष से किया जाते लगा है। मेरे ख्याल 
से मुनियों के चातुर्मास में पर्यंषण शब्द का उपयोग करना तो टोक हैं किन्तु 
दशलक्षण धर्द पर्व के लिय इस शब्द का उपयोग करना उचित नहीं है । 

आज्ञा हैं कि जनता वे विद्वान लोग जिस शब्द का परंपरा से जिस अर्थ में 

उपयोग होता आ रहा हैँ उसका उसी अर्थ में उपयोग करना जाल रखेंगे। हमे 
प्रत्येक पर्व फे वि ऐसे ही शब्द का प्रयोग करमा चाहिये जिससे उस पर्द की 
विशेषता प्रकट होती हो । 


ल 
छर्ताए्र- 

पर्वृषण जौर दशलक्षण पर्य मानद को अच्तःसमीक्षण जोर शप्मालोक्नन की 
इ््रस्णा देते ह। थे अतीत का सझभोपत कर अ्नागत को सम्हालने 
के लिए मानत्र को सतत जाग्रत रहने बाय सस्हेश लेकर आते #। 
समय गोबस मां पसादए! सोलम, क्ष्णमाए भी फ्रयाद ग ऋर-को खेता- 
बसी इनका आद्य उद्फोश हं। ज्ञानोदय' का जन्म धरप्तण सास्कुति को आम 
शस और समर झा सन्देश जन जन तक पहुचाते के लिये ह्वआ हं। बे 
अपनी सप्मिष्या से इस कर्ूंव्य का पालन दारने के 70 क्षत्तसकल्प # कि मा 


टी 


मानव मानव ४ अत. उससे गलती होना सभव है। दस शोशक वन पर मागों- 
पदय! परिवार सब से क्षमता प्रार्थना करता है- 
उर/मि सम्बजाबाण सब्बे जीवा शामत मं | 
मिली में सन्बभदेसु बैर गम सा दकेण वि ॥| 
मे सब जोवों के प्रति क्षमाभाव रखता ह। सब जीव सझे क्षपा कर । 
मेरी सब के प्रति मंझी हैं, मेरा किसी से बेर नहीं हूं । न्‍ 
“खमियव्व खम्ावियव्व । उवसमियव्य उवसमभादियव्त । समह सम्पन्छरगा 
वहुढेणं टोयब्बं | जो उवसमइ तस्स अत्यि सराहणा । जो ण उपससद तस्ल नाथ 
आराहणा । तम्हा अप्पणा चेव उवसमियव्यं । से किमाह भले | उब्रसमसार 
ख सामण्णं | ॥ 


“कल्पसूतर 
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अर्थात्‌-क्षमा देनी और लेनो, उपजशान्त होना और स्वयं उपशम रहना । 
उपश्ञान्त अन्य को करना उपशम दूसरे व्यक्तिकों रखवाना, सुमति यानी 
रागह्ेष रहित बुद्धि पूर्वक सम्यक रीत्या पृष्छा करतो-मिर्मेल मनसे कुशल प्रइन 
वार्तालाप करना ; जो उपशम करता है क्रोष आदि कवायों का उपशमन करता 
है उसके आराधना है । जो उपशम नहों करता उसे आराधना नहां होती । 
अतः आत्मा के द्वारा ही उपश्म फरना। है पूज्य ! किस हैतु से ऐसा 
करना ? आमण्य-असण भाव निएचय से उपशम प्रधान है । 


श्रद्धाज्जलि- 

आदिवन कृष्णा चतुर्थी प्रशममूर्ति पु० क्षुल्लक गणेदप्रसादजी वर्णी का ७५ वाँ 
जन्म दिवस है। वर्णी जी का जोवन स्वयं पंडित है, त्यागी हैँ, संस्था है, विद्या 
हैँ, धर्म है और मनुष्य है । वे अजातञ्ञत्रु हे । उनकी अन्तरात्मा देश काल के विधि- 
निषेधों से परे हैं । वे प्राणिमात्र के प्रति समत्व भावना के जीवन्त रूप हे । 
ज्ञानोदय' परिवार उनके पुण्य जन्म दिवस पर अपनी बिनम्न श्रद्धाअज॒लि अपित 
करके भावना करता है कि ऐसे संकड़ों दिन आदे। 
समालोचको' से- 

ज्ञानोदय के प्रथम अंक और उसकी रीति नीति के विषय में प्रकाशित हुई 
अनुकूल प्रतिकूल समालोचनाओं को हमने सावधानी से पढ़ा हे । हमें प्रस- 
झता हुँ कि अधिकतर लोगों ने इस प्रयत्व की सराहना की हे, किन्तु कुछ ऐसे 
भो महानुभाव हे जो अपने स्वभावानुसार किसी अच्छाई में से बुराई ढू ड़ते 
का प्रयत्त करने लगे हे । इनको सुख्य समालोचना का विषय 'नक्न निवेदन 
टिप्पणी हैं। हम चाहते हे कि आचार महाराज के जीवन को रक्षा को जाय । 
हम यह भी चाहते हे कि कोई भी ऐसा काम न किया जाय जिससे उनको आत्मा 
को कष्ट पहुंचे किन्तु हरिजन मन्दिर प्रवेश के विषय में दो तीन पत्रों ने जो मार्ग 
स्वोकार किया हूं उसका हम किसी भी अवस्थ। में समर्थन करने के लिये तेयार 
नहीं हैं । हमारे सामने मुख्य प्रइन सिद्धान्त का हे। .हरिजन मनुष्य हे, संज्ों हे, 
पंचेन्द्रिय हें। उनको योग्यता अन्य मनुष्यों से कम नहीं हे । इस वस्तुस्थिति को 
समझ कर यदि इन पत्रों ने कुछ भी विवेक से काम लिया होता तो यह परिस्थिति 
ही उत्पन्न नहीं होती । अब भो कुछ नहीं बिगड़ा हूँ । आवश्यकता थोड़े से विवेक 
और साहस को हे । अब हमें सिलकर सरकार से नहीं किन्तु आचार्य महाराज से 
निवेदन करता चाहिये कि वे जेन धर्म की मूल मान्यताकी ओर ध्यान देने की 
कृपा करें। हम आशा करते हूँ कि आचार्य महाराज अपने पद और शास्त्रीय 
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सर्यादा को ध्यान में रखते हुए सिल कर सब के द्वारा किये गये इस नम्न निवेदन 
पर अवश्य ही ध्यान देंगे। 

दूसरा समालोचना का विषय इवेताम्बर परम्परा के कुछ उल्लेख हे। ये 
उल्लेख जान बझ कर कुछ स्वतन्त्र भाव से नहीं किये गये हू । पत्र को नीति स्पष्ट 
हूँ । उस पर चलने के लिये हम वृढ़प्रतिज्ञ हें । हमारी मंशा साम्प्रदाधिकता को 
प्रोत्साहन देने की न रही है और न रहेगी। विचार तो उन्हें करना हैँ जो ऐसे 
बातों को विद्येष प्रोत्साहन देकर निरर्थक साम्प्रदायिकता की आग को भड़काते 
है । इस नीति से बे किसो अच्छे फल की आशा नहीं कर सकते। यों तो विश्ञेष 
मान्यताभेद के स्थलों पर टिप्पणी दे देना हमारी नीति में है| प्रथम अंक में 
ऐसी टिप्पणी छपने से रह गई हैं । 

तोसरा समालोचना का विषय पत्र का उद्देश्य हें। इस पर को गई समालो- 
चना को हमने विशेष सावधानी से पढ़ा है। मालूम पड़ता हैँ कि यह समालोचना 
उधारस्वरूप ली गई कलूम और स्थाही से लिखी गई है! इसके द्वारा प्रच्छन्न 
भाव से परसंस्कृति का ही समर्थन किया गया हैं। हम इन समालोचक बलन्धु 
से कया कहें। उत्तरस्वरूप उनसे हम आचार्य कुन्दकुन्द के ग्रन्थों के स्वा- 
ध्याय करने का ही अनुरोध कर सकते हें । हम आशा करते है कि इससे उन्हें 
व्यक्तिस्वातन्द्र34 का सही अर्थ समझ में आये बिना नहीं रहेगा। तब फिर 
ये समत्व की भावना केवल पश्चुओं में न सान कर विवेकमूलक समत्व को 
मनुष्यों में भी स्वीकार करेंगे जिसको उपासना से यह बन्धनमुकत हो स्वातन्त्य- 
साम्राज्य का भोक्‍ता होता है । 

इनके सिवा कुछ छोटो मोटी और भी समालोचनाएँ हे । हमने उन सब पर 
ध्यान दिया हूँ । प्रसन्नता है कि इससे हमें अपने सार्गको प्रशस्त करने सें विशेष 
सहायता मिलो है । 


हरिजन मन्दिर अवेश चर्चा- 


(१) 

हरिजन मन्दिर प्रवेश बिल के विरोध में कुछ व्यक्तियों को ओर से कराई 
गई हड़ताल के सम्बन्ध में निकाली गई विज्ञप्ति को देखा । इसके 
निबेदन कर्ताओं में कुछ मृत व्यक्तियों के भी नाम हेँ। जान पड़ता हे अधिकतर 
नाम बिना स्वीकृति के ही छाप दिये गये हे। इसका पत, उस 'भ्रमनिवारण' 
सूचना से लगता हें जिसे अखिल भारवर्षोय दि० जैन परिषद के प्रधान मंत्री 
लाला तनसुखराथ जो ने प्रकाशित कराया है। यही बात जेन दर्शन' अंक २४ में 
प्रकाशित कोड़ पत्र में भूल' झीष॑क पं० सक्लनलालजो की टिप्पणी से भी जाहिर है । 


२२१ शानोदय [ सितस्बर 


इन उपायों से कराई गई हड़ताल पु० आचार्य शान्तिसागर सहाराज को 
आत्मा को भला कसे तुष्ट कर सकेगी ? हड़ताल के बिरोध में कुछ परचे भो 
छपे है । कुछ मित्रों के ऐसे पत्र भी आ रहे हे जिनमें सरकार के पास इन सब प्रयत्नों 
के विरोध में दूसरा डेपुटेशन ले जाने को बात कही गई है। कुछ सभाओंने 
हड़ताल के विरोध में प्रस्ताव भो पास किये हु. और विश्वमित्र आदि सार्ब- 
जनिक पत्रों में हरिजनमन्दिरप्रवेश के समर्थन में लेख भी निकले हें। हमें 
यह भी सालम हो रहा हें कि अब इस विषय का गलूत प्रचार करनेवाले जेन 
पत्र अपनी आवाज बदल रहे हे और वे भारत सरकार की 'सवर्ण और असबर्ण 
हिन्दुओं में किसी भी प्रकार के भेद न करने की सुनिश्चिचत नीति' के फलस्वरूप 
अजेन मात्र को जेन मन्दिर में आने का निषेध करना चाहते हे या उन्हें मन्दिर के 
अमृक भाग तक आने देने का विधान करना चाहते हे। हम ऐसे प्रयत्नों 
को भी गलत और अनर्थक साम्प्रदायिक उत्तेजना फैलाने वाले समझते 
हैं। आशा है कि जो जेन पत्र ऐसी नीति अपनाने जा रहे हे वे अपने इस गलत 
रबैये को बदलेंगे और कोई ऐसी अवाज न उठावेगे जिससे जेन समाज और 
संस्कृतिका अहित हो । 
(२) 

ता: ४ अगस्त सन्‌ ४९ के “जैन सन्देह' में 'घर की फूट' शोर्यक सम्पादकीय 
टिप्पनी छपी हैं । पढ़ने के बाद हमें तो यह ऐसे दंगल के अखाड़े का आह्वान 
करती हुई मालूम देती हैँ जहाँ मल्‍्ल प्रतिमल्‍ल हार जीत की बाज्‌ लगाते ह। 
पर इसके लिये न तो हम ठेयार ही है और न हम इस मार्ग को उचित ही मानते 
हू । जैन सन्देश यदि इतना ही समझ ले कि किसी की आत्मा सत्य से जोतो जा 
सकती हैँ, असत्य का आश्रय लेने से मात्र अधर्स को प्रोत्साहन मिलता है, तो 
भी बहुत है / इसमें हमारे पत्र के नाम से- समाज का अधिकांश भाग हरि- 
जन मन्दिर प्रवेश बिल के साथ हु। जैन समाज के जो लोग इसका विरोध 
कर रहे है वे बहुत थोड़े हें, उनके साथ जैन समाज नहीं है ऐसे लोगों को दण्ड 
देना चाहिये ।/-ये वाक्य उद्धृत किये गय है। हमे दुःख हे कि जेन सन्देश ने ऐसे 
ग्रास्य सागे को स्वोकार किया हे जो साधारण पत्रकारिता की नोति के विरुद्ध 
है। हमने एक पत्र ज्ञानोदय के साथ देश के कुछ प्रमुख नेताओं को लिखा था 
ओर एक पत्र आचार महाराज की सेवा में भो भेजा था और ऐसा हमने अपनी 
घोषित नोति के अनुसार ही किया था। किन्तु जैन सन्देश ने अपने स्वभावानुस।र 
उक्त टिप्पणी हारा हमारे पत्र को गलत रूपम उपस्थित करके भ्रम फंलाने का 
प्रयत्न किया है। हमारे द्वारा भेज वए प्रतिवाद को न छापएकर तो उससे 
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सम्पादकीय सदाचार की अक्षम्य अवहेलना की हूं । इसलिये हम यहाँ उन पत्रों 
को अविकल दे देना चाहते हैँ । आशा हे इससे दूध का दूध और पानी 
का पानी होने में सहायता मिलेगी | हम तो समाज और संस्कृति 
के नज्न सेवक है और इस नाते ही उसकी सेवा करना चाहते हे । 

नेताओं को लिखे गये पत्र की मकल :--- 
महो दय, 

“आप की सेवा में ज्ञानोदय' का प्रथम अक भेज रहे हे । इसमें छाल पेंसिल 
से चिन्हित स्थल वपृ० ७७ पर 'नम्र निवेदन! शीर्षक टिप्पणी देखने की 
कृपा करें। 

आज कल हरिजन मन्दिर प्रवेश से जैन मन्दिरों को मुक्त कराने के लिये 


ऊ 


आचाय॑ ज्ञान्ति सागर जी ने अन्नत्याग किया हैँ और कुछ स्थिति पालक भाई 
व बहिनें उनके इस कार्यक्रम को सफल बनाने के प्रयत्न में हे । हम आप को ब्रि- 
श्वास दिलाते ह कि जैन समाज का बुद्धिजीवी विचारक भाग हरिजन मन्दिर प्रतेश 
का समर्थक है और जैन जास्त्रों से भी इसका समर्थन होता है । जन संस्कृति मानब- 
मात्र का सामानाधिकार स्वीकार करती हैं। कुछ इने गिने रूढ़िबादी ही प्रगति 
के विरोच्री है । 

देश में किसी साम्प्रदायिक चौकापन्थी को प्रोत्साहन देनेवाले विचार को 
प्रेरणा न देने की आप अपनी नीति पर स्थिर है यह प्रसन्नता की बात है । 
आशा है आप इन रूढिवादियों को समूचित मार्ग दिखाएँगे। 

आचाय॑ महाराज को लिखे गये पत्र को नकल:- 

पूज्य श्री१०८ आचार शान्ति सागर जी महाराज, सेवा में सविनय नमोस्तु । 

“परज्च-हरिजन मन्दिर प्रवेश के विरोध स्वरूप आप करीब एक वर्ष से 
अन्न का त्याग किये हुए है यह जान कर हम लोग बहुत दिनो से निन्तित हो रहे थे 
और यही सोच कर कि आप से इस आंशिक उपवास के परित्याग करने के लिये 
नम्न निवेदन किया जाय, ज्ञानोदय मासिक पत्र में एक टिप्पणी लिखी थी। हमारी 
इच्छा तत्काल उस पत्र को आपकी सेवा में भेज देने की थी किन्तु आप कहाँ 
विराज रहे हे यह ज्ञात न होने से हम छाचार रहे। अब इस पत्र के साथ सेवा में 
अंक भेज रहे हे। जाशा है आप को इसके आधार से अपने विचारों में परिवर्तन 
करने का अवसर मिलेंगा। हम लोग तो यही चाहते हे कि आप चिरकाल तक हम 
लोगों के बीचमें बने रहें, पर आपने जो ज्षत स्वीकार कर रखा है उसे और आप की 
वद्धावस्था को देखते हुए हम लोगों की चिन्ता विशेष रूप से बढ़ जाती है । बाशा 
है आप समयकी गति को पहिचानेंगे । हम यह तो मानते हूँ कि समय चाहे कसा ही 

१७ 
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क्यों न हो शास्त्र के विरुद्ध वर्ततन नहीं किया जा सकता है, किन्तु जब हम शास्त्र 
की ओर ध्यान देते है तो यही कहना पड़ता है कि शुद्रों को मन्दिर में जाने से रोकना 
उचित नही है। महाराज ”' आप वीतराग हैं। आप की सब पर समदृष्टि होनी 
चाहिये। वे विचारे जो हिन्दुधर्म के प्रभाव वश हजारों वर्ष से पददलित और तिर- 
स्कृत हो रहे हे उन्हें भी मोक्षमार्ग का उपदेश देकर धर्म में दृढ़ कीजिये । 

जो क्रिया किसी को समझाने पर भी न बने, समझना चाहिये कि वह उसके 
करने के लिये अपात्र हैँ । पर जो हरिजन कहे जाते है उनके सम्बन्ध में ऐसी बात 
नही है । वे मच्दिर में जा सकते हैं, अपने बुरे कर्मों की आलोचना कर सकते है 
ब्रत स्वीकार कर सकते है, फिर कोई कारण नहीं दिखाई देता कि उन्हें इन बातों से 
रोका जाय। भाशा है आप का इस सहज नियम पर ध्यान जायगा और अपने 
विचारों को बदलने में समर्थ होंगे। आज्ञा हैं आप इस नम्न निवेदन पर ध्यान देंगे 
और अन्न ग्रहण कर भरीर को सुदीर्घ बनाएँगे। समाज भी इस आकस्मिक 
चिन्ता से मुक्त हो जायगी ।* 

अब इसका निर्णय समाज ही करे कि जो कुछ जंन सन्देश से प्रकाशित हुआ 
है बह कहाँ तक ठीक है। धर में फूट हमने नहीं डाली है। इस दोष के भागी 
वे हे जिन्होंने शास्त्रपद्धति और अपने घर को ठीक तरह समझे बिना गलत 
प्रतिनिधित्व करते का बीड़ा उठाया हैं। 


चित्रपरिचय-- 

प्रथम पृष्ठ पर प्रकाशित प्रतिमा सैतवाल जैन मन्दिर आरवी मे सुरक्षित है । 
उपलब्ध धातु प्रतिमाओ में कछा की दृष्टि से इसका महत्वपूर्ण स्थान है । यद्यपि 
प्रतिभानिर्माता ने समय सूचक लेख नही दिया तथापि इसके सौन्दर्य और निर्माण 
विधान से कहा जा सकता है कि यह संभवत्रः १० वी से १२ वीं शती की निर्मित 
है। इस पर उत्तर भारतीय कला का काफी प्रभाव हैँ । यों तो मूतिविज्ञान की 
दृष्टि से इस प्रतिमा में बहुत कुछ वैशिष्ट्य पाया जाता है परन्तु एक विलक्षणता 
खास तौर से उल्लेखनीय हूँ । वह हूँ पृष्ठ भाग में पड़े हुए तकिये का स्वरूप । 
मूर्ति अधंपद्मासनस्थ और श्वेताम्बर परम्परा से सम्बद्ध ज्ञात होती है । 


शक तक विन नीजनक जनक मेनन. 


साहित्य समीक्षा-अफ्टूबर के अंक मे प्रकाशित होगी । 
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£ सस्ता साहित्य मंडल के नये प्रकाशन 
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है है ्‌ ों ५ गे 
प्राथना-प्रवचन # दो खंड-महात्मा ग्ांघो दोनों खंडों का मूल्य ५॥) 
[१ अप्रैल १९४७ से २९ जनवरी १९४८ तक के दिल्ली 
की प्राथेना सभाओं में किये गए २२४ प्रवचन ] 


2. शांति यात्रा---आचार्य विनोबा सजिल्द. मूल्य ३॥) अजिल्द २॥) 


[पिछले साल की यात्रा में विविध विषयों पर 
दिये गए व्याख्यानों का सार | 
महाभारत-कथा [ दो भाग ] -चक्रवर्तों राजयोयालाचार्य 
दोनो भागों का मुल्य ५) 
बापु के चरणों में -- श्रो बजक्ृण्ण चांदीबाला मूल्य २॥ ) 
[ बापू के मधुर और शिक्षाप्रद संस्मरण ] 
राष्ट्रपिता--पंडित जवाहरल/ल नेहरू मूल्य २॥) 
मिहात्मा गांधी के सम्बन्ध में नेहरूजी के लेखों और भाषणों का संग्रह] 
श्रद्धाकम -- श्री विधोगी हरि मूल्य १) 
[ भावनापूर्ण शब्दों में बापू के प्रति श्रद्धांजलि ] 
प्रथिबी पुत्र--डाक्टर वासुदेवशरण अग्रवाल मूल्य २॥।) 
[ जन पदीय अध्ययन के लिए प्रेरणा देने व मार्ग सुझानेवाली पुस्तक ) 


अशज्ञोक के फूछ--आचार्य हजारीप्रसाद द्विवेदी मूल्य २॥) 
[ सामाजिक, साहित्यिक, सांस्कृतिक, ऐतिहासिक लथा 
ज्योतिष-संबंधी लेखों का संग्रह ] 


नोट-* चिह्नित पुस्तक गांधी साहित्य के अंतर्गत हे जिसमें गांधीजी को समस्त 
रचनाओं को लगभग २५ जिलों में प्रकाशित करने का आयोजन किया गया 


है । इस माला में गोतामाता, अनोति को राह पर तथा पन्द्रह अगस्त के 


बाद, तोन पुस्तकें शीघ्न प्रकाशित होंगी । 


व्यवस्थापक-- 
सस्ता साहित्य मंडल, नई दिल्ली 
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कह 


ः मंगल सूत्र 

अमर कथाकार प्रमचंद की अंतिम कृति जिसमे उन्होंने जीबन की 
कठुताओं के अपने चरम परिचय की दृढ़भूमि पर समाज के बगेभेद 
को स्वीकार किया, स्वीकार किया कि इस दुनिया में दो दुनिया हैं, 
एक अमीरों की एक गरीबों की, स्वीकार किया कि भगवान एक धोखा 
है, एक 5. है, एक छलावा है जिसमें अमीर छोग गरीबों को फँसाये 
रहत हैं जिसमें गरीब अपनो गरीबी के असछ सामाजिक कारण, शोषण, 
की ओर से बेखबर रहें ! अपने पुराने बिश्वासों को छोड़ने ओर 


इस नये क्रांतिकारी वित्वास को अपनाने के लिए उस महान लेखक 
को कितना घोर मानसिक संघरप, कितना गहरा आत्ममंथन न करना 


पड़ा होगा । यह उपन्यास उसी की कहानी है। नये युग को यह 
प्रेमचंद बी वसीयत है। प्रेमचंद के विकास की यह आखिरी 
मंजिल हैं ज़िस पर पहुँचकर यात्री थककर सदा के लिए सो 
५ गया....."मंगर सोने के पहले जीवन की कठिन राह के तरुण यात्रियों 
से कह गया कि जनता को फाड़कर खा जानेवाले दरिन्दों से लड़ने के 
| लिए हथियार बाँधो. . ...सुखी समाज की कल्पना करने भर से काम 


नहीं चलेगा । 
पुस्तक छपकर लगभग तैयार है। आडर भेजने में देर न करें। 


मिलने का पता ;- 
हिन्दुस्तानी पब्लिशिंग हाउस 
| पोस्ट बाक्स २७, बनारस 
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| 
; 
। 
; 
; 
म 
; 


पैक को केक कक लेरे के ' फेर क जे हक लेप लेप के + से पैक लेरिक केक लिप, लेचेक फेरे पिकपरेपक लो रिक नलेऐेड लेक फेकैक की. ४। 


हिन्दी ग्रन्थरत्नाकर के नये प्रकाशन 


भारतोय संस्कृति और अहिसा-लेखक-स्व० धर्मानन्द कोसम्बी । बेद 
पूर्वकाल से लेकर महात्मा गाँधी तक विकसित होता हुआ अहिसा क, इतिहास । 
भारत की प्राचीन वैदिक, श्रमण और पौराणिक संस्कृतियों, उनके अं ग-प्रत्यंगों, 
विविध मतों, मत प्रवतंकों और राजनीतिक घटनाओ पर नये दृष्टिकोण से 

विचार । प्रज्ञाचक्षु पं० सुखलालजी ने इसका विस्तुत अवलोकन लिखा हूँ । 
पृष्ठ संख्या २८० । मुल्य २) 


हिन्दू धर्म की समीक्षा-लेखक-धर्मकोश-सम्पादक-पं ० लक्ष्मण शास्त्री 
तकंतीर्थ । बिल्कुल नये दृष्टिकोण से हिन्दू और दूसरे धर्मो की आलोचना। 
ऐतिहासिक धमंसमीक्षा की प्रणाली, धर्मोत्पत्ति कैसे हुई, धर्म का मूल कया है, 
धर्म का लक्षण, धर्म-प्रमाण, हिन्दूधर्म का स्वरूप आदि अध्यायों में पुस्तक विभक्त 
हैं । आवाय॑ नरेन्द्रदेव ने इसकी विस्तृत भूमिका लिखी है । 
पष्ठ संख्या २०० | मूल्य १) 
एकलब्य-ठे ०-पं ० शोभाघन्द्र जोशी बी० ए० | बिल्कुल नई शैली से 
लिखी हुई १४ कहानियाँ और रेखाचित्र। भूमिका लेखक-पं० बनारतीदाप 
जी चतुर्वेदी । मूल्य १॥) 


शतरंज का खेल-विश्वविश्यात लेखक-स्टीफिन ज्विग की चार चुनी हुई 
कहानियों का शुद्ध और प्रामाणिक अनुवाद । अनुवादक-पं० शो भाज द्॒ जोशी । 
मूल्य २॥) 


शिवाजो-मध्यका छी न इतिहास के सर्वश्रेष्ठ विद्वान सर जदुनाथ सरकार 
का लिखा हुआ ऐतिहासिक जीवन चरित्र । कब तक की नई खोजे भी' इसमें 
घामिल कर दी गई हूं । मूल्य २।।) 


शरत्‌ साहित्य-[ २४ भाग ] प्रत्येक भाग का मूल्य १) 
पूरा स्तचीपत्र मंगाइए 
पता:-हिन्दी ग्रन्थरलाकर कार्यालय 
हीराबाग, बम्बई ४ 
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हि 
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3. ए०जवे ?709श्ञाड भाव उ॥7 ६2९६ 

फछऱ फि. छा 778590 . 6 #5. 
2. 4,0०७ ऐैक्रा9ए8--097". 8600 एव. 58. 4/8 
8... विश्य-समस्या और ब्रत-विचार-डॉ० बेनीप्रसाद । चार आते 
4, (0ण)5परप्रांगा 4 278. 
5. अहिसा को साधना-श्री काका कालेलकर | चार आने 
6. परिचय पत्र और वाषिक कार्यविवरण सार आने 
7, उध्याएंडए जा ७7898 0९४8-००. 500 (आशात 4 /0)5 
8. भगवान्‌ सहावीर-श्री दलसुख भाई मालवणिया । चार आने 
9, क्षा।"'8 5॥98578 8/0 उजँद्धा।80 


74, भ० महावीर का जोवन-[ एक ऐतिहासिक दुष्टिपात ] 
पं० सुखलालजी संधवी । चार आने 
72. जेन तत्वज्ञान, जेनधर्म ओर नीतिवाद 
पं० सुखलालजी तथा डॉ० राजबलि पाण्डेय ॥. चार आने 
8, आगमब॒ग का अनेकान्तवाद-पं० दलसुखभाई मालवणिया । आठ आने 
4..5 . निग्रेन्थ-सम्प्रदाय-पं० सुखलालजी संधवी । एक रुपया 
6. बस्तुपाल का विद्यामण्डल-प्रो ० भोगीलाल सांडेंसरा एम. ए. । आठ आने 
7. जन आगम [ श्रुत-परिचय ] प॑ं० दछसुखभाई मालवणिया । दस आने 
8. कायंप्रवत्ति और कार्यविश्ञा आठ आन 
9 . गांधोजी और घर्म-पं ० सुखछालजी और दलसुख भाई ।_ दस आने 
20. अनेकान्तवाद-प ० सुखलालजी संघवी । बारह आने 
2. जेन दाइनिक साहित्य का सिहावलोकन 
पं० दलूसुखभाई मालवणिया । दस आने 
22. राजर्षि कुमारपाल-मुनि श्री जिनविजयजी । आठ आने 
28. जैनधर्म का प्राण-पं० सुखछालजी संघवी । छह आने 
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ऊँ 
' 
5: 6 
छए 97. 8. 5. 4 4 /॥5. 
0. जेन-संस्कृति का हृदय-पं० सुखलालजी संघवी । चार आने 
डर 
। 
ड 
रू 
हू 
ह 
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जप शेप लेंगे शेप लेक रिक ले पक सो के औेपेक सेफ लेप लेप लेयेक ऐटिए सेपक 7  सेपैमओमेड फपेत लेफेक अोफेड लेट फेक), 


श्री गणेशप्रसाद वर्णी जेन ग्र० काशी के प्रकाशन 


मेरी जीवन गाथा--वर्णी जी द्वारा स्वयं छिखी गई आत्मकथा । 


[ अध्यात्म और धर्न की अपूर्व पुद के साथ ही साथ जिसमें गत 
६० ब्ष का समाज ओर संस्थाओं का इतिहास अंकित है ] 


भूमिका लेखक-मध्य प्रान्त के यहमंत्री श्री ५० द्वारकाप्रसाद जी सिश्र | 


बर्णी वाणी--पज्य वर्णी जी के प्रवचन, दोहे ओर सूक्तियों का विप्रयवार 


सुन्दर संकलन | 
संकलयिता-वि० नरेन्द्र जन 


वर्णी जी के तिरंगे चित्र सहित 7० ३७६। . सजिल्द मूल्य ४) 


व्यवस्थापक--वर्णी जेन ग्रंथमाला <£ भदेनी, बनारस 
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खटिकी जी जग निकफतमित कोच सती ओेनटिक कप फल लेप ले पैक के रिफ ज्तरेक- सा पेफ लेता ५ जेफेक करे, उतरे शक आर: 


; 
् 
हि 
१६ चित्रों से सुसज्जित सजिल्द पृ० ७५० । मूल्य लागत सात्र ६) ; 
् 
डे 
डे 
् 
रु 
् 
् 
ह 
व 


हिन्दी का 88807 बोद सासिक पत्र 
संस्कृति का प्रतीक: पमेंदृत : ज्ञान का प्रदोष 


सम्पादक-त्रिपिटकाचाय सिक्षु धर्मरक्षित 
भगवान्‌ बुद्ध की अमृत वाणी ; अपने जीवन को सुधारे 
विद्व में बौद्ध संस्कृति और सभ्यता-शान्ति एवं विव्व वन्धुत्व की 
भोर अग्रसर हों | 


ह 

। 

डे 

रू 
बौद्ध बन्धुओ से परिचय $ धर्मदृत आपकी सहायता करेगा। ; 
आजीवन ५०) वार्षिक मूल्य २) एक प्रति &#) नमूना मुफ्त । 
। 

कर 


बौद्ध संस्कृति सम्बन्धी उच्च कोटि का हिन्दी मासिक पत्र 
धमंदुत आप का आह्वान करता है । 
हर शहर में एजेंटों की आवश्यकता है । 
विज्ञापन की दर के लिये लिखिये:- 


'धमंद्त”' सारनाथ, बनारस 


40 मर मी अर के जल फनी वलिीलनक लक 


फीड के पैड पे करते टिक-जरेकह 77 लेती किको टिक ते कल पी के की ऐसे सर कने रैकीले रैक ले रैक सै टिक ते टिक ते टिक सेटरैज 
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५ 


श्री मारत जेन महामराडल्न वर्धा के 
सुरुचिपूर्ण प्रकाशन 


१ प्यारे राजा बेटा श्री. रिषभदास रांका. 
इसमें लेखक द्वारा भपने स्व. पुत्र राजेन्द्र को जेल से लिखों गई 
विश्व के महापुरुषों को १५ कहानियों का संग्रह है। कहानियां ज्ञानवर्धक, 
रोचक और सरल भाषा में हुँ । विनोवाजी के आशोर्वाद और भवन्त 
आनन्द कौसल्यायन जो को भूमिका हैँ । आनंदजो ने लिखा हे “इन 
पत्द्नह ही पत्रों में एक बालक के लिए देश और काल की वृष्टि से जितनी 
व्यापकता समा सकती हें, समाई हुई है। देशों की दृष्टि से इसमें भारत, 
चौन, प्रोस, अरब, अमरीका सभी देशों का प्रतिनिधित्व हें और काल 
के हिसाब से इसमें भगवान्‌ बुद्ध और महावीर से लेकर १५ अमस्त तक 
का समावेश होगया है । ११ चित्र, आकर्षक कब्बर और ११२ पृष्ठ की 
पुस्तक का मूल्य केवल १) । 
२ महावीर वाणी. सपादक पं० बेचरदास दोशी 
भगवान्‌ महावीर की दिव्यवाणी का यह सार पूर्ण संग्रह पुनः 
प्रकाशित किया जारहा है । पहले यह पुस्तक सस्ता साहित्य मण्डल से 
प्रकट हुई थी । लगभग दो सो पृष्ठ की पुस्तक का मूल्य १) होगा । 
३ जो सतन्‍्तोंने कहा श्री. जमनालाल जेन, 
आत्मचितन और प्रार्थना आदि में उपग्रोगी इलोकों गाथाओं और 
पदों का यहु छोटासा संकलन बड़ा उपयोगी है। इसम पं० बेचरदासजी 
का णमोकार मंत्र को विशाल भावना को बतलाने वाला सु दर लेख भी हू । 
३२ पृष्ठ की पुस्तक का मूल्य केवल चार आने । 


जेन 
जेन जगत 
सम्पादक- 
श्री, रिघभदास रांका.. श्री ज़मनालाल जन साहित्यरत्न 


गत २॥ वर्षो से प्रकाशित होनेवाला असाम्प्रदाथिक मासिक । इसके 
मुख्य लेखक हे भदन्त आनंद कौसल्यायन, पं० बेचरदासजी दोशी, अगर- 
चंदजी नाहुटा, श्री. इ्यामसु दर झ्ंवर एम० काम, साहित्यरत्न। कंसे 
भूलें और जिन्हें हम भूल जाते हें स्तम्भ तो विशेष आकर्षक हे । 


वार्षिक है) शुल्क केवल २) 


अटिक शोक जोगी क कट जे पिक लेते किक ऐड लोड लेटटिक लेिक जे टेक ।  लेफेक लेपेक लेपैक: किरिक से पके टैंक ले फेक लेप के टेक की किक करके: ६4 


हमारे सांस्कृतिक प्रकाशन 


१. म॒क्तिदृत [ उपन्यास |-अडठ्जना-पवनञ्जय की पृण्यगाथा । 
हिन्दी साहित्य क्षेत्र में मुक्त कंठ से प्रशंसित सुन्दर कलाकृति । 
ले० वोरेन्र कुमार एम० ए० 
“कथा अत्यन्त करुण हैं। लिखा भी उसे उतनी ही आस्था और 
आद्रतासे गया है । उसकी भाषा और वर्ण नका वैभव मुख्ध कर देताहे। 
इतना सचित्र और मनोर्म वर्णन हिन्दीमे मेने अन्यत्र देखा है, ऐसा याद 
नहीं पडता । मोतियोकी लडीसे वाक्य जहाँ-तहाँ मिले 6। मन उनकी 
मोहकता और कोमलता पर गलछ सा जाता हैं। प्रसादजी के बाद यह शोभा 
और श्री गद्य में मंने वीरेन्द्र में ही पाई, मुदुता और ऋजता बल्कि चाहे 
कुछ विशेप ही हों।/ -श्री जनेन्द्रकुार मुल्य ४॥॥) 
२. पथचिह्नरन सस्मरण ] ले० श्रो शास्तिप्रिय द्विवेदी 
स्वर्गीया बहिन के पवित्र सस्मरण और युगविस्लेषण । संस्क्रृति और कला 
की स्वाभाविक झलक | मनोरम भाषा और मनोहर शैली मर्मज्ञो 
द्वारा प्रणसित ! सजिल्द मूल्य २) 
३. दोहजार वर्ड पुरानी कहानियाँ-ले ० डॉ० जगदीशक्नन्द्र जेन 
चौसठ लछोौकिक, घामिक और ऐतिहासिक कहानियों का संग्रह । 
कहानियों की भातवा सरल और रोचक है। व्याख्यान तथा प्रवचनों में 


है औलिफ के लिक कर 8 टेक सेलिन कर ४ सभोरिक लिरिक अचलेक आरके | हक क्ार% कतरेक सलरेक सीगलेक फेर सो रे फफरिक सेरेटेक फटे औलर0 चीफ १०३ अत शक 


उदाहरण देने योग्य । सज्य ३) 

४, शेरो-शायरो [ उद्‌ के सर्वोत्तम १५०० शेर और १६० नज्म ] 
ले० अपोध्याप्रसाद गोयजीय । व्पहकी जिल्द | मूल्य ८) 
५. पाउचात्य तकंशाप्त्र--ृफ, 7. के पाख्यक्रम मे निर्धारित । मूल्य ६) 


६. जैनशासा-जवध मंका परिचय कराने वाली सुन्दर पुस्तक । मह्य ४८) 
« आधुतिक जेनकबि-वर्त मान कवियोवा केलात्मक परिचय।  सूल्य २॥।) 
८. हिन्दो जनताहित्यक्षा संक्षिप्त इतिहास- मल्य २॥॥२) 
९. करलक्खण-साएद्रिक शास्त्र । हिन्दी अनुवाद-सहित । मूल्य १) 


प्रचाराय॑ पुस्तक मंगाने वालों को विशेष सुविधा दी जायगी | 


भारतीय ज्ञानपीठ काशी, दुर्गाकुण्ड, बनारस 
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रजि० सं० ए्र० ८२४ 


ः के. + गो हज 
पर्यंपण प्र में स्वाध्याय प्रेमियों को अमूल्य भेंट 

महाबध [ महाधवल सिद्धात )-हिन्दी अनुवाद सहित [ प्रथम भाग | 

सम्पादक-पं० सुमेरुचन्द्र दिवाकर न्यायतीर्थे । 

यह वही ग्रन्थराज है जिसके दर्घनोके लिये ही सदियों से श्रद्धालु जनता 
मूडबिद्री की यात्रा करती थी । जिसका भ० महावीरकी द्वादशागवार्णफ््से साक्षात्‌ 
सम्बन्ध है । यह कमसिझ्धात को आमम प्रणाली से निरूपर करनेबाला 
सर्व प्रथम महान्‌ सिद्धान्त ग्रन्थ है । मत्य १२) 

तन्वा्थवत्ति-श्रुतसागर सूरिविरचित टीका । हिन्दी सार सहित । १०१ 
पृष्ठ की विस्तृत प्रस्तावना में तक्च, तत््वाधिगम के उपाय, सम्यग्दणेन, 
अध्यात्म-नियतिव.द स्थाद्राद, सप्तमगी आदि का नृतन दृष्टि से विवेचन । 
सम्पादक-प्रो० महेन्द्रकुमार न्‍्यायाचार्य । बड़ी साइज पृ० ६४० । मूल्य १६) 

न्यायविनिइचय विवरण-[ प्रथमभाग ] अकलद्ड देवकूत न्‍्यायविनिश्चय की 
वादिराजसूरि-रचित व्यारया। विस्तुत प्रस्तावना में इस भाग के ज्ञातव्य 
विषयों का हिन्दी में विपयर परिचय है। स्थाद्वाद, सपतभगी आदि के सम्बन्ध 
में भ्रान्त धारणाओ की आलोचना की गई है । स-प्रो० महेन्द्रकुमार न्‍्यायाचार्य । 

श्री १०८ क्षुह्लक ग्रणेशप्रसाद जो वर्णी - 

“आपने जो भूसिका न्‍्यायविनिह्चय विवरण की छिखी हे, बहुत हीं 

महत्वपूर्ण है । उसे बाँचकर महान प्रसन्‍न चित्त हुआ ।/ 
बड़ी साइज पृष्ठ सं० ६०० | मल्य १५) 

मदन पराजय-मूल ग्रन्थकार कवि नागदेव । हिन्दी अनवाद सहित । 
विस्तृत प्रस्तावना । जिनदेव के द्वारा काम के पराजय का सुन्दर सरस रूपक। 

सम्पादक-प्रो० राजकुमार जी साहित्याचाय जेत कालेज, बड़ौत । 

कन्नड प्रान्तोय ताडपत्रोय ग्रन्थ सुची-सम्पादक प 5 के० भुजबलो शास्त्री । 

जैनमठ, जैनपिद्धालतभवन, सिद्धान्स वसदि मदबिद्री, जैतनम5 कारक, 
आदिनाथ ग्रन्थ भडार अलियूर तथा मड़विद्वी के अन्य ग्रन्थ भण्टारा के ३०३८ 
अमृल्य ताइपत्रीय ग्रन्थों का संविवरग परिचय । छाटब्ररियों में सम्र हथोग्य 4 

कुन्वकुन्दाचायं के तीन रत्न-गोपालदास जीवाभाई पटेल । 

आचार्य कुन्दकुन्द के पंच्रास्तिकाय, प्रवचनसार और समयसार इन तीन 
महान्‌ आध्यात्मिक ग्रन्थों का संक्षिप्त और सरल भाषा में सुन्दर विवेचन। 
एक तरह से यह ग्रत्थ जैनधर्म और ज॑न-तत्त्वज्ञान का सार संचय हे । 

अनुवादक-प० श्योभाचन्द्र जी “भारिल्ल' न्यायतोीथे। सजिल्द सल्य २) 


भारतीय ज्ञानपीठ काशी, दुर्गाकुण्ड, बनारस 


मुद्रक और प्रकाशक-अयोध्याप्रत्ताद गोयलीय, मन्त्री भारतोय शञानपीठ, काशी । 
भागंव भूषण प्रेस, बतारस 






जॉन ४ + है, प औ । 


६ 





सम्पादक 
मुनि कान्तिसागर: पं० फूलचन्द्र सिद्धान्तशास्त्री 


प्रो० महेन्द्रकुमार न्‍्यायाचार्य 








ऋ् 
४ में 
इस अंक में- 
आलोक-निर्वाण [ कविता ] पोद्ार रामावतार 'अरुण श्र४ड 
सम्यदर्शन : एकदृष्टि रघुवी रशरण दिवाकर २२७ 
सम्प्रदाय और सत्य प० सुखलाल संघवी २३८ 
अनुकस्पा [ एकाडूरी | नागार्जुन २८४८ 
भारतोय संस्कृति की आत्मकथा. प० इन्द्रचन्र एम० ए० २५३ 
प्रलय सूजन [ कविता ] प्रो० शभ्भुनाथ सिह एम० ए७. २६३१ 
संस्कृति श्रम और अर्थ देवेन्द्रकु मार २६४ 
शद्र मुक्ति प० फूलचन्द्र सिद्धान्तग्ासत्री. २६७ 
जटिलसुनि [ कहानी | प्रो० महन्द्रकुमार न्‍्यायाचाय॑ २७१ 
प्रयाग संग्रहालय में जन पुरातत्व... मुति कान्तिसागर र्ड्प 
साहित्य समीक्षा- २८७ 
ज्ञानधारा- 
जन हिन्दूही हे पर किस अर्थ से ? वि० दा० सावरकर र५० 
एक महत्त्वपूर्ण पत्र पं ० सुखलाल सघवी ३०१ 


सम्पादकीयर-[ जैन बनाम हिन्दू, बंबई सरकार की विज्ञप्ति, 
क्या कालकाचार्य देशद्रोही थे ? ]. ३०७ 


६ 








वार्षिक ६ ) है हे एकप्रति ॥) 





ज्ञानोदय' 
भारतीय ज्ञानपीठ काशी, दुर्गाकुण्ड रोड, बनारस 








श्री ऋषमदेव स्वामी जबलपुर 
[ *+ वीं शर्ती की उच्चतम कछाक्ृति ] 





णमोत्थु णे समणस्स मगवओ महावीरस्स 





वर्ष १ # काशी, अक्टूबर १९४९ % अंक ४ 
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आलोक-निर्वाण 


डुगबग नौका पर बिठा धर्म दुर्बड को 

“ब्राह्मण नांविक पतवार भाग्य का लेकर 

युग युग तक चला शिश्विक सरिता-लहरी पर धीरे-धीरे 
बहकर आया चुपचाप ज्योति का एक फूल उदगम से 
रश्मियाँ बिखरती रही सत्य की तीरे-तीरे। 

तूफान एक दिन घिर आया अम्बर में 

नाविक वी किश्ती काँप उठी लहरों पर ! 

फिर काछू-चक्र ने अपनी गति से तट पर 

उस अहंकारमय ताबिक को पहुँचाया ' 


देखा उसने दो मानव को इतने में 

जो लूटा रहे थे रश्मि-गन्ध सरि-तट से ! 
तम के परदे को चीर गगन के मुख पर 
लालिमा उषा की एक वार लहरायी 
उस महाशून्य से एक साँस यों आकर 


श्र५्‌ ज्ञानोदय [ अकापर्‌ 


साकार ज्ञान के प्राणों से टकरायी ! 

नौका से धर्म निकल कर बाहर आया 

उसकी अभिलाषा पराधीन थी कब से ! 

मानवता ने भेजे कितने संदेश 

किन्‍्तु विद्वासी (?) दाविक के चंगुल में फसी रही वहू। 


ने 


मिल गया सहारा जआाज नए मानव का 
उसकी शीतल करणा छाया में आकर 
उन्मुक्त धर्म ने अपनी आँखें खोली 

फिर महावीर, गौतम ने उसे समय के 
साथी बनने की शिक्षा दी प्राणों की । 
शोपक ते उस बेचारे को फटकारा 

पर वह नदीन जीवन से जाग उठा था 
उसके स्वर में मानवता बोल रही थी 
उसके आमंत्रण से समाज की आशा 
अभिनव प्रकाश को देख मग्ध होती थी ' 


संस्कृति की पाँखें उडी स्वर्ण अम्बर में 
चेतना-किरण की परछाई छूने को ' 
साधना क्ुज में उतरा धीरे धीरे 

न्‌तेन मकुलित आलोक सत्य-सयम-राग ' 
असहाय मनुज आए दल के दल पथ पर 


जीर्णता, जटिलता, कठुता से अकुछा कर ' 


६ 


गंभीर सिधु की तीत्र धार पर ज्योतित 
वह एक तरणि जा रही पवन-हिन्दोलछित ! 
नवमृक्त धर्म जा रहा स्वयं नाविक बन 
इंगित से होता डगर तरमगित नित-नित ! 
मानवता कितनी व्यापक कितनी विस्तृत 
हेंस रहा सूर्य वेशाली का धरती पर 
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वह महामनुज दुनिया को देता नवनस्वर ! 
अभिषेक कर्म का करता निज दागी से 

वह करता सत्य सिगार नयन-पानी से ' 

वह ढुड रहा अपने में आत्मा के प्रकाज्ञ को 

वह देख रहा अपन में प्राणों के विकास को ! 
थक गया चण्ड कौशिक भुजंग' अपने प्रहार से 
भयभीत हो गया जहर हार कर आत्म प्यार से 
झफ गई अहिसा के चरणों पर रक्तिम आशा 
बुझी न पक भर भहासर्प की प्राण-पिपासा । 


महावीर की पूर्ण हुई अध्यात्म-साधना 

शाष हुई उस ज्योति-पुरुष की आत्म-बंदना 
अन्तरतर हो गया चाँद से भी अति निर्मल 

एक वार खिल उठा प्राण पर स्वणिम शतदल ! 
उडी सुरभि अम्बर मे स्वर्ण किरण को देकर 
हुआ महानिर्वाण, केपा भूमण्डल थर थर ! 
एक ज्योति बुआ कर अ्षनेक में समा गई फिर 
रहा प्रकानित मानवता का नृतन मंदिर 

जहाँ वर्ण-प्रम्मान ज्ञान के बल पर होता 
जहाँ मनृज उन्मुक्त भाव मे पृष्प पिरोता 

जहाँ मोक्ष के द्वार सभी के लिये खुले है 
जहाँ ज्योति से सज नयन के प्राण धुले हैं। 


त्रः 


किश्ली_ कितनी दूर निकल आई लहरों पर 

मुक्त हुआ मानव के गुह में सत्‌-जिवनसुन्दर ' 
मे 

नवयुग हे तुम नव किरण पर गजन कर दो 

सपने की पंखडियों पर मिज सौरभ भर दो ! 


>पोद्ार रामावतार 'अरुण! 


सम्यग्द्शन ; एकरदृष्टि 


श्री रघुवीरशरण दिवाकर 


सभी ने सत्य की महिसा गाई हेँ। सत्यं श्षिवं सुन्दरम्‌' यह महामन्‍्त्र 
ऐसा ही एक महिमा-गान है । यह ऐसी गागर है जिसमें सागर भरा है। 
यहाँ जिन भावों की अभिव्यक्ति होती है वे बहुत हो गृढ़ पर साथ ही 
बहुत स्पष्ट हैँ । सत्य कल्याणकारी है। यह शाश्वत अनावि अनन्त सत्य यहाँ 
सहज ही हमारे सामने आता है ओर साथ ही अनिवार्थ रूप से इस सत्य की 
झांको भी हमे मिल जाती हैँ कि असत्य कल्याणकारी नहीं हे , अकल्याणकारी 
हो है । सत्यमेव जयते नानतम्‌' मन्त्र भी प्रकारान्तर से इसी भाव को व्यक्त 
करता है । सुख, दुःख-तलिर्वत्ति, मुक्ति, मोक्ष, निजात, साल्वेशन (58 0॥ ) 
या कल्याण हो प्राणीमात्र का ध्येय हैँ और ध्येय-प्राप्ति ही चिजय हें। 
इस तरह सत्य ही असत्य नहीं कल्याणकारी हैं, सत्य ही विजयी हे 
या सत्य की ही विजय होती हैँ । दुःख जीवन को पराजय है, असत्य दुःख- 
दायक हे, इसलिये असत्य की हो पराजय होती है । 
सम्यक्त्व, सच्चा, हकीकत, आदि अनेक शब्द सत्य' के समानार्थंक हैं । 
अपनी अपनी भाषा या रुचि के अनुसार कोई कसी दाब्द को भी अपनाये 
परन्तु उसो पर अपना एकधिकार जमाकर या उसे ही अपनी बपौती मानकर 
न रह जाये तो कोई हर्ज नहीं है, पर शनष्य सदेव किसी एक शब्द को 
अपनाकर उसपर एकाथिकार जमाने का या उसका ही एकान्तपुण आग्रह 
करने को भूल करता रहा है। यह भूल सत्य साधन के सार्ग में एक बाधा 
हैँ जो दूर होनी ही चाहिये । पर इससे भी बड़ी भूल एक और हे जो 
मनुष्य करता रहा है वह यह कि उसने सत्य का नाम लेकर असत्य 
की पूजा को है। इस असत्याराधना से बड़ा ही अहित और सर्वनाशु 
हुआ हू । यह भ्रम कि कल्याण सत्य से प्रथक्‌ होकर भी टिक सकता हूं, 
व्यक्त या अव्यक्त रूप से यहाँ रहा है । सत्य के सच्चे स्वरूप को तथा 
ऊपर बताये हुए सत्यं शिवं सुन्दरम' या 'सत्यमेव जयते नानुतम्‌' जेसे महा- 
मन्‍त्रों के सच्चे भाव या तात्पय को न समझने से और फिर अज्ञान, अहूं- 
कार, प्रमाद आदि अपने अनेक अवगुणों से सत्य साधना के मार्ग सें थक कर 
हताश होकर या बहुक कर पथञश्नष्ट हो जाने से ही उसे यह भ्रम हुआ है 
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या हो सका हैँ । इस भ्रम में ही वह निश्चय और व्यवहार के अन्तर को 
ते ससक्कर ऐसे नियम व विधान बनाता रहा हैं जो कुछ समय तक 
उसका कल्पाण कर पाते हूँ पर फिर वे पूर्वसंचित कल्याण को घोीरे धोरे 
मिटा कर सामूहिक रूप से अकल्याणकारी होकर रह जाते हें। इस 
वस्तुस्थिति को परिस्थितियाँ या बाह्मरूप अनेक हैं, जेसा कि सहज स्पष्ट 
हैं ।॥ अपरिवर्तत उन सबको जड़ हे, अपरिवर्तन के पीछे व्यवहार और निरचचय 
का गोलमाल हैँ और इस गोलमाल को शक्ति, प्रेरणा या शायद जन्म 
मिखता हैँ इस अ्रमराज से कि असत्य से भी कल्याण हो सकता हूं। कल्याण 
साधन के स्थायित्व के लिये यह अनिवाये हे कि मनुष्य के बनाये हुए 
नियम और विधान ऐसे सुदृढ्ट बा वास्तविक आधारों पर अव॑लस्कित हों 
कि उनमे सहज स्वाभाविक ढंग से द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव के अनुसार 
सम्‌ृचित पश्वितंन नियमरूप से होता रहे और कल्याणकारिता की मूल प्रवृत्ति 
की ओर से किसी भी परिस्थिनि में विमुख न हो सके। और यह तभी 
सम्भव है जब कि कल्याण सत्य पर ही अवलम्बित हो निदचय रूप 
कल्याणकारी सत्य को उच्च प्रतिष्ठा और मनृष्य का वास्तबिक कल्याण 
तभी सुनिश्चित तथा अबाधित हैँ कि व्यवहाररूप सर सर्दव निरच्षयोन्मुखी 
रहे और इसके लिये वह आवश्यकता व परिस्थिति के अच्सार बदलता रहे। 
याह्य सत्य के परिवर्तन का नियम अन्तरड्ध सत्य के अपरिवर्तन या उसकी 
स्थिरता, पवित्रता व सच्ची और स्थाग्री प्रतिष्ठा के लिये अनिवार्य हैं! 
इस सत्य को समझने और तदनुकूल व्यवहार करन में हो मनुष्य का मनु- 
प्यत्वः है, जीवन का विकास हे, आत्मा की उन्नति हे। 

प्रश्म- भनुष्य की वृत्तिप्र्दत्ति, विचार-आचार तथा नियम विधान 
किसी न किसी सिद्धान्त या सानन्‍्यता पर टिके होते हे, अतः उनको परि- 
बतित करने के लिये कया उस सिद्धान्त या मन्तव्य से परिवर्तन करना 
आवश्यक है ? क्‍या इतना ही यथेष्ट नहीं हूँ कि उन नियमों और विधानों 
के कार्य और भावना का पारस्परिक विरोध दिखला कर उसकी मान्यता के 
आधार पर नये तनियस व विधान बना लिये जाँप ? 

उत्तर- सदुद्ेश्य व सदभावना होते हुए भो नियम या विधान हानि: 
प्रद हे 4 हर हालत में उन्हें बदलना अच्छा ही हे, लेकिन इतना ही यथेष्ट 
नहीं । आज वे अनुपयोगी सिद्ध न हों तथा कल भी हानिकारक न बंद सर्क, 
इसके लिये जरूरी हें कि वे नियम या विधान जिन सिद्धान्तों एवं सन्तव्यों 
पर स्थित हे उनमें से असत्य को निकाला जाय और यदि आवश्यक हो तो 
उन्हें बदल कर उनकी जगह दूसरे सिद्धान्तों को दी जाय। मुख्यतः यह 
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नियम व विधान उन्हों मान्यताओं पर खड़े हों जो सत्य हों। यों भी कह 
सकते हे कि अन्तरद्भ सत्य वास्तव में सत्य हो और बह भी विशुद्ध 
हो, असत्य से मिश्रित था विकृत न हो, यह सबसे प्रधान आवश्यकता हे । 
इसके लिये कोरे बाहरी नियमों और विधानों को ही नहों, आबश्यक 
हो तो सिद्धान्तों और मन्तब्यों फो भी बदलना श्रेयस्कर बल्कि अनिवार्य 
हैँ । खून का विकार बाहर मरहम लगाकर दूर नहीं हो सकता उसके लिये 
तो आसव पीकर रकक्‍्तशुद्धि करना ही आवश्यक हें । यदि मल में हो भूल 
ही तो उसे सुधारे बिना बाहरी बातों में कितना भो उलटफेर किया जाय 
वह व्यर्थ ह, और यवि व्यर्थ नहीं हैँ तो अपर्याप्त तो हूँ ही । 

प्रघन- कोई सिद्धान्त भले ही सत्य न हो लेकिन उससे मनुष्य को अच्छाई 
व नेकी का सबक या कतंख्य पालन की प्रेरणा मिले तो उसमें अनौचित्य 
या असत्य क्‍या हूं? 

उत्तर- असत्य विचारों या सिद्धान्तों को सदगुणों व सदवत्तियों का 
प्रेरक बना देने से पहली हानि यह हे कि जो असत्य स्वभावतः हो भण्डा- 
फोड़ या सर्वनाश के खतरे में रहता हे उसके साथ उन सद्गुणों का भविष्य 
भी खतरे मे पड़ जाता है। उदाहरणार्थ कयामत के दिन खुदा पापियों को 
सजा देगा, और पुण्यात्माओं को पुरस्कृत करेगा इस मान्यता को लेकर 
यदि फोई ईमानदारी सच्चाई वफादारी व नेकी को ग्रहण करे और यदि 
कभी खुदा या ईश्वर को कयामत तथा उसकी इस न्याय प्रणाली को 
मान्यता पर से विश्वास उठ जाय जेसा कि उसके कल्पनामात्र पर निर्धा- 
रित होने के कारण बहुत सम्भव हूं, तब ऐसी हालत में उस मान्यता 
के साथ सद्गुणों का सम्बन्ध जितना दृढ़ था उसी सीमा तक या उसी 
अनुपात में अब उस मान्यता के असत्य प्रतीत हो जाने से अथवा उस 
मान्यता के गिर जाने से उन सदगुणों के प्रति श्रद्धा या निष्ठा में कमजोरी 
आ जावेगी। दूसरी हानि यह हू कि सभी सद्वृत्तियों या सदाचारों के लिये 
अच्छे और सच्चे कारण हे और व्यक्ति के व्यक्तित्व के भीतर या प्राणी 
के सच्चे स्वरूप में हो एक प्रकृतिजन्य प्रेरण। भी हूँ या लब्धिरूप से सदवृत्ति- 
प्रवृत्तियों का पुरा भण्डार वहाँ हे, लेकिन जब उसे असत्य के साथ अपेक्षित 
करके उपयोग में छाया जाता हे या जब अपनी सद्वृत्तियों को असत्य के 
आधार पर खड़ा किया जाता हैँ तब स्वभावतः ही उन सत्य स्वाभा- 
विक था वास्तविक कारणों वा प्रेरणाओं का मूल्य कम हो जाता है, और 
इसका दुष्परिणाम यह होता हूँ कि उन्हें भुलाकर या दबा कर जो कुछ 
समय के लिये द्रतगति से कल्याण होता दीख़ता था वह रुक जाता है, बल्कि 
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आंगे चलकर उससे ज्यादा अकल्याण होने लगता है । मानव चरित्र की सभी 
अच्छाइयाँ हमारे स्वभाव में प्राकृतिक रूप से विद्यमान हेँ। छेकिन ऐसा न 
भी हो तो बाहर उन अच्छाइयों को ग्रहण करने के लिये वास्तविक तया 
उचित कारण हूँ। ऐसी हालत मे कल्पनाओं या झूठी मान्यताओं पर उन्हें 
टिकाना व्यर्थ हो उन्हें कमजोर बनाना हे एवं भ्रविष्य के लिये खतरा 
मोल लेना है । 

प्रन्‍त- सदाचार पालन तथा सद्व॒त्ति प्रहण के वास्तविक कारणों की 
सहायता लेकर भले ही कुछ सुशिक्षित सुसंस्कृत या विशेष बुद्धिमान व्यक्षितयों 
को इधर प्रेरित किया जा सके, लेकिन जन साधारण को इधर आकर्षित 
करने के लिये तो ऐसे ही कारणों को दुहाई आवश्यक हो सकतो हैँ, जिनका 
आधार भय, प्रोभन, कल्पना, अनुमान आदि हो । 

उत्तर- सचमुच मस्तिष्क के स्वतंत्र व उचित उपयोग को जगह अन्ध- 
विश्वास व अन्धानकरण ही कुछ संघोग से कुछ अनंतिहासिक काल से 
चली आई पद्धति या संस्कारों की परम्परा से तथा कुछ व्यक्तित्व कौ कम- 
जोरों से बहुतों को सदाचार की प्रेरणा दे सका हूँ और दे सकता है, लेकिन 
इस तरह की विक्ृति अयोग्यता या मनःस्थिति का सीधा कारण यही अन्ध- 
विश्वास या अन्धानुकरण हेँ। एक ऐसी गलती पकड़ कर बंठ जाना, जो 
सभी विषयों पर विचार करके गलत तरीकों को जन्म दे या उनका अनु- 
मोदन या प्रोत्साहन करे, अपनी जितनी भी सत्य को समझने ब ग्रहण करने 
की योग्यता व दाक्ति हे उसे धीरे धीरे और भी कस करना हैं। अन्धानु- 
करण की नीति से हानि यह हे कि हम सभी मामलों को गलत तरीकों से 
देखते हैँ, सभी विषयों पर गलत तरीकों से विचार करते हे, और प्रायः 
गलत नतीजों पर ही पहुँचते हे जब कि लाभ केवल इतना हो हे कि संयोग 
से हम एक दो विषयों में ठीक परिणामों पर आ जाते हे। रहा प्रश्न सर्व- 
साधारण को अयोग्यता का । उसे अनिवार्य मान लिया जाय तो हम उसे 
भाधार बनाकर असत्य के प्रचार हारा उसे मिटाने का तो अवसर देते ही 
नहीं हे बल्कि उसे अक्षुष्ण छोड़ वेते हे अथवा ज्ञायद बढ़ाते ही हैँ । जो 
अ्निवाय हो बह उचित या लाभप्रद भी हो यह आवश्यक नहीं है | मनुष्य 
की वेकारिक स्थिति, कमजोरी या त्रुटि को अपेक्षित रखकर जो अनिवायें 
समझा जाता हूँ या समझा जा सकता है, वास्तव में वह वॉछनीय नहीं हें । 
एक सुन्दर व सनोहारिणो स्त्री को लेकर साधारणतया मनुष्य के हृदय में 
विकार या बासना का होना स्वाभाषिकसा हे, पर इसका यह ॒तात्पयें 
नहीं हें कि हर सनुष्य को यह अधिकार दे दिया जाय कि किसी भी 
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सुन्दर स्त्री के साथ वह अपनो वासना की तृप्ति कर सके। मनुष्य के 
दौबेल्य को लेकर यदि हम ओऔचित्य का निर्णय करेगे और तदनुकूल नियम व 
विधान बनायेंगे तो गजब हो जायगा। जो अनुचित हो बहू अनिवार्य हो या 
न हो, हमें उसे दूर करने का प्रयत्न करना ही चाहिये। दुःख अनिवाय्य 
है फिर भी दुःख दूर करना और सुख प्राप्त करना हमारा ध्येय होना चाहिये । 
इसो तरह असत्य कही भी हो, किसी भी रूप में या कितनो भी मात्रा में 
हो, हमारा करतंव्य यही ह॑ कि हम उसे द्वर करे अथवा उसे पदच्युत करके 
सत्य को प्रतिष्ठित करे । हर हालत में असत्य से सदाचार की भावना को 
बाँवना हानिप्रद ही हैं । अतः यह आवश्यक हैँ कि हम सदाचार और असत्य 
की यह अपवित्रं सन्धि तोड़े, और मनुष्य अब तक जो यह भूल करता आ 
रहा है उसका प्रतिकार हो । हमे यह भी अच्छी तरह हू दयद्भम कर लेना 
चाहिये कि दूसरे को ऊपर उठाने के लिये खद नीचे गिरना, अपना पतन 
हूँ, दूसरे का उत्थान नहीं है । 

प्रशन- यदि यह मान भी लिया जाथ कि असत्य अकल्याणकारी और 
सत्य कल्यागकारोी हैँ तब भी साधारणतथा आज जो जनसाधारण अपने अपने 
विचारों, सिद्धान्तों, आदर्शो आदि को लेकर अपनी सामान्य मनोवृत्ति या 
अपना एक दृष्टिकोण बना बंठे हे, और उनकी वृत्ति प्रवृत्ति था उतकी 
भावना या कृति में जो एक तरह का सामञजस्य आ चुका है, उसे देखते 
हुए ऐसा मालम होता हैँ कि एक असत्य विचार से जितनी हानि हो रही 
हूँ या हो सकती हे, उसको मिटा देने से अपेक्षाकृत अधिक हात्ति हो 
होगो, क्योंकि सभो असत्य विचार मनुष्य के सोचने बिचारने और अनुभव 
करने की पद्धात से इतना घनिष्ठ संबंध रखते हें कि एक-दो अलग-सी सच्चा- 
इयों को वहाँ जगह देने से आज ऐसी हालत में उनके साथ बहा अन्य 
सच्चाइयों के न होने से अथवा प्राय: असत्यों को ही वहाँ सद्भति होने से 
व्यक्तिगत चरित्र ब व्यवहार का सामझ्जस्य जो नंतिक जोवन के लिये 
बहुत जरूरी हें, नष्ट हो जायगा और इससे मनुष्य का चरित्र गिरेगा। 

उत्तर- पहले तो एक असत्य विचार हा त्याग अनिवार्य रूप से सत्य 
विचार का भ्रहण नहों हूँ | एक विचार असत्य माल्म हो इसके साथ यह 
आवश्यक नहीं है कि एक ऐसा सत्य विचार भी तभो मालूम हो जाय जो 
उसकी जगह ले सके | दूसरे मानव समाज के इतिहास से पता छंग्रता हूं 
कि गलत तरीके से विचारन पर गलत विचार को खिड़की से सहज हो आक्रमण 
किया जा सकता हे और बहुत ही सरलता और सफलता के साथ । व्यक्षित के 
चरित्र व व्यवहार का सामझजस्य उक्त दोनों कारणों से नष्ट नहीं होने 
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पाता, यही नहीं इसी क्रम से धीरे-धीरे कह सत्य की ओर अग्रसर होता 
जाता हूँ । मानव चरित्र का सामञजस्थ आखिर कया है ? यही न कि मनुष्य 
के स्वभाव की बोद्धिक, नेतिक व व्यावहारिक प्रवृत्तियों में पूर्ण सामठजस्य 
हो, विचारों भावनाओं और संकत्पों में परस्पर पूर्ण सहयोग हो ? विचार 
ऐसा कोई सुझाव नदें जिनका भावनाओं से मेल न बेंठ सके और ऐसा 
कोई निर्षध न करे भावनाये जिसके प्रति विद्रोह करे, तथा संकल्प विचारों 
और भावनाओं के अनुकल हों तभी चरित्र का साम5जस्य सभव हूँ । यदि 
विचार अपनी सूचना पद्धति में पूर्ण सत्य व शुद्ध हों, भावनायें अपने उद- 
गस या प्रवाह से निर्दोष व निर्मेल हों फिर ऐसे सुन्दर विचारों और भावनाओं 
के अनुरूप मनुष्य के संकल्प व उसकी प्रवृत्तियाँ हों, यही मानव चरित्र की 
उत्कृष्ट अवस्प, है । ऐसे आदर्श चरित्र निर्माण में असत्य को स्थान ही कहाँ 
है ? कल्पना सत्य के साथ या अलग यहाँ कहाँ ? यहाँ तो पूरी सच्चाई 
ईमानवारी और अन्तस्तरू की स्वच्छता या पवित्रता अनिवार्य हैँ । ऐसे 
अमूल्य चरित्र निर्माण के परम पावन मन्दिर को असत्य की कीचड़ से 
अशुद्ध व्र अपवित्र करने की कल्पना भी असड्भत हूँ ! अतः जब भी, जहाँ भी, 
जितना भी और जिस रूप में भी असत्य मिले उसे हटाना ही. उचित हैं, 
आवश्यक हैँ । तभी मानव चरित्र के पूर्ण सामअजस्थ के आदश की और 
हम अयसर हो सकेगे। इसमे समय लगेगा सो लगे, पर आदर्श के पास तो 
हम होते जायेगे, आगे तो हम बढ़ते जञाबंने । आज असत्य के अथवा सत्यासत्य 
के साथ चरित्र के सामझजस्य को नष्ट न होने देने की हमे जो चिन्ता है 
वह छोडनी होगी, यह झूठा भोह्‌ हमें त्यागना ही होगा । पर अगर यह मान 
भी लिया जाय कि विचार करने का सारा दृष्टिकोण बदले अन्यथा सत्यासत्य 
की जो खिचड़ी पकेगी, उससे मस्तिष्क बौलला जाथगा तथा नेतिकता और 
सदाचार को हानि पहुँचेगी तो भी कोई हर्ज की बात नहीं हे, क्योंकि ऐसी 
डॉबाडोल स्थिति के बाद जब सत्य अपना स्थान बना लेगा और वहां जम 
कर बेट जायगा, तब स्थिरता आ जायगी और सत्य अपनी ज्योति से 
धीरे-धोरे असत्यों को प्रकाश में लाकर उनका रहस्य उद्षाथ्न करेगा और 
तब अन्धानुकरण या अन्धविज्वास की नीति के लिये कोई स्थान न रहेगा 
और तभी मनष्य सत्य पर निर्धारित सदाचार की ओर सच्चे अर्थों मे 
बढ़ेगा और तभी उसका वास्तविक व स्थायो कल्याण हो सकेगा। अयोग्यता 
को दूर करने की बजाय निकट भविष्य के लाभ की संकुचित दृष्टि से 
अयोग्यता को कायस रहने दिया जाय बल्कि उसे और स्थायी कर दिया 
जाय और इस तरह छोटे से स्वार्थ के लिये इतनी महंगी कीमत चुकायी 
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जाय, यह किसी तरह भो उचित नहीं हे। बहमों और अन्धबिद्ववासों को 
पुरानी बोतलों में नई नई शराब डालकर जन साधारण को पिछाना और 
उसे गुसराह करके आमूल परिवर्तन करने से रोकना अकल्याण को बढ़ाना 
हैँ और स्थायी कल्याण का सागे अवरुद्ध करना हू। 

प्रदन- असत्य सान्यताओं का सहारा लेकर मानव समाज फा कल्याण 
हुआ हैं इसलिये यह कंसे स्वीकार कर लिया जाय कि असत्य में मूल 
रूप से कल्याण करने की योग्यता या शक्ति जरा भी नहीं हैं ? 

उत्तर- सचमुच ६तिहास हमारे सामने ऐसे उदाहरण उपस्थित करता 
है जिससे नेतिक व धामिक रूप धारण करके झूठी मान्यताओं या कल्प- 
नाओं से कल्याण होता दिखा है, लेकिन वास्तव में यह असत्य की उपयोगिता 
या कल्याणकारिता का प्रकटीकरण नही है । एंसी हालतों में असत्य। विचार के 
पूर्णतया असत्य व होने से या सत्य से पूर्णतया छून्‍्य न होने से, जो कुछ 
सत्य वहाँ विद्यमान था उसी का यह कार्य था। जो असत्य वहाँ था बह 
बिल्कुल अनपयोग्री व बेकार ही था। जो भी सुख या कत्याण वहाँ हुआ 
उसका श्रेय उस असत्य को नहों दिया जा सकता जो वहाँ था बल्कि उस 
सत्य को ही दिया जायश ऊो उस असत्य के साथ रहकर तथा उसके अति- 
रिक्त अथवा उसके विरोध थे री अपना काम्त कर रहू था । 

प्रन्‍न- अपने विचारों” में असत्य की सम्भावना मान्य करने का सत्य या 
सम्यकत्व से विरोध हें क्‍या ? क्‍या ऐसी सम्भावना रखकर अपने विचारों पर 
दृढ़ विश्वास रखकर उसके अनुसार निर्भयता और निश्चितता से आचरण 
किया जा सकता हूं? 

उत्तर- इसमें तो सन्‍्देह ही नहीं हे कि हम सबका अपने विचारों की 
सत्यता पर विश्वास होना ही चाहिये अन्यथा वे हमारे अपने विचार न 
रह जायेगे, लेकिन अपने विचारों की सत्यता में दृढ़ विश्वास होने और 
उनमें किसी भी तरह को गलती की सम्भावना न मानने में बहुत अन्तर 
हैं । दृढ़ विश्वास के साथ गलती की सम्भावता मश्नने का कोई विरोध नहीं 
हैँ । जब कोई व्यक्ति अपने मन्तव्य पर दृष्टि डाले था उस पर विचार करे 
तब उसे यह अनुभूति होना स्वाभाविक ही हैँ कि उससें कोई गलती नहीं 
है और इसो तरह अन्य विचारों को भी वह अलूग अलग ले और उनपर 
नजर डाले तो हर एक विचार के प्रति भी अलग-अलग यहो धारणा होगी 
कि वह विचार बिलकुल ठोक हे या उसमें कोई गलती नहीं हैं । लेकिन जब वह 
सामूहिक रूप से देखेगा और यह विचारेगा कि पथ्वो परआज तक एक भी 
व्यक्ति ठीक उसके जंसे सब विचारों का रखने वाला न हुआ है, न है 
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और न हो सकेगा तथा जब वह भूतकाल के इतिहास और मानव समाज की 
गतिविधि को अर्थात्‌ भिन्न भिन्न जातियों, स्थानों व समयों के सिद्धान्तों 
को जो अब लुप्त हो गये हे, व्यक्तियों या समुदायों की विचार करने की 
पद्धतियों को जो अब नष्ट हो चुकी हें, तरह-तरह की पद्धतियों, परिस्थितियों, 
सभ्यताओं व संस्क्ृतियों में पले व पनपे हुए पक्षपातों और आदझों को, 
जिनकी धज्जियाँ उड़ चुकी हे तथा सत्य के खोजियों के सदा से होने बाले 
बाद प्रतिवाद को जो अभी तक चला आ रहा हूं, ब्यक्ति गौर से देखेगा और 
साथ ही इस वस्तुस्थिति का निरीक्षण करेगा कि उसके चारों ओर सभी 
मनुष्य जो है, जो जा चुके हे और जो थोड़े बहुत नहीं करोड़ों हे, असंख्य 
हूं, अपने-अपने विचारों के प्रति पूरी श्रद्धा व सम्मान रखते आये है या 
रख रहे हे, तन सहज हो उसे यह बुद्धिगम्य या सहज विवेकप्रेरित यह 
अनुभूति होगी, और होनी चाहिग्रे कि वह स्वयं भी अपने विचारों 
में गलती पर भी हो सकता है । इस तरह अपने प्रत्येक विचार में अलग- 
अलग दुंढ़ विद्वास रखते हुए भी सामूहिक रूप से अपने विचारों में 
असत्यता की सम्भावना सानी जानी चाहिये। यहाँ कहों भी परस्णर विरोध 
नहीं है, जहाँ यह दृष्टि था मनःस्थिति होतो है वहाँ विचारों मे या तदनुकूल 
आचरणों से कोई ढिलाई न होते हुए भी पूर्ण-परिपुर्ण-सम्पूर्ण सत्य का 
अधिकारी या एकमात्र ठंकेदार होने का झूठा अहंकार नहीं आने पाता । 
इतना ही नहीं, बे सिर पर को कल्पताओं और ख्गमखा की अटकलबाजियों 
में शक्ति का अपव्यय करने की कमजोरी वहाँ नहीं रह पाती हे और 
“जो मेरा हे वह सत्य हे” यह अहंकारवृत्ति वहाँ न रह कर यह कुत्ति 
आ जाती हूं “जो सत्य हैँ वह मेरा हें” । सत्य की सच्ची उपासना के लिये 
जो भावना या बृत्ति होनी चाहिये वह वहाँ बनी रहती है और ब॒था सन्तोष 
हारा सच्चे असन्तोष का गला घोंटकर सच्चे असन्तोष की आराधन/-साधना 
यहाँ भ्रष्ट नहों होने पाती हैं। सत्य या समन्वय को निर्मेलता के लिये 
यह अनिवार्य हे कि मनुष्य सत्य-साधना के ऐसे अनिवार्य या अमूल्य आधार 
को अक्षुण्ण बनाये रखे । 


प्रनन- आपने जो ऊपर कहा हैँ कि एक असत्य विचार का ग्रहण अनि- _ 
बार्ये रूप से सत्य नहीं ह। क्या इसका यह अर्थ लगाया जाय कि मिथ्यात्व 
का त्याग और सम्यक्‍त्न का ग्रहण इन दोनों स्थितियों के बीच भी कोई 
ऐसो स्थिति हे जो मनृष्य के लिये सहज वा स्वाभाविक हूँ ? क्या ऐसी 
स्थिति सम्यकत्थ के अनुकूल हें ? 

उत्तर- भिथ्यात्व का त्याग नकारात्मक सत्य है, सम्पकत्व का भ्रहण 
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सकारात्मक सत्य हे। सकार और नकार सापेक्ष शब्द हैं, वे अपने में पूर्ण 
नहीं हूं । प्रायः नकारात्मक सत्य से सकारात्मक सत्य का बोध हो सकता हूँ। 
बोध न हो तो उसकी दिशा को ओर इंगित हो सकता है। यह भी न 
हो तो उसकी खोज के लिये या उसके अन्‌ सन्धान के लिये मार्ग तो प्रशरत 
होता ही है । नकारात्मक सत्य का इस अपेक्षा से सकारात्मक सत्य से खून का 
जैसा सम्बन्ध है वास्तव में दोनों एक दूसरे के विरोधी नहों हे, . बल्कि 
पुरक है, सहायक है और शायद बहुत अंझों से एक ही सत्य के दो पहल 
हैं, और दोनों में सत्य का मौलिक गुण कल्याणकारिता अनिवार्य रूप से विमान 
हैँ । सकारात्मक सत्य कल्याणकारी हें ही, साथ ही नकारात्मक सत्य जहाँ तक 
सकारात्मक सत्य स॑ अपेक्षित हूँ बहाँ तक बह भी कल्याणकारी ही हैं, और 
उसका यह कार्य संभवतः इतना सूक्ष्म हुँ कि इसकी अनुभूति सहजहीन 
हो सके । फिर भो नकारात्मक सत्य से अकल्याण तो कम या बन्द होगा ही 
अर्थात्‌ असत्य से जो अकल्याण होता है, बह रुकेगा ही, और अकल्याण का 
यह निरोध न्यूनता या अभाव भी तो प्रकारान्तर से कल्याण की ही. वह्धि 
है । सकारात्मक सत्य अप्राप्य भी हो तो भो नकारात्मक सत्य का प्रहण 
स्वतः एक सत्य ग्रहण करना हूँ । सिथ्यात्व का त्याग स्वयं सम्यकत्व हूँ 
हाँ, सम्यकत्व ग्रहण और मिथ्यात्व त्याग बिलकुल एक भी नहीं है, इन दोनों 
के बोच भी एक स्थिति है, जिसे सत्य के खोज की स्थिति कहा जा सकता 
हैँ । मिथ्यात्व की अपेक्षा मिथ्यात्व त्याग सम्यक्त्व ग्रहण है ही, फिर भी 
सम्यक्त्व ग्रहण वास्तव में और भो ऊँची चोज हैं, जिसे पाने के लिये हमें 
ऊपर उठते ही रहना चाहिए । निरन्तर हमारा यही प्रयास रहना चाहिए 
कि हम मिथ्यात्व छोड़ें, सत्थ की खोज करें और सस्यकक्‍त्व ग्रहण करे। 
भिथ्यात्व छोड़कर झूठम्‌ठ का सम्यक्त्व या एक दूसरा मिथ्यात्व अपने ऊपर छाद 
लेना सत्य को खोज की परिस्थिति से भी गिरो हुई परिस्थिति है । एक आसन 
खाली रहे यह अच्छा है, किन्तु उस आसन पर अपात्र को बेठाना अनुचित । कल्पना- 
जन्य शान्ति से जिज्ञासाजन्य अज्ञान्ति श्रेष्ठ है । असत्य विचार से अविचार उत्तम 
हैं । ज्ञान के उन्‍्माद से अज्ञान को विनम्न अनुभूति अधिक गौरवास्पद हूं । 
प्रइन-प्रत्येक व्यक्ति का व्यक्तित्व अलग-अलग हे, अतः स्तेक्य असंभव हे । 
फिर, एक ही सत्य मे सद विदणास करें यह व्यवहार नहीं हें । और ऐसी हालत 
में सिफे उसो एक व्यक्ति या कुछ व्यक्तियों का कल्याण हो सकेगा जो सत्य में 
विद्वास करते हें, और का नहीं ? फिर, जनकल्याण कंसे होगा ? 
उत्तर-निःसन्देह यह आशा करना कि सभी व्यक्ति अमुक एक विचार 
को कभी अपना सकेंगे, भ्रम हूँ । एक व्यक्ति का सत्य प्रायः दूसरे के लिये 
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असत्य रहा हे। सर्वजन सतंक्‍्य न कभी हुआ हूँ, न कभी हो ही सकेगा। 
हर व्यक्तित का व्यक्तित्व अलग है, उसके मस्तिष्क और हृदय की बनावट 
भी जुदा हैँ, उसकी सुझ-बूझ भिन्न हे, उसको दीक्षा व संस्कार भी एक से 
नहीं हे । उसको परिस्थिति व वातावरण भी विशेष हे, उसकी वत्ति-प्रवृत्ति 
उसकी आदत एबं उसका रंग-ढंग भी निराला हैं, ऐसी हालत में इस भ्‌- 
मण्डल पर असंख्य विभिन्न परिस्थितियों से असंख्य विभिन्नताओं को लिये 
हुए इन असंख्य मनुष्यों के बिचारों में एकरूपता देखने की आज्षा रखना 
डेखचिल्लीपन ही हूँ । सत्य पर ही सद्वत्तियाँ, स्थित करने को उपयोगिता 
पर जोर देते समय यह कट सत्य हमारे सामने था, फिर भो हमने इसपर 
जोर दिया क्‍्योंदि। किसी तत्व सिद्धांत या आदशें को ठीक-ढठीक समझकर 
ओर मानकर ही व्यक्ति अलग-अलग और सामूहिक रूप से भी कल्याण- 
मार्य वर आगे बढ़ सकते हे । सभी व्यक्ति सत्य को समझने मं भले ही 
सहमत न हों लेकिन वे प्रायः या कस ज्यादा यह तो कर सकते हूँ कि पूरी 
ईमानदारों के साथ, बिना किसी पक्षपात या अस्वाभाधिक बन्धन के, संस्कारों 
की परम्परा तथा शिक्षा दीक्षा के खास साँचों में फिट होने को गल्गांमयों को 
तोड़कर किसी एक व्यक्ति या कुछ विशिष्ट व्यक्तियों को ही अथवा किसी 
एक या कुछ पोधियों को लेकर ही बुद्धि और विवेक कौड़ियों के भाव न 
बेंच कर तथा बहुत ही शान्ति ठंडे दिल, धेये गम्भीरता, हृदय की स्वच्छता, 
कषाय हीनता व ईमानदारी से काम लेकर जिन विचारों को सत्य समझ 
सके, उन्हे ही ग्रहण करें ओर अपने निर्णीत सत्य को हो अपनी सद्वत्तियों 
व सत्‌ प्रवुत्तियों का आधार बनाए। कोई भी व्यक्ति हर व्यक्ति से चाहे 
सहमत न हो लेकिन निष्पक्ष व निरंल बद्धि से, शुद्ध अन्तःकरण से तथा 
मानवता के एक मात्र स्वाभाविक मानवीय दृष्टिकोण सत्यासत्य का निर्णय 
करे यह व्यवहायें हैँ, बांछनीय हें, और व्यक्ति ऐसा करे तथा दूसरों से, 
अधिक से अधिक प्राणियों से, ऐसा कराए, यह व्यक्ति के वयक्तिक ब सावे- 
जनिक जीवन का लक्ष्य बनने योग्य भी हे। ऐसा होने पर व्यक्तित्व के 
विकास की सुविधाएँ वहाँ अक्षण्ण ही नहीं रहेंगी, बल्कि बढेगी तथा साथ 
ही साथ अनेकता मे ऐसी एकता स्थापित हो सकेगी कि यह पृथ्वी ही स्वर्ग 
बन जायभा। तब सत्य थोड़े ही व्यक्तियों के हाथ में भले ही आए पर 
सत्य दृष्टि बहुतों को मिलिगी और यह दृष्टि असत्य को तथा कल्पना या 
अनुमान को जो एक प्रकार से असत्य के ही रूप हे, विचारमार्ग से दृर 
हटाएंगी और इस ह॒द तक सत्य ही प्राप्त होगा। फिर सत्य दृष्टि प्राप्त 
होने पर पूर्ण या अधिकाधिक सत्य पाने का सार्ग खुल हो जायगा। सत्य 
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दृष्टि सत्य को खोजने में लगेगी तब बहु सफल हो या असफल, बह प्रयास ही 
सत्य होकर उसके दृष्टिधारो के सामने आएगा और जो भी 
विचार वह अपनाएगा बे उसके लिये उसके सत्य विचार होंगे और उनसे 
प्रेरणा पाकर वह सद्प्रवृत्तियों से अपने चरित्र को निखारेगा, अपनी आत्मो- 
घति करेगा, अपना कल्याण करेगा। यों भी कह सकते हे कि सम्यक्‌- 
दर्शन प्राप्त होनें पर उस दृष्टि के परिणाम स्वरूप जो ज्ञान उसको श्रद्धा 
का स्वरूप होगा, वह उसका सम्यग्ज्ञान होगा और तदनुकूल जो उसका 
व्यवहार या आचार होगा बहन उसका सम्यक्चरित्र होगा और सम्यक्दर्शन 
सम्यक्ज्ञान और सम्यक्चरित्र का समन्वय या संयोग ही उसका वह मार्ग 
होगा जिस पर चलकर वह स्व पर कल्याण कर सकेगा। जबतक उसकी 
दृष्टि शुद्ध रहेगी या उसका सम्यकदशेन अक्षुण्ण रहेगा तब तक उसके 
आचरण का बाहरी रूप बदलते रहकर भी उसके निशचय कल्याणकारी 
सत्य. सम्यक्व को ओर ही उन्मुख रहकर उसे गौरबान्वित ही बनाता 
रहेगा और उसके चरित्र का सामञ्जस्थ भी बना रहकर उसके जीवन को 
धन्य व कृतकार्य बनाता रहेगा। 

ऊपर हमने सम्यकदशन को जिस रूप में रखा हे बही उसका विवेक- 
पूर्ण, बुद्धिगम्य व एकसात्र सानव के लिये गृहणीय है । वह एक दृष्टि हैं 
एक दिशा हूँ । कुछ गिने-चुने विचारों से उसे उपेक्षा नहीं हे वह सेव. 
आगे बहती रहने वारो एक धारा हेँ जिसमे बहने बाला ज्ञान रूपी जल 
सर्देव शुद्ध, ताजा, व्यक्तित्व के स्वास्थ्य के लिये लाभदायक तथा हर तरह 
मनुष्य के लिये कल्याणकारी हैं । उस विचारधारा की गंगा में सच्चे हृदय 
से नहाना ही वह सम्पकचरित्र हूँ जिसकी महिमा का गुणनान नहीं हो 
सकता । सम्यक्‌ दर्शन को श्रद्धान अथवा श्रद्धा या भक्ति समझना भूल हूं। 
वह एक दृष्टिकोण हे, वह एक विचार सरणि हें। भक्तियोग,' ज्ञानयोग, 
और कर्मयोग ये जत्ियोग मिलकर भो सम्यकदशं न के बिना बेकार हे । 
भक्तियोग, ज्ञानयोंग, दोनों हो सम्यकज्ञान में आजाते हें और कर्ंयोग को 
सम्यक्चरित्र कहा जा सकता है। जबतक इन तोनों योगों में सम्यक- 
वर्शन का भी दृष्टियोग जो वास्तव में योगराज है, न मिलेगा, सारी योग- 
साधना बेकार हैँ। सम्यक्दर्शन या सत्य दृष्टि के बिना ज्ञान व चरित्र 
अथवा भक्त्ति, ज्ञान व कर्म व्यर्थ हे। सर्बप्रघान सम्यक्दर्शन हैं। यह बड़े 
से बड़ा आशीर्वाद है जो एक सनुष्य अपने जीवन में पा सकता हैं। प्रत्येक 
व्यक्ति यह आशीर्वाद पाये, इसी में उसकी सफलता हैँ, कल्याण हे । 


सम्प्रदाय और सत्य 


पं" सुखछाल संघवी 
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साम्प्रदायिक दृष्टि एवं सत्य दृष्टि इन दोनों का क्‍या अथ्थ हे, इन दोनों 
के बीच से क्‍या भेद हे और साम्प्रदायिक दृष्टि के स्थान में सत्य दृष्टि के 
शिक्षण पोषण और विकास को कितनी आवद्यकता हे ? यह सब शिक्षितों 
के लिए जानना अत्यावश्यक हू और यह समय इसके लिए खास उपयुक्त 
भी हैं। शिक्षित हो सामान्य लछोकवर्ग के प्रतिनिधि होने के कारण मा्गे- 
दर्शक बन सकते हूं। वे प्रस्तुत विषय का यथार्थ एवं असाधारण ज्ञान 
रखते हों तो अशिक्षित और अद्धंशिक्षित जनवर्ग को विश्व की, राष्ट्र 
और जाति की एकता की ओर अपने असाधारण प्रयत्न से ले जा सकते हे 
और अयोग्य मार्ग से उनकी चित्तद्त्ति को पराक््मुख करके योग्य दिशा 
को ओर प्रवृत्त कर सकते हें। इसी आश्यय से शिक्षित जनवग के समक्ष 
मेने प्रस्तुत विषय पर कुछ कहने का विचार किया हे। 

बेक्टिरिया जंसे सुक्ष्मतम जन्तुओं और इतर प्राणियों मे भो अभेद की 
भूमिका हे; कितु वह आदशं नहीं हूँ क्योंकि यह भूमिका ज्ञान अथवा 
बुद्धि साधित नहीं, पर अज्ञान मृलक हे। इसमे भेद के ज्ञान का अभाव तो 
हैँ पर अभेद का ज्ञान नहीं। मनुष्यत्व का आदर अभ्ेद का हे कितु वह 
अभेद ज्ञानमूलक हो है । बृद्धि विचार और समझपूर्वक अनुभवगम्य 
एकता हो मनुष्यत्व का शुद्ध आदर्श हे। भेंदों की विविधताओं का भान 
होरे पर भी उससे ऊपर उठकर जितने अंश में दृष्ठि अभेद, एकता या 
समन्वय का अनुभवगम्यथ कर सके उतने अंश में वह मनुष्यत्व के आदशे 
के नजदीक पहुँची यह कहा जायगा। इस आदर्श में केवल आध्यात्मिकता 
ही नहों किन्तु इसमें शुद्ध एवं सुखावह व्यावहारिकता का भो सामंजस्य 
हूँ। प्राणिमात्र के प्रति आत्मौपम्थ की दृष्टि, सप्ग्न विश्व से परस्पर 
अआतभाव और विशुद्ध राष्ट्रीयता, ये सभी उक्त आदर्श के जुदे जुदे और 
भिन्न भिन्न कक्षा वाले स्वरूप हे, अंग हैं। 

अहंकार, अज्ञान और विपरीत समझ से मनुष्य जाति ने अपने आवद्ं 


को छोड़ केवल उन्मार्ग का अवलम्बन ही नहीं लिया कितु बहुत सो बातों में 
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तो उसने अपने आदर्श का चकनाचर कर डाला हूं ऐसा प्रतीत होता हें। 
देशभेद, जातिभेद, भाषाभेद, आचारभेद और संस्कारभेद और ऐसे 
अन्य अनेक भेंदों की भावनाओं को प्रमाण से अधिक आश्रय देकर एकता 
के साधन को कितनी हत्या कर डाली हैँ यह मनुष्य जाति के इतिहास के 
अभ्यासियों को कहने को आवश्यकता नहीं। अपने में जाने अनजाने 
साम्प्रदायिक भेद बुरी तरह से किस प्रकार घर कर लेता हैं, उससे 
व्यक्तिगत, सामाजिक, धामिक और राष्ट्रीय दृष्टि से कंसे कंसे बुरे परिणाम 
उठाने पड़ते हुं और उन परिणामों से बचने के लिए किस दृष्टि की आवश्य- 
कता हूँ इसको चर्चा करना ही हमें इृष्ट हैँ । 

अन्य पंथ और संप्रदाय का संस्कार रखनेवाले इतर व्यक्तियों के हृदय 
में चाहे जंसा अनुभव हो फिर भी वह स्ववंथ और स्वानुभव की दृष्टि से 
एकाड़ी हो हे अतएब मं यहाँ पर जैन पंथ या जन संप्रदाय को लक्ष्य 
करके स्वानुभूत जंसा चित्र खीचता हूँ। उसे प्रत्येक पाठक अपना चित्र मान 
कर, उसकी प्रत्येक भिन्न भिश्न घटनाओं को अपनी अनुभत घटनाओं के 
साथ तुलना करके इस चित्र को साधारण रूप दे तो प्रस्तुत चर्चा के समझने 
में बहुत सरलता हो सकती हूं । 

जन्म के प्रारम्भिक काल में जब एक बालक माँ की गोदी से क्रीड़ा 
करता हैँ उसी समय से वह स्तनपान और बाल जगत के अवलोकन के 
साथ ही अनजाने साम्प्रदाबिक संस्कारों के चंगुल में फंसता जाता हैं। 
थोड़ी सी बड़ी अवस्था होते ही वे संस्कार “जय जय “राम 'परश्ष भग- 
बान्‌” आदि सरल दाब्दों में व्यक्त होते ह। माँ बाप आदि बालक से धर्म- 
शब्द का उच्चारण करवाते हे, बालक भी अनकरण करता हें। उसकी ग्रहण 
और उच्चारण शक्ति को व॒ंद्धि के साथ ही इसके पास से “जिन धर्म” 
आदि शब्द उच्चारण करवाये जाते हें। थोड़ ही समय मे बालक अपने को 
अमृक धर्म का कहने लगता हैँं। उस समय उसके हृदय में धर्म, पथ या 
संप्रदाय की कोई स्पष्ट कल्पना नहीं होती, फिर भो बह परंपरा से प्राप्त 
संस्कारों से अपने को अमुक धर्म अथवा अमुक संप्रदाय का मानने रूग 
जाता हैँ । ओर थोड़ी बड़ी अवस्था होने पर उसके पिता-माता, पिता- 
महाँदि यदि जन हों तो बालक को यह समझाने का प्रयत्न करते हे कि 
अपन जेन कहलाते हें। अवस्था.,, अवलोकन ओर जिज्ञासा की साथ ही साथ 
वृद्धि होती है। पिता, पितामहांदि उसके संतोबार्थ कहते जाते हे कि चौंटी 
नहीं मारनी चाहिए, बिना छाना हुआ पानी नहीं पीना चाहिए। अधिक 
पानी नहीं ढोलना चाहिए-क्योंकि अपन जन कहलाते हे। इतने शिक्षण 
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से किशोर का मानस इतना हो शिक्षण प्राप्त कर सकता हे कि अमुक 
नियमों का पालत करना हो जैनधर्म” हैं। वहू किशोर अपने गुरुजनों 
के साथ धर्मस्थानों में जाता हे या घर पर घर्मंगूरुओं का दर्शन करता हे 
तब .े धर्मगुरु कहलाते हैँ, ज॑ंनगुरु ऐसे होते हे, इनकी ऐसी वेश-भूषा 
होती है, इनको इस प्रकार प्रणाम करना चाहिए! आदि विधिएँ जान लेता 
हूँ । अब तक तो इसने केवल जेनधर्म जसे साधारण शब्द ही ग्रहण किये 
किये थे, उसका अर्थ भी उसने आसपास के वातावरण से साधारण रुप से 
ग्रहण कियः था । अब कुछ वृद्धि होने के साथ ही उसका शिक्षण अन्य 
दिशा की ओर चला जाता हैँ। धर्ंगुरु यदि स्थानकवासी हो तो उसको 
ऐसी शिक्षा मिलती हू किजो मुह पर मुहपत्ती बाँधते हे, जो असुक प्रकार 
के आचार का ही पालन करते हे वे हो सच्छे जेन गुरु हे। बालक इतने 
ज्षिक्षण के पश्चात्‌ आगे बढ़ता हेँ। धर्म-पुस्तकों को पढ़ते समय पढ़ता हे 
कि अमुक पुस्तकें ही जन शास्त्र हे और ये ही सच्चे धर्म शास्त्र हेँ। 
इसी प्रकार वह भिन्न भिन्न क्रियाकांड, उपासना और आचार जो उसके 
आसपास प्रचलित होते हूं उनको हो जेन क्रिया, जेन उपासना और जन 
आचार कहने लगता हूँ ख्नौर क्रमशः उसके हृदय में इन संस्कारों को पुष्टि 
होने लगती है, कि जेन गुरु तो जेसे मने देखे बसे हो हे, अन्य नहीं। जेन 
क्रिया, जेन उपासना और जन आचार जंसे म॑ जानता हूँ वे ही हे, अन्य नहीं। 
इस प्रकार धर्मो और जेनधर्मं आदि महत्त्वपूर्ण दाब्दों के भाव उसके मनमें 
बहुत ही संकी्ण रूप से चित्रित हो जाते हे। और उभर को बृद्धि के साथ 
ही साथ उसके सामने एक नया चित्र खड़ा होता है कि ज॑नघमं हो सत्य हूँ, 
अन्य सभी धर्म असत्य एवं सत्य से पराइमुख हँ और जेनधर्म भो 
उसके लिए उसकी जन्मभूमि में प्रचलित सम्प्रदाय से अधिक कुछ नहीं रहता। 
यह किशोर तरुण होकर जब जिज्ञासा के वेग में अन्य प्रकार के घ्मगृरू, 
अन्य प्रकार के धर्मशास्त्र, अन्य प्रकार के धर्मस्थान और अन्य प्रकार के 
क्रियाकांड-उपासना आदि देखता हे, उनके विषय में जानता हैँ तब उसके 
सामने बड़ी उलझन खड़ी होती हैं। इस प्रकार की उलझन में उसने यह 
पहिला ही फदम रखा हू । उसको ऐसा प्रतीत होता है कि मेरे द्वारा स्वीकृत 
पंथ की अपेक्षा यह सभी भिन्न प्रकार के हे। इन सबों को जेनघसे को 
कोटि में परिगणित कर सकते हें या नहीं ? साधारण रीति से ऐसी दुषिधा 
का समाधान अयोग्य रीति से ही होता हूं। साम्प्रदायिक शिक्षण हारा बल़ात्‌ 
हृदय में थे भावनाएं भरी जातो हे कि अमुक ही मौलिक जेन हे, अन्य नहीं। 
इनके अतिरिक्‍्स अन्य असलो जेन नहों हे किन्तु विकृत हे। फिर तरुण को 
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जिज्नासा उत्तरोत्तर बलबतो होती जाती है। वह पूछता है कि अमुक ही 
मौलिक हे और अन्य नहों, इसका क्या कारण हूं ? प्रथम उसने मूति एवं 
मन्दिरों को धर्मकोटि में नहीं गिना था। पर अब तो वह इंन सब को और 
प्रथम की अपेक्षा ज्ञात अन्य शास्त्रों को भो जेन-शास्त्रों की कोटि में 
क्यों नहीं गिना जाये ? यह प्रइन करता हे। अब तो बहू देहात या पग्राम- 
वासी समिट कर नंगरवासों बन जाता हें और वहाँ वह स्थानकबासो के उप- 
रांत इवेताम्बर मूतिपुजक परंपरा की सभी विधियों का निरीक्षण करके 
उसको भो जंनधर्म के प्रदेश में परिगणित करना चाहता हूं? प्रथम 
ग्रहण किये हुए शब्दों को चिस्तार के साथ व्याख्या करता है। तत्पर्चात्‌ 
वह युवक विद्यापीठ या अन्य स्थलों में प्रथमतः अज्ञात किसी तीसरे जन 
पंथ के विषय में कुछ सुनता हे, जानता हे-वस्त रहित मुनि जेन गुरु 
कहलाने के अधिकारों हूं, वस्त्रों से परिच्रेष्टित नहीं। स्थानकवासी एवं इबे- 
ताम्बरों द्वारा स्वीकृत शास्त्र मल जन शास्त्र नहीं। थ्रे तो बनावटी और 
पीछे के हे, सच्चे सभी जन श्ञास्त्र रूप्त हो गये हे। इतना होने पर भी अनेक 
आचारयों द्वारा निममित शास्त्र हो मूल ज्ञास्त्रों के समकक्ष हो सकते हें अन्य 
नहीं । मूति मानतों चाहिए कितु नरन प्रतिमा हो। जब वह युवक इस प्रकार 
प्रथम नहों सुनो हुई बातों को सुनता हे था पढ़ता हेँ तब उसकी दुविधा 
का पार नहीं रहता। धर्म से सम्बन्ध रखनेबवाले जो जो शब्द उसके 
हृदय में घर किये हुए थे उसके विरुद्ध यह नया शिक्षण उसे व्यग्र कर 
डालता हैं। इस व्यग्रता से भी सत्य भार्ग की प्राप्ति नहीं होती। अंतर्म॑ बह 
प्राप्त हुए नवीन शिक्षण को सिथ्या कह कर पुरातन पिता, पितामहादि 
से प्राप्त परंपरागत संस्कारों का पोषक बन जाता है। अथबा प्रथम के 
संस्कारों को एक ओर डाल कर नवोन शिक्षण के अनुसार इन धासिक 
शब्दों के अर्थ की पर्यालोचना करता हूँ। यह तो केबल जनियों के मुख्य 
तीन विरोधों फिरकों को विरोधी मान्यताओं मे सोभाबद्ध होंनेवाले जेनधर्स 
सम्बन्धी शब्दों एवं संकेतों की बात हुई। परन्तु अब वह चित्र अधिक बि- 
सतत होता हें। अब वह बालक, किशोर, कुमार था कालेज का तरुण 
सिट कर विदवशाला का विद्यार्थी बनता हेँ। उसके सामने अनेक पंथों के 
अनेक रूपधारी धर्ंगरु, अनेक प्रकार के आचार और क्रियाकांड, अनेक 
प्रकार के धर्मशास्त्र और धारमिक विचार उपस्थित होते है तब तो वहु और 
अधिक असमंजस में पड़ जाता हूँ) वह कहता हें कि इस सब को धर्म 
प्रदेश में गिन सकते हैँ या नहीं? ग्रदि ये धर्म को उस कोटि में सम्मिलित 
नहीं हो सकते तो क्‍या कारण है? यदि घथिन सकते हें तो उनको कुलधर्म 
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अर्थात्‌ प्रथम के जन धर्म की कोटि में गिने अथवा उससे हीन कोटि में ? 
इस दुविधा का समाधान भी हजारों में से कोई एक ही कर पाता है। 


इस प्रकार जन्म से बड़ी अवस्था पर्यत कुल परंपरा से प्राप्त साम्प्रादायिक 
भावना के परिणाम स्वरूप मनुष्य जाति भिन्न भिन्न पंथों की छाबनियों में 
एकत्रित होकर एक दूसरे के ऊपर नास्तिकता, ध्मश्रष्टता, मिथ्यादृष्टि, 
आदि धासिक गाली गलौज की तोप चलाते हे और आस्तिकता, धामिकता एजं 
सम्यरदृष्टि आदि सर्व मान्य शब्दों के कबच से अपने को सुरक्षित बनाने को 
पूरा प्रयत्न करते हँँ। धर्म के इस युद्ध क्षेत्र को देखकर एक विचारक 
चितन में डुब जाता हुँ और अपनो उलझन को अन्य के द्वारा सुलझवाने 
की अपेक्षा स्वयं ही उसकी गहराई में पंठने का प्रयत्न करता हैं । बाद 
में तो वह विविध ज्ञास्त्रों का अध्ययन करता हे। और इन सभो घिवाद- 
ग्रस्त प्रदनों का तटसथ भाव से विचार करता हैँ और उसके मन में 
मनुष्यत्व के आदर्श और धर्म का परस्पर क्या सम्बन्ध हँ यह विचार होते 
ही उसका सारा क्षम दूर हो जाता हूं, उलझन अपने आप ही सुलभ जाती 
है और इस नवीन ज्योति के प्रकाश में वह सांग्रदायिकता और सत्य का 
अंतर समझ जाता हेँ। तब वह दंखता हे कि सम्प्रदाय तो किसी एक व्यक्ति 
विशेष की विशिष्ट साधना का प्रतीक हू । इसमे तो संप्रदाय के मूरू प्रवर्तक 
की जात्सा प्रदर्शित होती है। वह आत्मा महान होने पर भी अन्ततः मर्यावित्त 
ही है । उसकी साधना तेजस्वी होने पर भी अन्य दूसरे प्रकाशों को 
अभिभूत या लुप्त नहीं कर सकतो। यद्यपि उसकी साधना के पीछे विद्यमान 
मूल प्रवर्तक के उपयोगी अनुभव हें फिर वे अन्य साधकों की 
साधना एवं अनुभवों को व्यर्थ और अनूपयोगी सिद्ध नहीं कर सकते। 
वे तो सात्र अपनी उपयोगिता सिद्ध करने का हो बल रखते 6! ऐसे 
व्यापक, निग्यक्ष और समन्वयगामी चितन प्रवाह में से उसे ऐसी चाबी 
प्राप्त होती हे कि अब वह संप्रदाय-संप्रदाय, पंथ-पंथ, और फिरके फिरके 
के बीच के छोटे बड़े सभो भेदों के विरोध को ग्रन्थि को एक दम घुलझाता 
है। बाद में तो वह उन स्वानुभूत सभी साम्प्रदायिक परिस्थितियों में से 
सिद्धान्तों को खोज लेता हु और उसे ऐसा अनुभव होता है कि संप्रदायों 
में सत्य तो है कितु वह मर्यादित ही । अन्य सम्प्रदाय के सत्य के साथ 
एक सम्प्रदाय के सत्य का कोई बिरोध नहों तथा दोनों सस्प्रदायों के 
आंशिक सत्य का इतर तमाम संप्रदायों के आंशिक सत्य के साथ भी कोई 
विरोध नहीं। ये सभी खंड सत्य एक महासत्य के अभिव्यक्त रूप हेँ। 
उसका मन यही कहता है कि किसी मातृभक्त को अपनी माता की उत्कृष्ट 
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उपासना के लिए दूसरों को माता की लघुता का ढिढोरा पोटना उचित 
नहीं है । स्वभाता की पृज्यता दूसरों को माता को गालो दिए बिना भी 
सिद्ध हो सकती है। इसो प्रकार अन्य सम्प्रदायों के विषय में तिरस्कार, 
क्षुद्ता अथवा दोष दर्शन किये बिना ही स्वसंप्रदाय के प्रति पूर्ण सन्‍्माव 
बुद्धिपृ्वंक प्रदशित किया जा सकता हे। ऐसे विचार प्रवाहों के स्फुरित 
होते ही वह सासम्प्रदाधिक होने पर भी असास्प्रदायिक हो जाता है, पंथ 
गामी होने पर भो सत्यगामी बनता हें, और मनृष्यत्व के आदर्वो के साथ 
पूर्ण रूप से सम्बन्ध रखने वाले धर्मंपंथ के विषय में विचार करता हे। 

अब तो वह कुरान और पुराण दोनों के साम्प्रदायिक अनगामियों 
के झगड़ों को बालकच्ेष्टा गिनता हैँ । बेद, आगस, पिटक, अवेस्ता, 
बाइबिल आदि सभो धर्मग्रन्थो में दिखाई देने वाले विरोधों का समाधान 
पा जाता हूँ) उसके सामने तो विहव की एकता, राष्ट्रीय एकता , सामाजिक 
और धामिक एकता का स्पष्ट आदर्श उपस्थित होता हे और दूसरों को पर- 
स्पर विरोधी दिखाई देने वाले इन्हीं पंथों म॑ से उसे अभो तक साम्प्रदायिक 
बुद्धि से आच्छादित एकत्ता के पोषक तत्वों का ऐतिहासिक मर्म प्राप्त 
हो जाता हे। यदि वह जेन हो लो गीता में से भी सत्य पा सकता है। 
वेदिक हो तो उत्तराध्ययन और धम्मपद का धर्मपान करता है । मुसल- 
समान हो तो अवेस्ता ओर आगम पिठकों में से भी सत्य की प्रेरणा प्राप्त 
करता है। जो धर्मदृष्टि एक बार संकुचित मार्ग और दुविधा की सकीर्ण 
गलियों से से कठिनाई से गिरती पड़ती निकलनी थी वही घर्मदृष्टि अब 
बन्धनमुक्त होकर मनुष्य सात्र की एकना सिद्ध करने के पुण्यकाय में उद्युकत होनी है । 


अनुकम्पा 
[ एकाक्ली ] 
नागाजुन 


स्थान-कौण म्त्री 

बाल ४५०० वर्षपूर्व 

पात्र-सेठ घना।वह, जयसेन, महाश्रमण, उंटसवार आदि. . 
चदना, सोठानी, दासियों .. 

दध्य + चार , .. गीत एक 


पहला च्श्य 


[ दास-दासियों के बिकने की, जगह ..आम के पेडो का बाग..... 
बीच बीच में यत्र तत्र फूस के कच्चे झपडे--साख # पतके खंभों के 
सहारे खडे--मंडपो की तरह खुठे जाई के दिन है. दृपहर के बाद की 
गुछाबी धप । मंडपों के आस-पास छोटी छोटी भीड़े .अर्धनग्न, परन्तु 
आज के लिये विश्वेप रूप से सेवारे-सिगार हुए दास-दासी जन . हार-केंयू र- 
बलय-उप्णीप मपित क्षत्रिब-ब्राह्मण और वंब्य गुह़रण-विक्रेता ओर ग्राहक; 
उनके पीछे नौकर-चाकर,. . तमाशवीन भी इन्ही वर्गों के , जनसमहें का 
साधारण कोछाहल, कय-विक्रय की बोहडर्याँ 

दो ऊँटसवार आते दिखाई पहले है उनके निकट झाने पर 

एक ऊंटसवार के पीीठ-पीछे वेर्ठ: नौ-दश साल की एक रब्यर छाइकी अनेकों 

का खान अपनी आर आकृष्ट करती है । उनमें से दुृहरी देहवाला एक क्षपरड़ 

आदमी आगे बढ़ शाता हैँ, एक साथी ओर दो अनुचर है 

अधेड़ आदमी-(उत्साह से आखे वच्राकर) सिन्र जयसेन ! (साथी 

के कंबेपर हाथ रखता हुआ) देखों तो (ऊटपर से उतरी हुए काटा 

के प्रति भौहों कासकेत) जाने कहाँ से लूट लाये होंगे बेंचारी को ! 

जयसेन-( उंगली तर्जनी-तचाकर गभीरतापूर्व+) पता लगाना चाहिये, 

कहाँ की राजकन्या है ? (नाक से खॉँ-खोँ की आवाज) जँसी तुम 
चाहते थे (मुसकुगकर) आर्य धनावह ! 

[ भनुचर दोनों उल्लसित होकर सिर हिलाते हैं। उनमे से एक नतिक 
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आग बढ़कर मह बा देता है और एकटक्र उस लड़की की ओर ताकता रह 
जाता है। भीडों में से क्षनेकों की आँख उसी पर गडी है, कुछ तो 
मटका मटकाकर और त्जनी नचाकर उसी लकी को निर्मित बनाकर 
परस्पर दृषप्टि-विनमय कर रहेईे ] 

धनावह-हाँ बंध ! (स्वर में एक प्रकार का विक्षोभ) परन्तु सेठानो 
का आग्रह, जानते हो, इस विषय में क्या है? (गर्दन आगे बढाकर ) 
चुप क्यो हो ? (गर्दन सीधी कर छेता ह) 

जयसेन-तो (हँसकर ) यहु बच्ची भला क्या बिगाड़ लेगी सेठानी का ? 

धनावह-आज की बच्ची (क्रन्रिम हंसी) कल की किशोरी होगी 
और कहर की किशोरी (सॉस ऊपर खीचकर ) परसों जब तरुणी हो जायगी 
तो मेरी सेठानी के सिर पर सौतिया बहम का भूत सवार होगा (दो पग 
पीछे हटकर) ना बाबा, ता; (घमदता 7) ) यह सौदा मेरे लिये घातक 
साबित होगा । 

[जयसेन धनावह को छाहकर आगे बढ्ता # ऊंठसवार की और 
. .. छडकी चकित-विस्मित खड़ी के । एक ्र उटवाला दोनों ऊँठा को दूसरी 
ओर छे जाता हैँ । थोड़ी देर भछीभाति लडकी या पर्बव्षण करने जयसोन 
दूसरे ऊंटवाल के नजदीक जाता हैं । ” 

सेठ धनावह को आखाो का इंगित पाकर जयसन लडबी की और मडनता 
हैं । कुछ पूछना चाहता है उससे परस्लू दुसरा अंटबाा जयसेन को हाथ के 


ऊंटवाला-क्या है आय 7? (स्वर का >अविका स्पूर्ण करके) सौदा 
करेंगे ? (उंगली नचाकर ) ऐसा साल और कहाँ मिलेगा ? कौशाम्बो तो 
खेर कौशाम्बी ही ठहरी, श्रावस्ती तक से एसी लड़की नहीं मिलेगी (लू हक 
की ओर मु करत तनिक आँख भर उसे देख लेता 2) झहुई में डबी हुई 
सोने को छड़ी है (दानों हाथो व अपनी कमर पर थामता है) आझ, आप, 
जैसे कुलीन सेठ के योग्य होगी कितु (दोनों शथ् आर दशों अगलिया चार 
बार दिखलाकर ) इससे कम नहीं (हुकारा भरता हैं) समझे ? 

जियसेन दाहिना हाथ हिछाकर निपश्रम॒द्रा प्रदर्षित करता है 
ऊंटवाला भी हाथ के ही सकेत से जतलाता ई-जादा, जादा । दोनों मित्र 
अनचरो समेत पेठ ( बाजार ) भीड़ो में अलक्षित हो जाते है। 


ज ज 


छूडकी को देखने वाला की भीड़ कम होती तथा भरती रहती हं । 
बीच बीच में सौदा पटाने के संकेत . दोनों हाथ और दसों अंगलियाँ 
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चार बार विखछाकर वही मृत्स .बालीस निएक (स्वर्ण मद्रा) मे लेना हो 
तो ले को बर्ना जाओ 

इतने में सेल श्रनावह और जयसव फिर दिखलाई पडते है. नजदीक 
आकर आपस में कुछ कानाफसी जेसी सुद्रा . जयसेन भीः चीरकर लड़की 
के निकट और फिर ऊंटवाले के बिलकुल समीप पहुँचता है) 

ऊँटबाला-आओ भद्वमुख ! (उत्साहपूर्वक) यह कोई मासूलो गर्भ- 
हासी३: को छोकरी नहों (ऑस्से नन्ाक्षर) राजकुल की कन्या हैं । अंग और 
मगध के सीमान्त जंगल में कहों हमारे सरदार के हाथ लगी...... (विषाद की 
मंद्रा में) सुख गई बिचारों दो ही महोने में (हाथ से पेट और मह की 
ओर राकेत परवे' छान-पान और साज-संवार का कोई भी प्रबन्ध हमसे 
पार न लग सक, तभी इसे आज तुम्हारे महालरगर में आये हे । (जयसेन 
का हात अपने हाथ में लेकर) ले लो आये ! (आँख मटकाकर जयसेन 
को ह७ डी का अपनी उंगली से कुरेंदता हैं) पॉच कमर ही दे देना। 

जबसेन-तोन दस (तीय ) ले छो (लटकी आर अपने सेठ को ओर बारी बारी 
से ताकता हुआ) इतना तो बेशालो और राजगिरि में भो नहीं मिलता 
(अठी से कटी सी पोटडी सिकाछ कर उसमे से तीस निष्क निकाल लेता है । 
बडी बेटबर देश देश निएको को तीन जगह रखता हे ) 

ऊंदबाला-बस ' (उपालभ की मद में जयसेन की ओर ताकता रह 
जाता है ) 

जप्रसेन-तो (पोटली-थैंठी से दो निग्क ओर निकालता है) यह रहा 

देवा थे हाथ मान कर) हटाओ, छोड़ो इस झंझट को । 

ऊठवाला नहीं, (दाहिने हाथ की तीन अगलिशं दिखला कर) इतना 
और...... 

[गेठ बनातह आाख से स्वीक्षोतिसचक सकेत करता हैं. जयसेन तोन 
निप्क और घली से निकालता हे ऊंटवाले का इंगित पाकर लड़की उठ 
खड़ी होता ह#] 

ऊंदवाला-आर्यों, माल की जांच-परस कर लीजिये (उँगर्ली जात उठा- 
कर गये के साथ) चला-फिराकर और पुंछा-पेखी करके देख लीजिये, 
पीछे न कहना कि ठग लिया (आँखे चमक उठती है ) हां ! 

[धनावह भी निकट आ जाता है... दोनो प्रसन्न मुद्रा में .. फेल 
से वे अनुचरो को पास बुलाते है... छडकी को घर लेजाने का इबारा 

ऊँटवाला पतीस निष्क अपने दूसरे साथी को सोपे देता हू... धनावह 


# जन्मजातदासी ; दासी की कोख से पंदा होनेवाली दासी। 


र४ड७ शात्तोदय ह [ अक्टूबर 


और जयसेन का बाग की भोड में धीरे घीरे अलक्षित हो जाना.........अनुचर 
दोनों, लड़की को आगे किये हुए नगर की ओर जा रहे हे-जाते जाते 
उनका अलक्षित हो जाना... .बाजार की शोरगुल काभी दूरी के क्रम से 
धीमी धीमी पड़ते जाना | 


दूसरा दृश्य 


[ गर्मी के दिन, दुपहर का समय । सेठ धनावह का एक चउसाल 
मकान..... ..ऑगन सूना है .. ..कड़ी धूप..... ...सेठ का प्रवेश । गर्मी से तर। 
ओसारे (बरामदे) पर आकर इधर उधर नजर डालते है... ) 

सेठ- (हलके स्वर में स्वगत ) देर हो गई आज (उँगली से भौहों का पसीना 
पोंछता हुआ) पता नहीं मित्र जयसेन कहाँ गया ? सुथ्हू से ही वह दिखाई 
नहीं पड़ा, और (जोर से) कोई हूं ? पानी चाहिये । 

[हाथ से सोने की जारी लिये हुए एक लड़की अंदर से निकल आती 
है, आयू १२ साल की। अत्यन्त सुन्दर, कौशेयवसना, मणिकरणिका। पैरों 
में नूपुर, हाथो में ककण, कटि में मेखछा । शिर कुंतलीन और म॒कत ... नज- 
दीक आने पर] 

सेठ-चंदना ! (आश्चर्य और उल्लास) बेटी, ये कृष्ण कद्दूं और अलसा 
(दासियो के नाम) कहाँ गई हे ? तू क्‍यों हँरान हुई ? (निकट आती लडकी 
को प्रीतिस्निग्ध नेत्रों से देखता रह जाता हें) में स्वयं पर धो लेता। 

लड़की-कोई नहीं हूँ आय ! (पीछ मृइकर देख लेती है) सब सोई पड़ी 
हैं आये ! ( सेठ के पर धोने का उपक्रम करती हुई ) आप बंठ जायें 
आय॑ ! (झारी रखकर पीढा के आती हं ) 

सेठ-रहने भो दे बेटी ! (प्यार से लड़की के कं पर अपना एुक हाथ 
रख देता है) मित्र जयसेन ने तेरा सुह्दील और शान्त स्वभाव पाकर नया 
नाम दे दिया हुं-चंदना ! ठीक हूँ न? (ठुट्टी उठाकर आँखों में आँखें 
डालता हूँ ) 

[ चंदना झारी से पानी उड्धेल कर सेठ के पैर धोने लगती है। 
उसके मुक्त कुंतछ भूमि पर छोटने छोटने को हो जाते हे । ] 

शेठ-ओह...... (झुक कर) ठहूरो बेटी ठहरो ! 

[चंदना के बालों को समेट कर पहले उन्हें उसकी पीठ पर कर देता 
है और ठिठक कर पल भर देख लेने के उपरान्त फिर उन्हें जूड़े की 
शकल में बाँध देता है । चंदना मनोयोगपूर्वक सेठ के पैर धोती रहती है । 
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लकड़ी की दीवार में कुछ गोल गोल छेद.........उनसे सटकर एक थुलू- 
थुल-बदन प्रौढ़ा यह सब देख रही है, उसकी आँखों में प्रतिहिसा के भाव 
स्पष्ट हें..... ...] 

सेठ-हो तो गया ( हाथ से रोककर -) जा, बेटी अब आराम कर 
(गर्देन चंदना की ओर भागे बढ़ाता है) और सब ठीक तो हूं बेटी ? (चदना 
सिर हिलाकर स्वीकार कर लेती है कि सब ठीक हैँ और झारी लिये 
चली जाती हे) 

अब ( बुदबुदाकर ) अपने को भो आरास करना चाहिये जाकर । 
(अंदर जाता है, दूसरे दरवाज से ) 


तीसरा दृश्य 


हिवेली का अदम्म्नी हिस्सा. ... ऑगन में मचिया पर वहीं धुलथुलू- 
बदन प्रौढा सेठानी बेठी है... मुखाकृति तमतमाई हुई .... . सामने अप- 
राधितनी की मुद्रा में चदना खडी हैँ । सॉवली शकल की दो दासियाँ आदेश 
की प्रतीक्षा में । सध्या होने वाठी है ..] ' 


सेठानौ-कल कंची से इस लॉडिया के बाल काट देना कद्रू ! (एक 
दासी की ओर देखती हैँ जिसका नाम कद है।साँवलोी होने के साथ ही 


वह भटी भी है) 

कट -जी (मृह बनाकर) सरकार (जरा रुककर) और क्या हुकुम 
होता हूँ ? 

सेठानो-बस, (दूसरी दासी की ओर मुह करती हैँ) और तू कृष्णा...... 

कृष्णा-हुजर॒(तनिक आगे बढ़ आती है ) जो आज्ञा... 

सेठानी-छोकरी के (दाल पीसती हुई) ये गहने और कपड़े उतार लेना 
और टाट पहनाकर तहखान मे डाल आना (आंखे खूब कडी हो जाती हू) 
साकल चढ़ाकर भलीभाँति बन्द कर देना...... (चदना को ओर घ रती हुई) 
रॉड फहीं की ! जिसने दूध पिलाया उसोको डसती हे ! (दात पीस लेती 
हैँ ) देखू भला, अब कौन तुझे तहखाने से निकालता हूँ !! चंदना ! ऋंदना  ! 
खंदना | !! ( हाथ चमका कर ) विष को इस पुड़िया का जिसने ऐसा नाम 
रख दिया उसको....( गले से हार को इधर उधर सरकाती ) उसको .......* 

कृष्णा-करम (चंदना की ओर हाथ उठाकर फिर सेठानी को लक्ष्य करके ) 
फूट गया है कलसुंही का ( मुख की आकृति को खूब विद्रूप बना कर ) तभी तो 
अपनो जड़ आप खोद रहो हे,.........अम्स, अब इसका दिसाग दुरुस्त हो जायग्रा। 
(चंदता की ओर घूरती रह जाती है ) 

ड़ 


मं 
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सेठानी-हट मेरे सामने से राड ! ( चंदना पर लात उसाहती है ) कहाँ 
की यह पापिन हमारी चहारदिवारी के अंदर घुस आयी हूँ ! (उर्साँस लेकर) 
हाय ! 

[दोनों दासियाँ चंद्ता को धकेलती हुई, उसके गले पर अध॑चन्द्र- 
गलहत्था देती हुई एक ओर लिये जा रही हैं. सायंकाल निकट हैं 
नेपथ्य में वीणा की करुण और मर्मवेधी झकार | यह झंकार क्रमश. पतली 
तथा कम होती हुई विलीन हो जाती हें। भयानक अंधकार रंगमंच को 
आत्मसातू कर छेता है . पटाक्षप 


चोथा दृश्य 

[ सेठों का महत्छा, नगर-वीथी दूर तक चली गई हे । बढ पहर दिन 
चढ़ गया है । देखने में परम भव्य एक श्रमण इस छोर से उस छोर तक 
उस छोर से दस छोर तक आ-जा रहा है । तागरिक-नागरिकाये, सद्गृहस्थ 
ओर सुहऊूध्मियाँ जपने अपने द्वार पर विस्मय-विशुग्ध खड़े 8- 

एक बड़ प्रासाद के सामन काठ का मंडप, बड़े लख्तपोंश पर बेंठ पॉच- 
सात प्राढ़ तथा बुद्ध नागरिक बाले कर रहे है 

एक बुद्ध नागरिक-यह चौथा दिन हैँ (कॉयती गर्दत से सबकी और 
जिज्ञासा और विश्मय को द॒प्टि से देखता हुआ) क्‍या आज भो महाश्रमण 
खाली लोट जाएंगे ? 

दो सागरिफ साथ साथ-आइचर्य की ऐसी घटना क्‍या और भी कभो 
घटी होगी ? (पहले ओरो की ओर ताक कर फिर पहले वृद्ध पर दृष्टि गद् देते 
& ) ताल आपकी आयु बड़ी है, परन्तु आपने भी ऐसा कभो नहीं देखा या 
सुना होगा ! 

एक ओर नागरिक-अश्रमण के सन की बात कौन जाने ! (उदास 
स्त्रर से) उह, होगा कोई ! 

दूसरा बुद्ध नागरिक-जानते नहीं ? ( सबकी ओर दुप्टि फेरकर ) 
यह महाश्रमण निगंठनाथपुत्र वौर वर्धभान हूँ (नगरवीथी में जिस ओर महा- 
श्रमण जा रहे हैँ उस ओर हा4 उठाकर) आपकी अनुकम्पा का पान्न- 
सबसे बढ़कर पात्र कौन हुआ करता हूँ ? बता सकते हो ? (सब चूप और 
विस्मित) छो से ( गौरव से अपनी छाती आप थ्रपथपा कर ) बतलाता हूँ। 

सभी एक साथ-अवश्य बतलाओ आये ! (एकटक सब दूसरे वृद्ध 
पर्‌ अपनी अपनी दृष्टि गड़ाये हुए हे ) 
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दूसरा बृद्ध सागरिक-दूसरे दूसरे साधुओं को भांति यह महामुनि केबल 
ऐश्वयंसम्पंत् तथा कुलीन दाताओं को नहों खोजते फिरते ( गंभीरता और 
भावुकता के मधुर-मादक आवेश में जगा देर तक माथा हिलाता रह जाता 
हैँ) दलित-पीडित-उपेक्षित, अवहेलित मानवता को अपनी अनुकम्पा का 
अवसर देने में आप महाश्रमण बेजोड़ हे......आज चार दिनों से महाश्रमण 
किसी ऐसे ही थात्र की खोज में हूँ (दों अगुली से दूसरी हथेली पर आघात 
पहुँचा कर) चार दिच हो जायेंगे पुरे आज......आप आते है और शिक्षा बिना 
लगे ही वापस लौट जाते हे । अवब्य ही कोई बड़ा कारण होगा ! (जरा 
देर सोचता रह जाता हैँ) किसी निगड़बंधना दासोी या छोटी जाति की 
बिकर्लग औरत या रोता बिलखता अकिचन अछूत बालक या ऐस) ही कोई 
भगवान को भिक्ष, देकर कृतार्थ होगा आज ( कपार पर तीन अंगुलियाँ 
ठोककर ) भ।इयो, हमारे तुम्हारे करम मे इस प्रकार का सौभाग्य नहीं बदा हूँ 
(निग्बास) 

[महाश्रमण घमते-फिरले सेठ बनावह के मात के सामने खड़े हो जाते 
है । था ठिठककर फिर आगे बढ़ जाते हें, जरा दूर जाकर फिर लछौट 
आते हें उधर नहखाने के बाहर ऊपर बरामदे में चदना दिखाई पड़ रही 
है । बाल उसके कठे, चेहरा फीका, आँखे बसी, पर चमक हुई । उसके 
सामने सूप में कुल्थी के दाने पढे ह 

महाश्रमण का देखकर सहसा चदना की आंखे चमक उठती हैँ । बड़ 
ही कठिनाई से बह उठती ह और बरामदे के उस छोर तक पहुंचती 
जो नगरबीभी के किनारे पडता हे....... 


2 
ड[ 
- 
खरा 
प्‌ 


महाश्रमण की आंखे चंदना पर पडता है, वह हही खड़े रह जाते हे 
जहाँ ऊपर बरामदे में चन्दना कुल्थी लिये खड़ी हे । 

श्रद्धा और किकत्तंव्यविमद्ता में चंदता जरा देर तक 'जस की तस खड़ी 
रह जाती है .. चेहरे पर दुविधाजनित संकोच ..... . 

महाश्रमण अपनी अंजली उसकी ओर बहा देते हैँ और वह उसमें कुल्थी 
के दाने डाल देंती डे. आस-न्यास की नगरवीथी में लोगो की दृष्टि इन्ही 
दोनों पर केंद्रित... . .महाश्रमण जब कुल्थी ले चुकते ह॑ तब चन्दना शुटना 
टेक कर वन्दता करती हैं. .... .) 

चंदना-णमो अरिहंताणं. ... 

(महाश्रमण तत्क्षण कुल्थी की पारणा वहीं कर लेते ह॑ ओर उनका 
दाहना हाथ अभयमद्रा का प्रतीक बनकर कुछ ऊपर उठ रहा हैं ........नेपथ्य 
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में वीणा की प्रासादिक तीत्र ध्वनि और मध्र-सूक्ष्म स्वर में अंतरा-- 
दलित और पीड़ित मानव का 
सान बढ़ाने वाले- 
महाश्रमण, तेरी करुणा से 
जगती आज नहा ले ! 
द्रवित हुए, आये, भिक्षा लो 
हे महान्‌ संन्यासी 
धन्य धन्य हो गई चन्दना 
निगड़बंधना दासी 
हे महान सन्‍्यासी ! 

[लहार को साथ लिये सठ धनावह का प्रवेश... महाश्रमण और चंदना 
को उस रूप में पाकर सेठ भी घुटने टेक देता हे । ल॒हार औजार से चंदना 
के पैरों की बडी काटकर एक ओर विस्मित नत-वदन खडा रहता है) 

सेठ-णमो अरिहंताएं........ ( स्वर आवेगपूर्ण और अति नम्न ) देव, 
चंदना को आज से मेने मुक्त कर दिया। हमारे अपराधों को (भूमि पर 
नतवदन होकर ) क्षमा करें महाश्रमण ! 


महाश्रमण-क्षमा ( स्मित मुख तनिक और भी विकसित हो उठता है ) 
महासेठ, अशेष क्षमा......... ( बदना पर तनिक दुष्टि डालकर ) गृहपति, 
तुम्हारे अपराधों को क्षमा करने का चरस अधिकार इसो को हूं 
(पहले चंदना फिर सेठ के प्रति तर्जनी उठाकर) भद्ठे, कौशांबी का सेठ घना- 
बह तुझसे क्षमा माँग रहा हैं। 

(चंदना की आँखों में ऑसू छलछला आते हे) 

चंदना-पिता ! (सेठ की ओर देखने लगती है) तुमने मुझे मुक्त 
कर दिया ? 

सेठ-हाँ (आँखे इबडबा भाई) बेटी जाने किस शुभ क्षण में तुझे मे लाया 
था; मेरे अपराधों को (हिचकियाँ बेध जाती हे) क्षमा......... 

[जिदना उठकर हथली से सेठ का मुह बद कर देती हूँ... -महाश्रमण 
का अस्थान . चदना भी बरामदे से उतर कर नगरवीथी मे आ जाती है। 
सेठ भी भाग बढ़ आता है ] 

सेठ-बेटी (चंदना का हाथ पकड़ता है) जाने दो सुखपूर्वक्क आप महा- 
अमण को; अपन भी ( घर की ओर इशारा ) चलें (भावावेग में) 
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है] 


जन्ञार लाख स्वणंमुद्राओं की मेरी सम्पत्ति है, ( राह छेक कर ) आज से 
तू ही इस सम्पत्ति की अधिस्वामिनों हुई (हल्का क्रोध) सेठानों खाना, कपड़ा 
भर पावेगी। 

[चंदना हथेलियों से कान इक लेती हैँ । धीरे धीरे महाश्रमण का अनु- 
सरण कर रही हूँ । सेठ भी साथ चल रहा। कुछ दूर थागे बढने पर] 

चंदना-लौट जाओ पिता, ( महाश्रमण की ओर हाथ उठाकर ) आज 
से में इन्हों की शरण लेती हूँ......तुम्हारी करुणा अकारण नहीं थी, इनकी 
करुणा अकारण हूं ( सेठ का हाथ पकड़कर परे करती हुई ) जाओ पिता 
अपने काम-काज देखो जाकर ( गंभीर स्वर में ) मुझे महाअरमण को उपासना 
में खो जाने वो /पैरोंपर गिर पड़ती है) 

सेठ-जा बेटी (अश्रुमुख होकर) यदि इसी में तू अपना कल्याण 
देखती हूँ तो मे तुझे क्यों रोकूं ( ( हिचकियाँ लेता हुआ चंदना को 
छाती से लगाये रह जाता हे कुछ क्षणो तक ) 

चंदना-क्षमा करना अपनो इस पुत्री को पिता ! ( अण्ग होकर 
और घटने टेककर प्रणाम करती हुई ) मेरे ही कारण अम्मा तुम पर बिगड़ी 
रहती थीं (रोने लगती है) फिर भी तुस मुझ पर सर्देव दयालू रहे ! (जरा 
रुककर ) अब मुझे आज्ञा दो पिता (हथेलियों से आँसू पोछती हुई) प्रणाम, 
सदा के लिये प्रणाम पिता......... 

[ सेठ हकक्‍का-बक्का सा खड़ा रह जता है । चदना आगे बढ जाती है । महा- 


श्रमण आगे आगे चदना पीछ पीछे .. दोनों नगरबोंथी में चले जा रहे हूँ 
दूर सूद्र .वीणा को करुण ध्वनि और मर्मवेधी छूथ सें--] 
है महान्‌ सन्यासी 


इस नंग्रण्य पर बहुत दया को 
द्रवित हुए, आये, भिक्षा लो 
धन्य धन्य हो गई चन्दना 
निगड़बंधना दासी 
हे महान्‌ सन्‍्यासी ! ......... 
[फिर दोनो का अदृश्य होते जाना।] 


भारतीय संस्कृति की आत्मकथा 


-पण्डित इन्द्रचन्द्र एम० ए० 


[ ३. ] 


जीवन की साधनता- 


ब्राह्मण संस्कृति में वत्तेमान जीवन साध्य है । दूसरी सब वस्तुएं जीवनफे लिए 
है। जो सामग्री जीवन के लिए उपकारक हू वही संग्राह्म है । इसीलिए 
दीर्घायुष्प तथा धन धान्‍्य आदि के लिए प्रार्थना की जाती हैं। 

श्रसण संस्कृति में जीवन अपने आप में साध्य नहीं हें। वह एक सहान्‌ 
लक्ष्य की पूति का साधन हे । इसीलिए शास्त्रों में कहा गया है कि जीवन 
का उपयोग वहीं तक हूँ जहाँ तक वह धर्माराधन के लिए उपयोगो हूँ। 
जिस समय शरीर इतना अशक्‍्त हो जाय कि वह धर्मक्रिया न कर सके 
उस समय श्रमण को चाहिए कि धर्म के संरक्षण की ओर ही ध्यान देकर 
धोरे धीरे शरोर को छोड़ दे । 

आच्ारांग सुत्र मे जीवन के प्रति निम्नलिखित दृष्टिकोण बताया गया हूँ .- 

“जीविश नाभिकंखज्जा, मरण नो वि पत्था । 

दुहओ विन सज्जजा, जीविः भरणे तहा।॥। 

मज्ञत्थो निज्जगपेही । ' 

>आओचाराग १।८।८ 

अर्थात्‌-न तो जीने की आकांक्षा करे और न मरने की । दोनों से 
से किसी में आसक्ति न रखें। मध्यस्थ रह कर कर्मों की निर्जरा अर्थति 
एक मात्र आत्मविकास का लक्ष्य रखें। ब्राह्मण संस्कृति जीवन को महत्त्व 
देतो है, भ्रमण संस्कृति मुक्ति को अर्थात्‌ शरीर और कर्मबन्धन से छुटकारे को । 


पाप का आधार- 
अमण संस्कृति की पाप की मान्यता ईइवर की आज्ञा पर आश्वित नहीं हे, 
अर्थात्‌ जो व्यक्ति ईश्वराज्ञा का उल्लंघन करता हैँ बह पापी है, ऐसा नहीं 


माना गया हूँ । इसके विपरीत व्यक्तित का दूसरे व्यक्ति तथा समाज के प्रति 
जो कर्तव्य हैँ उसका पालन न करना हो पाप का आधार हूं। 
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* |; आत्मोत्सर्ग 
शत्रु पर विजय का साधन - 

श्रमण संस्कृति में छात्र देष का विषय नहीं हे! वह एक पथश्नष्ट 
व्यक्ति हैं, इसलिए अनुकम्पा का विषय हूँ । उसे ठीक सार्ग पर लाना 
श्रमण अपना कतंव्य मानता हे। किन्तु दण्ड देने से वह्‌ ठीक सार्ग पर नहीं 
आ सकता। इससे तो उसका क्रोध और उद्दौप्त हो जाएगा और बहू पथ 
से बूरतर होता जाएगा। किसी के शरीर को वह्ञ में कर लेने से उसको 
आत्मा वद् में नहीं होती। दण्ड से आत्मा में परिवर्तन नहों होता। आत्मा 
में परिवर्तन करने के लिए आध्यात्मिक साधनों की आवश्यकता हैं। 

क्रोध आदि आत्मा के विकार हूं। विकार तभी होता हैँ जब बाह्य 
कारणों से स्वभाद दब जाता हँ। जब आत्मा का मसिन्रता रूप गुण दब 
जाता है तभी वह द्वेष करता है । ऐसे समय यदि हम अपने त्याग द्वारा उसके 
उस गुण को अभिव्यक्त कर दे तो वह अपने आप ठीक मार्ग पर आ जा- 
एगा। उस समय व्यक्ति अपने आप में कमी का अनुभव करता हें। 
शत्रु को देखकर मनुष्य को क्रोध आता हे क्‍योंकि वह हात्रु को दुःख 
का कारण मानता हैँ। दुःख का कारण उपस्थित होने पर अपने को 
समझना और अज्ञान्ति का अनुभव करना स्वाभाविक हे। उस समय बह 
उस कारण को दूर करना चाहता हूँ । इसीलिए क्रोध होता हैं । इसी 
प्रकार अभिमान को ठेस पहुँचने की कल्पना व्यक्ति को उसके प्रदर्शन क॑ लिए 
प्रेरित करतो है । यही मान हूं । जब मन्‌ष्य यह मानने लगता हूं कि वह अपने 
सुखसाधनों को सीधे उपाय से नहीं प्राप्त कर सकता तब माया करता है। 
भविष्य में सुख साधनों को प्राप्ति के विषय में सन्देह लोभ को जन्म देता हैं । 

यदि हम क्रोधी के मन में यह बेठा ढे कि हम उसके सित्र है तो वह 
कभी क्रोध नहीं करेगा। किन्तु इस भावना को उत्पन्न करने के लिए उत्सग 
को आवश्यकता हँ। उससे भी पहली आवश्यकता हैँ कि आक्रमणकारी को 
हम अपना शजात्रु न माने। हमारे हृदय में किसी प्रकार का भय न हो। 

भगवान्‌ महावीर सेतविया नगरो जा रहे थे, सार्ग में चण्डकौशिक नाम 
का भयंकर दुष्टिविष सर्थ रहता था। लोगों ने उन्हे दूसरे मार्ग से जाने के 
लिए कहा किन्तु वे अपने निःचय पर दुंढ़ रहे। चण्डकौशिक के बिल पर 
जाकर खड़े हो गए। साँप ने फुफकार मारी। भगवान्‌ उसी प्रकार शास्त 
खड़े रहे। उनके मुहसे एक ही शब्द निकेला-समझो, चण्डकौशिक ! 
समझो ठोक उसी प्रकार ज॑से एक मित्र दूसरे मित्र को कहता है । चण्ड- 
कौशिक विचार में पड़ गया। उसकी विचारधारा बदल सई। उसी दिन से 
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वह अहिसक बन गया। साँप का भी कल्याण हो गया और उसके फ्रोध से 
मरने वाले प्राणी भी बच गए। 

बोद्ध साहित्यमें अंगुलिमाल की घटना भी इसका सुन्दर निदर्शन हें । 
अंगुलिमाल राजगुही का प्रसिद्ध डाकू था। जिसे देखता उसे ही मार डालता। 
जनता दूर दूर तक उसके नाम से कॉपती थी। उसको एक प्रतिज्ञा थी कि 
निश्चित तिथि तक एक हजार मनुष्यों को मार डालंगा। इस कारण कोई 
व्यक्ति नगरी से बाहर न निकलता था। धीरे धीरे उसने ९९९ व्यवितयों 
को सार डाला और उनकी अंगुलियों की माला गले में डाल ली। निश्चित 
तिथि आ गई किन्तु कोई व्यक्त ही नहीं मिल रहा था। प्रतिज्ञा पूर्ण करनी 
आवश्यक थी। अन्त में उसने अपनी बुढ़िया मां को मारने का निइचय किया। 

बढ़िया को उसने पहले ही कह दिया था, जिस दिन कोई दूसरा 
व्यक्ति न मिलेगा तुझे मार डाल्ंगा। बुढ़िया मृत्यु के भय से रो रही थी। 
अकस्मात्‌ भगवान्‌ बुद्ध उधर से निकले। उन्होंने बढ़िया को सान्‍्त्वना दी 
और कहा-माता ! तुम्हारी जगह में संख्या पूर्ण कर दगा। 

हधर बुढ़िया को सान्त्वना देकर भगवान्‌ बुद्ध निकले उधर अंगूलिसाल 
आ गया। अंगुलिमाल ने प्रहार करने के लिए खज्ज उठाया किन्तु बद्ध 
शान्‍्त खड़े रहे। उनके मुख पर भय और क्रोध के स्थान पर अनन्त करुणा 
और प्रेम विराज रहे थे। अंगुलिमाल का हाथ उठा का उ.आ रह गया । वह 
नोवे न आ सका। बुद्ध की करुणा के सामनन्‍ वह अपनी हेषवत्ति को भूल 
गया। उसी समय वह उनके चरणों पर गिर पड़ा और भिक्ष बन गया। 

अन्तगडदशांग में अजु नमाली का कथानक भी इसीका द्योतक हैें। 
महात्सा गांधी ने इसो सिद्धान्त का प्रयोग करके उसे पुनर्जीवन वे दिया हूं । 
सत्याग्रह इसीका नया रूप हें। 


कमंवाद- 

कर्मवाद भी श्रमण संस्कृति को महत्त्वपूर्ण देन हें । इसका अर्थ हे जीव जंसा 
कार्य करता है उसका फल भोगने के लिए भी वह स्वयं उत्तरदायी हैं । 
इसके लिए ईइवर या किसो अन्य शक्ति को मानने की आवश्यकता नहों हे । 
यवि एक व्यवित आँखों पर पट्टी बाँध कर या देखते हुए कुए की ओर बढ 
चला जाय तो वह उसमें पड़ेगा ही। कुए में पड़ने और उससे रूगने वाली 
चोट के लिए वह स्वयं उत्तरदायी होगा। कप में डालने वाला दूसरा कारण 
मानने की आवश्यकता नहीं है । 
समसता- 

साम्यवाद का निर्देश पहले किया जा चुका हे। किन्तु वहाँ जातिकुत 
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बैषस्प की ओर लक्ष्य हे। समता का अर्थ हे सब को बराबर सानना। 
न किसी के प्रति राग, न कसी के प्रति द्ेष। इसका आधार मख्य रूप से 
आत्मा के परिणाम हे । ग 


हृदय परिवतंन- 


श्रसमण संस्कृति में बाह्य क्रिया काष्ड की अपेक्षा हृदय परिवर्तन पर 
जोर दिया हे । बाह्य रूप का यहाँ कोई महत्त्व नहों हें । मनृष्य किसी भी 
वेश में हो, किसी भी जाति का हो किन्तु यदि उसका हृदय शुद्ध हे, आत्मा 
निर्मेल हें तो वह मोक्ष का अधिकारी बन सकता है। यहाँ चरित्र निर्माण 
की ओर विशेष ध्यान दिया गया हैं। 
जेन ओर बौद्ध- 

यह पहले बताया जा चुका हु कि श्रमण संस्कृति के उन्नायक दो महा- 
पुरुष हुए । महावीर और सिद्धार्थ । कंवल्य या सत्य प्राप्ति के अनन्तर 
महावीर जिन कहे गये और सिद्धार्थ बुद्ध । ये दोनों शब्द इन दो परम्पराओं 
के प्रतीक हैं । जिन शब्द का अर्थ हें विजयो । जन परम्परा ने राग 4५ आदि 
आत्मा के आशभ्यन्तर शत्रुओं पर विजय प्राप्त करमे की ओर विशेष लक्ष्य 
दिया हू ! दुद्ध का अर्थ हैँ, जिसने बोध अर्थात्‌ ज्ञान प्राप्ट कर लिया हे । 
बौद्ध परम्परा ने ज्ञान पर विशेष भार दिया है । इन दोनों को तुलना के लिये 
कुछ बाते नीचे दी जातो हूँ । | 

जन धर्म निवत्ति प्रधान है। इसमे सभी प्रकार के पापों से विरक्ति 
पर विशेष लक्ष्य दिया गया हूँ। मुनियों के लिये जोर्वाहिसा, असत्य, चोरी, 
अन्नह्मचयं, परिपग्रह आदि का सर्वथा। त्याग विहित हैँ । उसे सन, वचन और 
शरीर से न स्वयं हिसा करनी चाहिये और न दूसरे से करानी चाहिये । 
और न करनेवाले का अनुमोदन करना चाहिये। उसी प्रकार सभी ब॒तों के 
लिए हूँ। मुनिक्त अंगीकार करते समय व्यक्षित प्रतिज्ञा करता हे-“साबज्जं जो 
पच्चक्खासि । अर्थात्‌ में सभी सावद्य वृत्ति का त्याग करतः हू । 

बौद्धधर्म ने विश्वहित की ओर विशेष लक्ष्य दिया। बुद्ध अपने भिक्षओं 
से कह रहे हं-- 

“चरथ भिक्‍खवे चारिक बहुजनहिताय, बहुजनसुखाय, लोकानुकतस्पाय, 
अत्थाय हिताय देवमनुस्सानं । 

देसेथ भिक्‍खवे कल्छाएं, आदिकल्लाणं, मज्ञझे कल्छार्ण, परियोसानकल्लाण्णं, 
क्रेवल परिपुण्णं बह्यचर्य पकासेथ। 

हे भिक्षुओ ! ऐसी जोबनचर्या बनाओ जिससे बहुत लोगों का हित हो, 

५ 


रा 


२५७ शानोश्य [ अक्टूबर 


बहुत लोगों को सुख प्राप्त हो । लोक को अनुकम्पा के लिये, देव और सनुष्यों 
के उपकार तथा हित को अपना जीवन वृत बनाओ । 
» है भिक्षुओं ! ऐसा उपदेश दो जो आदि में कल्याणकारी हो मध्य में 
कल्याणकारी हो तथा अन्त से कल्याणकारी हो। पूर्ण ब्रह्मचर्य का प्रकाश 
फेलाओ । 

इसका यह अर्थ नहीं हे कि जनधर्म विश्वहित को बुरा समझता हैं 
और बौद्धधर्म निवृत्तिमार्ग को । किन्तु दोनों ने अपने अपने क्षेत्र को प्रधानता 
दी हे। 

जेनघर्म का दृष्टिकोण समझने के लिये थोड़ा गंभीर विचार करने को 
आवश्यकता हूँ । जन शास्त्रानुसार आत्मा अनन्त ज्ञान, अनन्त दर्शन, अनन्त 
सुख और अनन्त बोय्य से सम्पन्न हें । ये गुण उसके स्वाभाविक हेँ, किसी 
बाह्मवस्तु से प्राप्त नहीं होते । संसारी जीवों का वह स्वरूप राग हेष अज्ञान 
आदि वासनाओं से विकृत हो रहा हे । कमंपुद्गलों के आवरण से ढंका हुआ 
है । इसलिये जीव प्रयत्न का लक्ष्य एक ही होना चाहिये और वह हू 
कर्मों के आवरण को हटाना । आवरण हटते ही उसको शक्तियाँ स्वर्य अभि- 
व्यक्त हो जाँयगी । आवरण को दूर करने के लिये दो बाते आवश्यक हे । 
संवर अर्थात्‌ नये कर्मों के आगमन को रोकना और निजंरा अर्थात्‌ संचित 
कर्मों का तपस्या आदि के द्वारा नाश करना । संवर और नि्जरा अर्थात्‌ आत्मशुद्धि 
के लिये व्यक्ति को स्वय॑ प्रयत्त करना होगा। उसके लिये दूसरा व्यक्ति 
पथप्रदर्शन कर सकता है किन्तु चलना स्वयं होगा। आत्मशुद्धि के मार्ग में 
कोई किसी को उठा कर नहीं ले जा सकता । इसलिये यहाँ परस्पर सहायता 
के लिये स्थान नहीं है । महावोर को दुष्टि आत्मप्रधान थी। उसमें लोकसेवा 


« का उच्च भूमिका में स्थान गोण था। 


इसके विपरीत बुद्ध को दृष्टि लोकसेवा प्रधान थी। बुद्ध आध्यात्मिक 
चर्चा में कम पड़ते थे। वे समस्त संसार को एक ऐसा समाज बना देना 
चाहते थे जहाँ प्रत्येक व्यक्ति की दूसरे के प्रति ममता हैँ । जहाँ एक के दुःख से 
दूसरा रो उठता हूं। वे संसार को मंत्री और कारुण्य से भर देना चाहते 
थे। उन्होंने कहा हूँ 

“माया जहा निय पुन्त एकमत्तणुरक्ख | 

भावय अपस्मिण । 

अर्थात्‌ माता जिस प्रकार अपने इकलौते बेटे पर स्नेह करतो है उसी 
प्रकार तुम अपने स्नेह को संसार के सभी प्राणियों में फंला दो। 

बुद्ध दुखी और आते को सेवा सुश्रूषा द्वारा सान्त्व्ना देते हें। महावीर 
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उसे बीरतापूर्बवक कष्टों का सासना करने के लिये कहते हैं। बुद्ध समाज 
द्वारा व्यक्ति का हित साधन करना चाहते हूं, महावीर व्यक्तित द्वारा समाज 
का। बुद्ध ज्ञान को प्रधानता देते हे, महावीर चरित्र को। बुद्ध ऐसे समाज का 
निर्माण करना चाहते हे जिसमें व्यक्ति को चेतना समाज की चेतना में 
विलीन हो चुकी हो । जहाँ व्यक्ति का सुख दुःख समाज का सुख दुःख हे। 
और समाज का सुख दुःख व्यक्ति का सुख दुःख । जहाँ व्यक्ति का स्वार्थ 
समाज के स्वार्थ में मिल गया हो जहाँ व्यक्ति समाज के उत्थान को 
अपना उत्थान और उसके पतन को अपना पतन मानता हूँ। महावीर का 
ध्यान समर्थ व्यक्तित्व के निर्माण की ओर था। उनका कथन हे-हम कितना 
हो प्रयत्न करे-समाज एक समूह ही रहेगा। वह इकाई नहीं बन सकता । 
ऐसी दक्ना मे सबके स्वार्थ को सिला देने की कल्पना अव्यावहारिक हूँ । 
प्रत्येक व्यक्ति के लिये यह आवश्यक हे कि वह अपने में शक्ति उत्पन्न करे 
समर्थ व्यक्ति ही समर्थ समाज का निर्माण कर सकते हूं । बुद्ध का कथन हैँ कि- 
दुःखों का कारण हूं सत्य ज्ञान का अभाव । महावीर कहते हे कि-आत्मा अपने 
आप को निर्बेल मान कर दुःखी होता है । समाज प्रधान होने के कारण 
बुद्ध ने परस्पर सद्व्यवहार पर जोर दिया हूँ व्यक्ति प्रधान होने के कारण 
महावीर ने वेयवितक चरित्र निर्माण पर जोर दिया हूं। 
ये दोनों दृष्टियों परस्पर विरोधी न होकर एक दूसरे को पूरक है। 


परस्पर प्रभाव- 


महाभाष्यकार पतजञ्ुजलि ने अपने भाष्य मे शाइवतिक विरोध वाली 
वस्तुओं का उदाहरण देते समय गोव्याप्रम, अहिनकुलम्‌” के साथ साथ 
ब्राह्मणश्षमणम्‌! भी रखा हूं। इसका अर्थ यह हे कि पातझजलि के समय 
इन दोनों सम्प्रदायों सं काफो विरोध था। यदि आत्मा की दृष्टि से देखा 
जाय तो इन दोनों संस्कृतियों का शाइवतिक विरोध असद्भत नहीं प्रतीत 
होता । ब्राह्मण संस्कृति शासकवर्ग द्वारा आत्मरक्षा के लिये निर्माण किया 
गया दुर्ग है, श्रमण संस्कृति उसको प्रतिक्रिया स्वरूप जनता का जागरण हूँ ! 
मनुष्य में अन्तहंन्द्र के रूप में चलने वाला देवासुर संग्राम इन्हीं संस्क्ृतियों के 
संघर्ष का प्रतोक हू ब्रह्मण संस्कृति अपनी अधिकार सीमाओं को उत्तरोत्तर 
बढ़ाना चाहती हैं । श्रमण संरकृति महात्मा गाँधी के शब्दों में अधिकार के 
स्थान पर कतंव्य को ओर ध्यान देने के लिये कह रहो हे । 

इस प्रकार परस्पर विरोध होने पर भी यह नहीं कहा जा सकता कि 
श्रसमण संस्कृति को सानने वाले ब्राह्मण संस्कृति के प्रभाव से बचे हें। 
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आठवी सदी के पश्चात्‌ बौद्ध धर्म का प्रभाव उत्तर भारत में कम हो गया। 
विद्वान्‌ बौद्ध भिक्षु बाहर चले गये । जो भारत वर्ष में रह गये वे 
बामभार्गी बन कर ब्राह्मणधर्म की शाखा बत गये । इसलिये बौद्धों पर 
ब्राह्मण संस्कृति का प्रभाव नही बताया जा सकता । जेन धर्म के अनुयायियों की 
संख्या उत्तरोत्तर घटने पर भी वह अक्षुप्ण रूप से चला आ रहा हूँ । 
इसलिये जन समाज को देख कर उस पर आये हुए ब्राह्मण संस्कृति के 
प्रभाव को बतलाया जा सकता हूं । 


भक्तिवाद- 

ब्राह्मण परम्परा की देखादेखी जन समाज में भी व्यक्ति पूजा चल पड़ी हु । 
यहाँ भी भक्त लोग भगवान्‌ से रोगमुक्ति, धनसस्पत्ति तथा दूसरे वर माँगने 
लगे। बहिने मन्दिर में जाकर भगवान्‌ से सन्‍्तान भी मॉग लेती हूँ । 
इसी प्रकार सांसारिक कामनाओं की पूर्ति के लिये विबिध प्रकार के अनुष्ठान 
भी चल पड़े हूं । 


जात पांत- 

ब्राह्मणों की देखादेखी जन समाज भी छुआछुत को सानने लगा हूँ। 
अछूतों को मन्दिर मे नहीं घुसने देता । दिगम्बर जेन समाज में तो छुआ- 
छुत अपनी सीमा तक पहुँच गई हूं । वहाँ साध भो झृद्र के हाथ का पानी 
भो नहीं पीते । गृहस्थों को साधु लोग झृद्र के जलत्याग का नियम कराते हें। 
उन्हीं के समान यज्ञोपवीत धारण करना, विवाह पद्धति भिन्न होने पर भो 
श्री गणेश के स्थान पर विनायक की स्थापना, अग्नि, इन्द्र आदि बंदिक 
देवताओं के स्थान पर अपने देवताओं का नाम लेकर तपंण करना, स्वाहा 


आदि कहना ब्राह्मणों का प्रभाव हूं । 


अथे प्रधानता- 

वतंमान समय में जन समाज एक अर्थप्रधान समाज हूँ । इसे ब्राह्मणों का 
प्रभाव न कहकर भोगेषणा का स्वाभाविक जागरण कहना चाहिये । 
श्रमण संस्कृति ने धन को कभो महत्त्व नहीं दिया। वह तो त्याग के 
आवहश्ं पर आश्रित हूँ । अब त्याग केवल साधुसंस्था के लिये रह गया हूँ । 
बह भी यहीं तक कि वे अपने पास पंसा नहीं रखते । उन्हें भी अपना कार्य 
चलाने के लिये पूंजीर्पतियों का आश्रय तो लेना ही पड़ता हे । 

यों तो बेदिक काल से ही यज्ञसंस्था के साथ साथ उसके प्रति सन्‍्देह 
चला आ रहा हैँ किन्तु उसका ब्राह्मणपरम्परा पर कोई प्रभाव नहीं हुआ । 
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हिसात्मक यज्ञ ब्रायर चलते रहे। ऐसे यज्ञों में कमी महावीर और बुद्ध के 
पदचात्‌ हुई हूँ । अब हिसात्मक यज्ञ ब्राह्मण क्षमाज से प्रायः लुप्त हो पये 
हूँ । कमेंकाण्ड की अपेक्षा झ्ञानकाण्ड को अधिक महत्त्व प्राप्त हो गया है। 
राज्यसत्ता विदेशियों के हाथ में चली जाने पर राज्याश्रय बन्द हो गया। 
इस कारण ब्राह्मणसमाज में राजभक्षित और अर्थदृष्टि भो कमर हो गई। 
जब हम चने क्षबाकर विद्याध्ययन करने वाले ब्राह्मण तपस्वी विद्वानों को 
देखते हूँ तब कहना पड़ता हूँ कि उन्होंने अपने को नया रूप दे विया हे! 
यज्ञ याग आदि को प्रधानता देनेवाला मोमांसादर्शन ब्राह्मण संस्कृति का 
अब एक अंगमात्र रह गया हूं। ब्राह्मण साहित्य शुद्ध दा्शनिक चर्चा तथा 
सृुक्ष्म आध्यात्मिक छानबोन से भरा हुआ है । गीता सरीखा ग्रन्थ प्राचोन 
ब्राह्मण संस्कृति की एक प्रतिक्रिया हैं । इसलिये यह नहीं कहा जा सकता कि 
वर्तमान ब्राह्मण समाज अपनी प्राचीन ब्राह्मण संस्कृति पर दढ़ हूं । 

इतना ही नहीं, जेन और बौद्ध दर्शन को समुश्नत करने का श्रेय स्वतंत्र 
ब्राह्मण विचारकों को है। दिझनाग. धर्मकीति, सिड्सेन दिवाकर, समन्तभद्र 
तथा विद्यानन्द आदि बड़े बड़े जन एवं बौद्ध ताकिक ब्राह्मण ही थे। 


वर्तमान समस्या- 

सदियों की गुलामी के बाद भारत स्वाधोन हुआ हु । अब इसे अपनों 
नवीन संस्कृति का निर्माण करता हैँ । ऐसे समय में संस्कृति के प्राचीन तत्त्वों 
पर दृष्टिपात करना आवश्यक हे । हमे अपने देश को एक करमंठ एवं शक्ति- 
शाली राष्ट्र बनाना हे । इसके लिये हमारे पास श्रमण संस्कृति की अविच्छिन्न 
धारा हैं। अश्ञोक साम्राज्य का स्वर्णयुग उस संस्कृति के गौरथपूर्ण इतिहास 
को बताता हुँ । आवश्यकता हैँ केवल इस संस्क्षति को प्रोत्साहन देने की। 
जिन रूढ़ियों और कुप्रथाओं को दूर करने के लिये हमारे बड़े बड़े मस्तिष्क 
महीनों सोचते हैं, जिन सास्प्रदाधिक संस्कारों को नष्ट करने के लिये हमारी 
सरकार चिन्तित हैं, जिन सामाजिक सुधारों के लिये हमारी विभिन्न संस्थाएँ 
प्रथत्नशील हे, श्रमण संस्कृति को प्रोत्साहन देने पर उन सबका कार्य सुगम 
हो जायगा। कस्युनिज्स तथा दूसरी समस्याओं का भी इसके द्वारा समा" 


घान हो सकता हूँ । 


अलय सृजन 


मानव, तुम करों विद्रोह ' 
अमर विद्रोही ' 
तुम्हारा चित्र है यह ? 
यह अदटठ कतार चलती बन्दियों क॑ 
कमर में जिनके बधी 
आशुंखला में चिर विवशता की कथा सी 
ये बुझी आँखे कही खोयी हुई ज्यों दूर नभ में 
ये बधे कर जो कि मानव के नहीं हे । 
लड्खडाते से चरण ये 
खोजन॑ निकले मरण से 
यह रुद्न खोया हआ जिसको कुचल कर 
निढुर झझ़ावात कितने जा चुके हें। 
प्रथन पर यह पूछता में क्यों 
कि क्या तुम जी रहे हो 
तुम अमृत हो 
काछजित तुम ! 
पी सुरा अज्ञान का पर 
हाथ से मायाविनी के 
है लेटा तुमने दिया स्वेग्व अपना 
रह गये हो तुम न अपने 
स्वयं को पहचानना भी भल बेड 
कठिन समरसता तुम्हारी 
है न जिसमें राग और विराग कुछ भी । 
पर न क्या तुम सुन रहे हो 
दूर से आती हुई ध्वनि 
'दिडिम द्विम द्रिम' 
रुद्र का डमरू कही पर बज रहा 
गगन यद्यपि थान्त नीरव 
पर क्षितिज पर यह ब॒ओं सा उठ रहा कुछ 
|, दिद्याओं की धुली ये घाटियाँ भी 
इन धुओं के बादलों से भर रही हे 
और तुम बेयुथ भक्त कब तक रहोंगे ? 
आज जीवन सित्रु की 
लहरें तुम्हे ललकारती हे 
बुझ गये अगार प्राणा के तुम्हारे 
किन्तु भस्मीकृत नयत-चिनगारियों से 
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तुम जला लो आज मुक्ति-मशाल प्यारे ! 
रोम-तारों में बंधी विद्युत लहरियाँ 
बन्दिनी बने कर युगो सेसो रही हे। 
तुम उन्हें क्षण भर जगा दो। 

जानत हो ज्वालामुखी तुम 

बन्द यूगबयुग से नयन भआगर्नेय अपने 
खोल दो अब ! 

गहन तम के इन स्तरो में 

फंक दो तुम एक चिनगारी नयन की ' 
तड॒प कर भभके सुछगती आग क्षण में 
कडकड़ा कर वज्य सा फूटे गगन में 
दासता की खाखलाय 

एक क्षण में टूट जाये 

बन्धनो को क्षार कर 

ज्वाल-तरगे मृुसकराये 


नह 

विप्लेव की घटाये 
घेर कर घिर कर धरा नभ बीच छाये 
अग्नि का उम्ई असीम अथाह परारावार 
जिसमे 
चर -अचर सब कुछ समाये 
और लूपटों की भजाये 
जब तुम्हारी ओर थाये 
तुम करो स्वोकार उनको, 
स्वय विष्लव-श्ग फढक्रा 
प्रदयथ के स्वर में मिला स्वर 
घोर घन-रव 
रद्र का जिसमें भयकर क्रद्ध ताण्डव 
कूद जावो क्षब्ध लहरों बीच, मानय 
जब करे वे चण्डिका वन घार नतंन 
तुम करों उनका नियत्रण । 
संपिणी सी क्रढ् बनकर अति उठा फन 
वे करे फुफकार 
क्रन॑ के लिये जब मत्यू-दशन 
तुम बनो निर्दवन्द्द निर्भेय 
कंद उन पर बैठ जाओ 
उन तरंगों का सभी विष पी तिमिष में 
नीलकण्ठ. बनों 
लपट की चोटियों पर मुसकराओं 


क्र हे 
भस्म जब हो जाय जीवन की विषमता 
लीन ज्वाला की छपट मे हो 
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जगत की अखिल जडता 

जब तिमिर-घन की शिलायें 

जो दिशाओ के किरणमय चेतना-स्पन्दित हृदय पर 
जम गयी थी भार बन गुरू 

काल को गति हीन कर ज्यों 

बह चले उच्छवास से गल कर तुम्हारे 
जग्नियय यह रूप अपना छोड 
ज्योतिमंय बनो तब 

अरुण किरणों से सर तुम 

धूम्र पारावार के ऊपर उठो फिर 
लिमिर सागर चीर जंसे 

सृप्टि के पहले दिवस 

था आदि रवि निकला गगन में 

तुम भरों फिर चेतना जड़ मे 
अगति-निम्पन्द उर में अमर स्पन्दन । 
मुलिका की सर्दे आहा में भरों तुम उप्ण जीवन 
अगति में गतिमय प्रकम्पन 

बन बहों फिर ज्योति निर्र 

विश्व के मन में नग्न में 

धार विद्यत की बनो तुम, 

फैल जाओ जगत के प्रत्यक कण में । 
फिर करो झक्कत शिराये सप्टि की सब, 
व्याप्त हो दिक्‍काल बीच 
प्रलय-मुजन-सगीत का 

आरोह और अवरोह 

मानव, तुम करो विद्रोह ! 


“शम्भुनाथ सिंह 


संस्कृति श्रम ओर अथ 
श्रो देवेन्द्रकुमार 





संस्कृति वह समाज रचना हे जिसकी नींव श्रम ओर अर्थ के संतुलन 
पर रखी जातो हें! आचार, विचार, कला और साहित्य सभी सानव- 
संस्कृति को व्यक्त रूप देते हें, पर यदि उसकी नींव में अर्थ और श्रम की 
समरसता नहीं तो उसका बाह्य रूप कदापि सुदर और भव्य नहीं हो 
सकता । 

विश्व संस्कृतियों मे भारतीय संस्कृति बहुत बड़ी उदात्त और पुरानी 
संस्कृति कही जातो हूं। इतना ही नहीं इतिहासकारों का यह भी विश्वास 
हैँ वि. भारतीव संस्कृति ने आधो से अधिक दुनिया को सभ्य बनाया। 
दूसरे देश को वासियों ने इस देश के अग्रजन्माओं से शिक्षा ग्रहण की। 
अन्धकार से प्रकाश, असत्‌ से सत्‌ और मृत्यु से अमरत्व पाने का आविष्कार 
यदि कहों हुआ तो वह भारतीय संस्कृति को उन्मुक्त छाया में । यहाँ प्रकृति 
ने भी इस सॉस्कृतिक निर्माण में पूरा सहयोग दिया? 

संस्कृति, काल के स्तरों पर बहती हुई धारा हैँ। मनृष्य उससे 
अपनी प्यास भी बुझाता है और शुद्धि भो करता हैँ। इस सानव-संपक्क से 
उसमें विकृति आती हे, और कभी कभो बाहरी तत्त्व भी उसमे घुल मिल 
जाते हूं । किसी नदो की धारा में भी ये बाते होती हे, परन्तु इससे उसका गुण 
रूप नहीं बदलता, इसी प्रकार संस्कृति भी सभी विकारों को उदरस्थ 
करती हुई अपनी सनातन प्रव॒त्ति नहों छोड़ती, यह उसका निज स्वभाव हूं। 
भारतीय संस्कृति इसलिए बड़ी नहीं हे कि साहित्यिक कृतियां और स्मारक 
उसकी उच्चता का जयघोष करते हे, वरन्‌ इसलिए कि वह शुरू से ही 
अर्थ और श्रम के संतुलन पर जोर देती आई है। बेदिक वाडःमय से आयें 
संस्कृति का जो चित्र मिलता हें-उसमें आर्थिक वंषस्य नहीं दीोख पड़ता। 
कर्म और धर्म में स्त्री पुरुष को एक से अधिकार थे । खेती पाती 
और पशुपालन ही उनकी आजीविका के साधन थे। आगे उपनिषद्‌ और बुद्ध 
महावीर काल में श्रम अथेहारा झोषित होने लगा, फलतः आर्य विचारकों ने 
धर्म अर्थ और काम के सामंजस्थ पर जोर दिया ।“तौनों में धर्म को 
मुख्य स्थान दिया गया। जन साधारण में यह भावना बंठाने का जतन 

हि 
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किया गया कि जहाँ अर्थ और काम को विशुद्ध वितृष्णा है वहाँ शुद्ध 
आये जीवन नहीं पनप सकता, यह भावना धारमिक कही जा सकतो हे पर 
उसका पहला लक्ष्य सामाजिक था । मनुष्य, अपनी शुद्धि से आर्थ संचय 
के नये नये साधन खोजता गया और धर्म-शास्त्र उस पर नियंत्रण करने की 
चेष्टा करते रहे, बुद्ध और महावीर के सामाजिक नियमों मे यह बात साफ 
दिखाई देती हे। किन्तु भारतीय जीवन में आगे चल कर आर्य जीवन 
और चिन्तन में आपसी सम्पर्क कम होने छगा । लोग यह समझने लगे 
कि धर्म का और दर्शन का जितना भी आचरण एवं चितन हें, वह पर- 
लोक और मुक्ति के लिए-बतंमान जीवन से उसका कोई सरोकार नहीं, 
इस विचारमृढ़ता से विषमता को खाई और गहरी होती गई। 

चतुर्वर्णी व्यवस्था के कारण सामाजिक विषमता बहुत पहले से थी, 
पर अब आथिक विषसता भी आर्यो में तेजी से बढ़ने लगी । बुद्ध, महावीर 
से लेकर कबीर तक-अनेक तपस्वियों और संतों ने सांस्कृतिक ऊंचनोच 
की भावना को दूर करने का प्रयत्त किया-पर आथिक विषमता उनकी 
दृष्टि से ओझल हो गई। यद्यपि उपनिषदों के-तिन त्यक्तेन भुंजीथाः' 
महावीर के अपरियग्रहवाद तथा बुद्ध के तृष्णा उच्छेद में आथिक विषमता 
के उच्छेद का संदेश अवश्य निहित था, और उन्होंने कुछ हृद तक आध्या- 
त्मिक समाजवाद का आदर्श भी प्रस्तुत किया, पर उससे आथिक विषमता 
का बिष कम नहों हुआ । उसे आध्यात्मिक कहकर-झोषण का मजबूत 
हथियार बना दिया गया। इसका फल हम साफ देखते हूं कि राजा शासन 
के नाम पर शोषण करते, सेठ साहुकार दान पुण्य के नाम पर अपनो 
तिजोरियां भरते और धमंनेता धर्म के नाम पर प्रसाद पाते रहे । और 
जनसाधारण का पूछना ही क्‍या! वह खून पसीना एक करने शोषित 
होती रही । उसके लिए राजा ईइवर का अवतार था, सेठ साहूकार पुण्य- 
बान्‌ थे और पुरोहित पुजारी साक्षात्‌ देवदूत थे । किसी वर्णाअ्रमी ने कहा-तुम 
जिस कुल भें जन्मे हो-वह इस भव और समाज में नहीं बदल सकता, 
और कमंवादी ने कहा-जिस पाप और अज्ञुभ कर्म के उदय से तुम दीन 
दरिद्र हुए हो-वह धुलना असाध्य हे । इस तरह दुंहरी विषमता की 
दाइनिक छाया में आज जनता की बौद्धिक चेतना और शासैरिक बल धीरे 
घीरे क्षोण होता रहा। उनके जोधन के सभो स्रोत सूख कर पथरा ग ए हे। 
उनकी आत्मतृप्ति में साधन बहुत हो होन और हेय हो उठे हे । मनुष्यता 
में उन्हें जीवित अभि्श्ञाप ही कहना चाहिए। 


झोषक और ऊँचे कम के लोग भी अपने व्यक्षितगत वर्ग जीवन से असन्तुष्ट 
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है। आशिक अनाचारों और भौतक पिपासा से उनका जोबन पोड़ित हें, 
वह जितना हो विलासिता के समुद्र में गोते लगाता हैँ उतना हो ज्वालामुखी 
फो आग उसे संत्॒प्त बना देती हें। उस वर्ग के लोग श्रमजीबी है। तो इस 
बगें के लोग अर्थजोबी । वे इसलिए दुखी और असंतुष्ट हे कि उन्ते श्रस 
का उपभोग अर्थपति कर लेते हे, और वे इसलिये बेचन' हे कि उतकी रगीन 
कल्पनाओं और आकांक्षाओं की सीमा नहीं है ” यदि सीमा भो हे तो वहाँ 
तक जानें की उनको सामथ्य नहीं हे । पंतजी की ये पंक्तियां आज की 


सामाजिक परिस्थिति पर ठीक उतरती हे -- 


जग पीड़ित है अति दूख से । 
जग पीड़ित हैँ अति सुख से। 
सुख दुख दोनों बट जॉये। 
सुख दुख से दुख सुख से। 

प्रन्‍न हँ सुख दुख का यह बटवारा कंसे हो ! क्‍योंकि मनुष्य को यह 
स्वाभाविक दुबंलता हँ कि वह दुख को बाँटना चाहता हैँ और सुख को संजों 
कर रखना चाहता हे। वतंमान भारतोय जीवन में जो इतनी विकृतियां 
उभर आई हँ और जो चतुदिक्‌ सामाजिक भ्रष्टाचार के लक्षण लक्षित 
हो रहे हे-उससे साफ हूँ कि भारतीय संस्कृति को नींव हिल चुकी 
है, और यह सुनिश्चित हैँ कि पुराने आदज्ञों से इस दुरवस्था का अंत नहीं 
किया जा सकता । गांधी जी का ट्ृस्टोबाद और सर्वोदिय समाज भी इस 
दिशा में अधिक का्यंकर नहीं, ज्यों त्यों समय बीतता जाता है उनको 
असफलता उजली होती जाती है । पर इस असफलता का कारण 
आदर्शों की न्‍्यूनता नहीं किन्तु इतिहास को वह स्थिति हैँ जिसने समाज के 
पुरे आरथिक जीवन को बदल दिया हैँ । आय और मध्य युग के विचारक 
व्यक्तिपर अधिक जोर देते थे क्योंकि उस समय कमाने के साधन व्यक्ति- 
गत थे, पर अब विज्ञान, विदेशो अनुकरण और यंत्रों नें ग्ञोषण को समाजगत 
बना दिया हँ। अतः उसके अन्त का निदान भी सामाजिक होना चाहिए 
न कि व्यक्तिगत । 

यह नारा बिल्कुछ निराधार ह॑ं कि समाजवाद की स्थापना से भारत की 
आध्यात्मिक संस्कृति खतरे में पड़ जायगी । अर्जेन और ज्ञोषण के अमेरिकी 
साधन अपनाने से जब देश को संस्कृति अक्षुण्ण बनी रहती हे। तब ससाज- 
वाद को स्थापना से भी उसका कुछ नहीं बिगड़ता । श्रमिक और अर्थ के 
बोच जो एक नया वर्ग पंदा हो गया हैँ उसका अंत किये बिना 
स्वस्थ समाज का निर्माण सम्भव नहीं है । यदि अपने ढंग से समाज का ढांचा 


शृद्र मुक्ति 
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मुक्ति का अर्थ पूर्ण स्वतंत्रता हैं । वह अवस्था, जिसमें शरोर, वचन, 
सन और स्वासोच्छुवास के भी बिना जीव स्वावलूम्बन पूर्वक जीता है 
वहू मुक्ति हे । इसमें भूख-प्यास, रोग-शोक और जन्म-मरण इन सबसे मुक्ति 
मिल जातो हैं । जीव शरीर के निर्मित्त से होनेवाली विविध प्रकार की 
बाधाओं से मुक्त होकर केवल आत्मस्वरूप में स्थित हो जाता हे । यह परम 
स्वावलूम्बन को दशा है । धर्म का कार्यक्षेत्र भी यहो हूँ । धीरे धीरे 
घर, स्त्री, पुत्र, धनादिका अवलूम्बन छोड़कर स्वावलम्बी बनने का अभ्यास 
करना और अन्त में शरीरादि के अवलम्बन के विकल्प से रहित होकर 
उनसे सदा के लिये छुटकारा पा लेना ही जीव की मुक्ति हूँ यह उक्त 
कथन का तात्पयं हूं । 

यों तो इसका अधिकारी प्राणिमात्र माना गया है किन्तु इसकी प्राप्ति 
सनृष्य पर्याय से ही होतो है । उसमें भी सब मनुष्य इसके अधिकारी नहीं माने 
गये है। किन्तु वे सब योग्यताएँ वंमान पर्याय में जिन्हें सिलो हे जिनके 
सदभाव में जीव मुक्तित प्राप्त करता हँ वे ही इसके अधिकारी माने गये 
हे । ऐसी योग्यताओं में चरमशरीर होना मुख्य हे। सब मनुष्य चरमशरीरी 
नहीं होते हे किन्तु जो उसी पर्याय से मोक्ष जाते हें वे ही चरमशरीरी 





शीघ्र नहीं बदला तो कोई विदेशी संस्कृति आकर उस पर हाबी हो जायगी। 
इस तरह विजयिनी संस्कृति निश्चय ही भारतीय. संस्कृति को उसकी सारो 
अतीत परम्परा के साथ नष्ट कर देगी । विदेज्ञी संस्कृति का यह तूफान 
लाल क्रांति के नाम से समुद्री छोर से भारतभूमि पर प्रवेश कर चुका है । 
दुर्भाग्य से पिछले दो हजार बरसों को घटनाएँ, बतंमान राजनीतिक परिस्थिति 
और जी्णशीर्ण समाज व्यवस्था इस वात्याचक्र का सामना करने में अकमर्थ हूँ । 
चीन के पतन ने यह साफ कर दिया हैँ कि शासक और विदेशों सहायता 
भी उसका सुकाबला नहों कर सकते । उसका सहो मुकाबला किया 
जा सकता हूँ तो वर्णवर्ग और वादहोन समाजव्यवस्था द्वारा, और तभी 
हम भारतीय संस्कृति को बचा सकते हूं । अर्थ और श्रम की ससहायता ही 
संस्कृति को आत्मा हैँ जिसमें वह नहों, उस संस्कृति को धराश्ायी होते 
देर नहीं लगती। 
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होते हैं और उन्हीं के मोक्ष प्राप्त करने का नियम हैँं। ये किसी जाति 
कुल या वर्ण से बंधे हुए नहीं हैं । किन्तु सब जातियों, सब कुलों और सब्र 
वर्णों में ये पाये जाते हे । वास्तव में जाति, कुल, और वर्ण कल्पित हें । 
पुराणों में तो जातियों का इतिहास मिलता ही नहों, कुलों और बर्णों 
का मिलता हूँ ). उसे देखने से यह स्पष्ट हो जाता हूँ कि थे वास्तविक 
नहीं हैं । जिस प्रकार किसी का नाम नेंमिकुमार और किसी का नाम पा्र्च- 
नाथ रख विया जाता हूँ उसी प्रकार ये जाति, कुल और वर्ण हे, ये. बदले 
भो जा सकते हे और समाप्त भी किये जा सकते हँ । आन्तर योग्यता से 
इनका कोई सम्बन्ध नहीं हैं । इसका एक ताजा उदाहरण बड़नगर और उसके 
आसपास रहने वाले नेमा जाति के कुछ व्यक्ति है । अब ये खण्डेलशल कहे 
जाने रूगे हें। इन्हें जेन होने के कारण अपनी जाति बदलनी पड़ी है। 
इससे इन जातियों और वंशों के बनने बिगड़ने का पता लगता हैं। बर्ण का 
भी यही हाल हँ । आजकल जिसप्रकार प्रोफेसरी करनेवाले को प्रोफेसर और 
सराफी का कास करनेवाले को सराफ कहा जाता हैँ उसी प्रकार प्राचीन 
काल में आजीविका के आधार से वर्णो की कल्पना की गई थी और उसमें 
इतनो गुंजाइश रक्‍खी गई थी कि आजीविका के साधन बदल जाने पर 
वर्ण बदल जाता हैँ । जनपुराणों में इस क्रिया को ही वर्णलाभ क्रिया कहा 
गया हूँ । केवल ध्यान इस बात का रखा गया था कि एक व्यक्ति अनेक 
मार्गों से आजीविका न कर सके। इससे देश की आथिक स्थिति का संतुलन 
रखने भें सहायता मिलती थीं। इसलिये मोक्षप्राप्ति में कोई जाति, कुल या 
बर्ण बाधक हे यह तो साना ही नहीं जा सकता ! फिर भी कुछ भाईयों 
का ऐसा ख्याल हैँ कि मुक्ति के अधिकारी प्रारम्भ के तोौन वर्णवाले ही हे, 
शूद्रवर्णवाले नहीं ।॥ अपने इस मत की पुष्टि में वे श्रावकाचार व आचार 
ग्रन्थों के प्रमत्ण भी पेश करते हे । कुछ श्रावकाचारों में शूटर को शुल्लक 
तक को दीक्षा लेने का अधिकारों बतलाया गया है। तथा आचारसभ्रन्थों 
में सुकुलो को ही मुनिदीक्षा लेने का अधिकारी बतलाया है। इसी पर से 
वे ऐसा निष्कर्ष निकालते हूं । 

अब देखना यह हैँ कि सु कुली कौन और जंन परम्परा में कुल का 
क्या अर्थ लिया गया है ? षट्खण्डागम की धवला टीका में कुल को मोत्र 
का पर्यायवाचों बताया है और गोत्र के विवेक के लिये आचारपक्ष की 
मुख्यता मानी गई है । इसलिए आचारग्रन्थों मे जहाँ भी सुकुली शब्द आता 
है वहाँ उसका अर्थ सदायारी लेना चाहिये। यह आवश्यक हे कि जिनघर्म 
को कोई भी दीक्षा लेनेबाला सनुष्य सदाचारी होना चाहिये । किन्तु ऐसा 

| 
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सदाचार तीन वर्ण बाले व्यक्ितयों में ही पाया जाता हे शूद्र बर्णबाले व्यक्तियों 
में नहीं पाया जाता ऐसा कोई नियम नहीं हैँ । तथापि यह सामान्य नियम 
है । जनता को सस्सार्ग में लगाने के लिये यह बात कही गई है । विशेष 
रूप से तो कोई भी व्यक्ति यदि अपनी पुरानी आचार परम्परा का त्याग 
कर जिन धर्म को दीक्षा रेता हें और बह सकल परिग्रह का त्याग करता हूं 
तो वह वेसा करते का अधिकारी साना गया हें। स्वयं गौतम गणधर 
गृहस्थ अबस्था में जेल धर्म के अनुसार कहाँ के सदाचारी थे। वे हिंसा को 
धर्म मानते थे और उसका प्रचार भी करते थे। फिर भी मानस्तम्भ का 
देन कर जब उनका मानस बदल गया तो बे जिन दीक्षा के अधिकारी 
बले और भगवान्‌ महावीर के पट्ट शिष्य पद पर प्रतिष्ठित हुए। वे ब्राह्मण 
थे इसलिए दीक्षा के अधिकारी नहीं माने गये थे। सच पुछा जय तो जेन 
धर्म को वर्णव्यवस्था के अनुसार तो वे ब्राह्मण वर्ण के थे ही नहीं। 
जनधममम के अनुसार तो ब्राह्मण वर्ण का वह कहलाता हूं जिसने श्रावकों के 
ब्रत स्वीकार कर लिये हे । जन शास्त्रों से उन्हें यदि कहीं आह्याण लिखा भी 
हैँ तो वह रूढ़िवश ही लिखा है। गृहस्थ अवस्था में वास्तव में वे ब्राह्मण 
नहीं थे। 

अधिकतर विचारकों से गलती होने का कारण यह हे कि बे दर्ण की 
कल्पना जन्म से या रूढ़ि से किये बेठ है । हमारे माता पिता यदि क्षत्रिय 
कहलाते रहे तो हस भीः क्षत्रिय हैँ फिर चाहे कर्य बेइय का या हाद्र का ही 
क्यों न करें। आजकल जो ब्राह्मण कहलाते हं उनके यहाँ जूतों की भो दुकानें 
देखी जाती हे और जो क्षत्रिय कहलाते है वे नौकरों या खेती का कास 
करते हुवे पाये जाते हे तो क्या इन्हें कम से वर्णव्यवस्था के अनुसार 
ब्राह्मण या क्षेत्रिय माना जा सकता हे ? यदि इस गलती को सुधार दिया 
जाय तो यह व्यवस्था सुनिश्चित हो जाती हैं । जनता को इस रूढ़ि का 
परित्याग करना हैं। इससे सम्‌ची व्यवस्था के सुधार में सहायता मिलती 
हैँ । फिर जन्म से किसी को नीच और किसो को ऊँच मानने की आवश्यकता 
नहों रहती और ऊँच-नोच भेद का वर्तमान आधार ही बदल जाता हूँ। 


शूद्र क्ुललक दीक्षा तक का अधिकारी हैं ऐसे वचनों को भी हमें 
समीक्षा करनी होगी | सर्वप्रथम यह देखना होगा कि शूद्र किसे कहा जाय ? 
जेनधर्म के अनुसार जो तीन वर्णवालों की सेदा स्वीकार करता हैँ वही 
शूब्र हे और यही उसकी न्यग्वत्ति हें। इस आजीविका में सर्वथा पराधीनता 
होने से इसे न्यग्वुत्ति कहा गया हे। यदि कोई कथित श्॒द्र साता पिता के 
डदर से उत्पन्न हुआ हे और वह स्वतन्त्र आजीविका करता हूँ तो ऐसे 
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व्यक्षित को शूद्र नहीं कहा जा सकता हे। जिस बर्ण के अनुकूल उसकी आ- 
जीविका होगी वह उस वर्ण का ही कहा जायगा। अधिकतर लोग इस अर्थ 
का परित्याग करके ही मनृष्यों में रूढ़ि से शूद्रपनें की कल्पना करते हे । 
वर्तमान में ऐसे कितने ही व्यक्ति देखने “में आते हे जो जन्म से श्र माने 
जाते हे पर वास्तव में वे खेती. किसानी या इसी प्रकार की दूसरी आ- 
जीविका करके अपना निर्वाह करते हूँ तो क्या उन्हें श्र मानना 
उचित होगा ? सच तो यह हैँ कि हमने अपनी बुद्धि पर हो ताला लगा 
लिया हे और सर्माचीनता का विचार किये बिना मात्र रूढ़ि के गुलाम 
बने हुए है ! यही कारण हूँ कि हम ऐसी कशल्पत धारा का समर्थन करने में 
लगे हुए है जिसे विचारकों ने कभी भो स्वीकार नहीं किया हैं। हमसे अपने 
दृष्टिकोण को बदलना ही होगा और ऐसे दृष्टिकोण को स्वोकार करना होगा 
जिसके प्रकाश में ऐसे बचनों की आवश्यकता ही नहीं रहेगी । ये वचन 
परिस्थितिवश स्वीकार किये गये हूं । यही दृष्टि समीचीन है । इसे स्वीकार 
करने में ही ज॑नधर्म को आत्मा प्रकादा में आती हैँ । झूद्र के सन में सकल 
परिग्रह के त्याग के भाव ही नहों आ सकते यह बुद्धि को पटनेबाली 
बात तो नहीं हैँ । जिस प्रकार अन्य वर्ण का मनुष्य परिग्रह का त्याग कर 
सकता है उसी प्रकार झ्ूद्र भी उसका त्याग कर सकता हैं। इसमे सिद्धान्त 
बाधा की तो कोई बात हो नहीं है | हमे आचार प्रन्थों का विवार सिद्धान्त 
ग्रन्थों के प्रकाश में ही करता चाहिए। जो आचार ग्रन्थों के बचन सिद्धान्त 
प्रन्‍्थों के बचनों के अनुकूल पड़ें वे ही हमे ग्राह्न हो सकते हे । अन्य बचनों 
के त्याग से हमें किसी प्रकार की हिंचक नहीं होनी चाहिए । यों. वो 
जनप्रन्थों में योनिपुजा तथा गोबर व गोमूत्र द्वारा पूजा का भो विधान हे 
पर हम इन सब की रक्षा कहाँ तक करते रहेंगे ? प्रत्येक स्थक पर हमे 
सेद्धान्तिक कसौटी से ही तो काम लेना होगा। इसके बिना काम नहीं 
चलेगा। इसलिए सर्वप्रथम हम सिद्धान्त ग्रन्थों के आधार से इसका यचार 
करेंगे और देखेंगे कि बृद्ध मुनिदीक्षा या सुक्ति का अधिकारी नहीं है 
यह कथन कहाँ तक सत्य हँ। 


[ क्रमशः | 


हि /# 


जटिल मुनि 
[ कहानी ] 
प्रो० महेन्द्रकुार न्यायाचाय 





“मुनिवर, आज बड़ा अनर्थ हो गया। पुरोहित चण्डशार्मा ने चोलक्षया- 
घिपति को जाप दिया हे कि-दस सुह॒र्त में वह सिहासन के साथ पाताल 
हमें धँंस जाँयगे। दुर्वासा की तरह वक्त अ्रुकुटि लालनेत्र और सर्प की तरह 
फुंफकारते हुए जब चण्ड ने ज्ञाप दिया तो एक बार तो चौल॒क्याधिपति 
हतप्रभ हो गये। में उन्हें सानत्वना तो दे आया हूँ। पर जी आन्दोलित हूँ। 
मुनिवर, चौलकाधिपति की रक्षा कीजिए ।” राजमन्त्री नं घबड़ाहट से कहा। 
जटिलमुनि- मन्त्रिवर, घबड़ाने की बात नहों हे। क्या चौलुक्याधिपति से 

पुरोहित की सम्पत्ति छीन ली या उसका अपमान किया ? बात क्‍या 

हुई ? 

मन्त्री--कुछ नहीं मुनिवर, राजसभओ में चर्चा चल रही थी कि यह वर्णभेद 
क्यों हुआ । इसी भ्रसंग में चोलक्याथिपति से कहा था कि- जब 
प्रजाओं का बनाने वाला एक हो ब्रह्मा हे तब यह जातिभेद कैसा! 
एक ही पिता को चार सन्‍्तानों में जातिभेद की कल्पना बुद्धिगस्य 
तो नही हें। जंसे कि एक वक्ष की विभिन्न शाखाओं में उत्पन्न होने 
बाले फलों में जातिभेद नहीं ह॑ उसी तरह एक ब्रह्म की सन्‍्तति में 
यह' जन्मना जातिभेद कहाँ से आ गया ? ब्राह्मण ही चद्धमा के समान 
गौर वर्ण, क्षत्रिय ही छेवले के फूल के समान आरकत वर्ण, वेदय हो पीत- 
वर्ण तथा शूद्र ही कृष्णवर्ण नहीं देखे जाते, सभी वर्णो में सभी प्रकार के 
मनुष्य हे। हमार पुरोहित जी ही का रंग कृष्ण हं। सभी वर्णवालों का 
चलना फिरना, शरोर, केश्य, खन, चमड़ा हड्टी आदि एक ज॑ंसे हैँ उनमें 
कोई तात्तविक वर्णभेव नहों हु फिर यह मानव-मानव में विषमता 

६ कैसी ?” इतना सुनते ही पुरोहित चण्डदर्मा का पारा तेज हो गया। 
वे राजसभा को मर्यावा को भूल गये और बोले-चौल॒क्याधिपति, 
सावधान, तुम ब्रह्मतेज को नहीं. जानते । क्‍या बेद प्रतिपाबित सतयुग 
से प्रचलित वर्ण व्यवस्था झूठी हूं? उस समय भी चौलृुक्याधिपति ने 
पुरोहित को श्ञान्त करते हुए नज्ञष भाव से कहा कि पुरोहित जो, 
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आपने ही पहिले यहू बताया था कि कृतयुग में वर्णमेद नहों था, श्रेता 
में भी प्रजाएँ वर्णविहीन थीं। द्वापर यूग में ही यह वर्णव्यवस्था प्रचलित 
को गई तथा कलियुग में लोभ मोह द्ेष विश्वासघात आदि से 
बर्ण व्यवस्था चौपट हो गई हे। आप ही बताइए कि श्रेष्ठ काल तो वही 
है जिसमें सभी मानव समानता से रहते थे, यह जातिगत उच्चनीच 
भाव नहीं था । इस व्यवस्था के मूल में ब्राह्मणप्रभुव को भावना ही 
कार्य कर रही हें। मानव जाति का एक बड़ा भाग अछूत और अस्पृद्य 
बना हुआ हे, उनको दकह्षा पशुओं से भी बदतर हें। चौलक्ष्याधिपति 
के इन सयुक्षितक वाक्यों ने भी चण्डशर्मा की फ्रोधारिन में धो का काम 
किया। वह आपे से बाहर होकर चौलुक्याधिपति से बोला-सुर्ख, तु 
इन श्रमणों के चक्‍कर में हें। अब तेरा विनाश काल निविचत हैँ। 
शास्त्रपातकिन, तू दस मुह॒र्त में ही सॉसिहासन पाताल में धंस जायगा, 
में अनुष्ठान करता हूेँ। इतना कहकर पुरोहित राजसभा से जाने लगा। 
मेने अधिपति की रक्षा के लिए पुरोहित को जेल में डाल दिया हूँ । 
वह वहीं मन्त्र पाठ कर रहा हैँ। मुनिवर, समय थोड़ा हूं। मेरा चित्त 
भो कुछ चंचल हो रहा है। 
जटिलमुनि- मन्त्रिवर, चिन्ता की विज्येष बात नहीं हैं। मन्त्र अपने में 
कोई सामथ्यं नहीं रखता। वे शब्द जिनका मुख से उच्चारण किया 
जाता है, पौदूगलिक हे। असली शक्ति तो उच्चारणकर्सा को आत्म- 
शक्ति है। आत्मबल ही शब्दों के द्वारा सामने वालेके ऊपर अपना 
प्रभाव डालता हे। फिर जब अमुक शब्दों के हारा दस बोस प्रभाव- 
झाली व्यक्ति आत्मप्रभाव व्यक्त कर चुकते हे तो वही मन्त्र बन जाता 
हे । 
जिन शब्दों के पीछे जितने अधिक समर्थ पुरुषी का साधनाबल रहेता 
है वे दूसरे साधकों को उतने ही ज्ञीक्र मन की एकाग्रता करके अपना 
प्रभाव दिखाने लगते हे। यही मन्त्रसामर्थ्थ का रहस्य है । आप शीक्र 
जाकर चौल॒क्याधिपति को यहाँ लिवा लाइए। 
इतने में ही सपरिकर चौल॒क्याधिपति स्वयं आकर नमस्कार करके 
मुनिराज से बोले- 
मुनियर--खण्डशर्मा को शाप दिए हुए आठ सुहंत व्यतीत हो गए, पर अभो 
तक तो पाताल में जाने जंसो बात नहीं दीखतो। फिर भी मेरा मन 
आबी अनिष्ठ की आहांका से विचलित सा हो रहा हैं। 
जटिसमुसि-राजनू, आप चिस्ता न करें । आप क्षत्रिय परम्परा को स्वीकार करने 
७ 
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वाले दृढ़परिकर्मा वीर पुरुष इस अन्धविश्व्वासों को छोड, और अपने 

क्षात्रवी्य को स्मरण करे तथा मन से हिंसा और देंषबुद्धि निकाल 

कर जगत्‌कल्याण को सर्वभूतमंत्री को भावना भावषें। उस अनुपम 

आत्मरस में विभोर होकर अब आप मंत्री प्रमोद करुणा और सा- 

ध्यस्थ भाव में लीन होंगे तब इन कषायाविष्ट पामर जनों की 

शक्ति अनायास हो कुण्ठित हो जायगी। आप समस्त विकल्पों को 

त्याग कर निराकुल होइए और परम अहिसक भावों को आराधना 

कीजिए। सब अच्छा ही होगा। में आपकी रक्षा का प्रबन्ध भी कर 

देता हूं। 

मुनिराज ने राजा के आश्वासन के लिए कुछ क्रिया कर दी। राजा 
मन्त्री आदि सभी ज्ञान्त वातावरण से अहिसा और अद्वेष का विचार करने 
लगे। इस अहिसक चरचा में पता नहीं चला कि दस मुहतं कब बोत गए। 
जब चरचा टटो तो चौलुक्याधिपति का ध्यान घटिका यन्त्र पर गया बह 
हर्षातिरेक से बोला, ग्यारह मुहते हो गये। बुलाओ उस भिथ्याचारी को। 
ये झूठे ही शापका भय दिखाते हें । इन लोगों ने न जाने कितने अज्ञानों लोगों 
को शाप के भयसे त्रस्त कर रखा हं। एक मामूली द्वारपाल के आदेश 
से ये हतप्रभ होते हे और हमारी अनुवृत्ति के लिए ही शास्त्र मन्त्र और 
शाप आदि के हथियारों का प्रयोग करते हें। चौलुक्याधिर्गति को इस तरह 
क्रोधाविष्ट देखकर मुनिराज जटिल ने कहा-राजन्‌, क्षमा वीरों का भूषण 
है । आप चण्डशर्मा के हृदय फे चण्डत्व को जीतिए। जिससे वे स्वय 
सानव-समत्व के पुण्य दर्शन कर सर्के और अपने प्रभाव का उपयोग व्यक्ति 
और जातिगत स्वार्थ से हटाकर मानव मात्र के उद्धार में लगावें। 

इतने में द्वारपाल चण्डशर्मा को लेकर आ गया। देखते ही चौलक्या- 
घिपति का क्रोध फिर भभका। पर मुनिराज जटिल ने उन्हें शान्‍न्त कर विया। 
उनने चण्डदर्मा से आइवस्त वाणी में कहा- 

पुरोहितजी, तक्ति और प्रभाव का उपयोग सानवमात्र हो नहीं 
प्राणिमात्र के कल्याण में करना चाहिए। इस जीवन को जगदुपकार में 
लगाहइए। जाति कुल रूप आदि दवेहाश्रित हे। वर्ण आजीविका और किया 
के आधीन हे ये तो व्यवहार हे। यह तो आपको बिदित ही हैँ कि-व्यास 
बसिष्ठ कमठ कठ द्रोण पराशर आदि जन्‍म से ब्राह्मण नहीं थे पर तपस्या 
और सवाचार आदि से उनने ब्राह्मणत्व प्राप्त किया था। यह संसार 
एक रंगशाला हुँ। इसमें अपनी वृत्ति के अनुसार यह जीव नाना वेज्षों को 
धारण करता हूे। कम से कम धर्म का क्षेत्र तो ऐसा उन्मुफ्त रहना 
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आहिए जिसमें सानवसात्र क्‍या प्राणिसात्र शान्तिताभ कर सके । 
आप हो बताइए, झ्ूद्ध यदि ब्रत धारण कर ले और सफाई से रहने लगे, 
विद्या और ज्ञोल की उपासना करने लगे, मद्य मांसादि को छोड़ दे तो 
उसमे और हमसे क्‍या अन्तर रह जाता हूं? हारीर का रक्‍त सांस हड्डी 
आदि में क्‍या जातिभेद है? झरीर में तो ब्राह्मणत्व रहता नहीं है। 
आत्मा के उत्कर्ष का कहीं कोई बन्धन नहों हे । आज ही राज्य में अनेक 
तयोक्ष्त नीचकुलोत्पन्न भी ऊंचे पदों पर प्रतिष्ठित हे। हमारा तो यह निश्चित 
सिद्धान्त हैँ कि :- 

“क्रियाविशेषाद व्यवहासमात्रान्‌ दयाभिरक्षाकृपषिशिल्पभदात । 

विप्टाइ्च वर्णासचनुरों वदस्ति न चान्यथा वर्णचतुष्टय स्यात्‌ ॥।' 

(वरागचस्त्रि २०।११] 

अर्थात्‌- दया आदि ब्रतों के धारण करने से, रक्षा कार्य करने से, कृषि 
करने से और शिल्प आदि से ही आाह्ाण आदि चारों वर्णों की व्यवस्था 
हैँ। यह क्रियाश्रित हे और व्यवहार मात्र हैँ । दूसरे प्रकार से वर्ण 
व्यवस्था नहों हूँ । 

जटिलमुनि के इन हम और समपूर्ण बचनों को सुनकर चण्डद्ार्मा 
पातों पानी हो गया । वह गदगद हो चरणों से पड़कर बोर-श्रमणवर, 
आज आपने मुझे सच्चे ब्राह्मणत्व का मार्ग बताया। मेरी तो जंसे आँखेही 
खोल दीं हों। आज तो मुझे दुनिया कुछ दूसरी ही दिख रही है । मेरा तो 
नकशा ही बदल गया हे। मुनिवर, मुझे उपासक माने। आपने चालक्येदवर 
की फोपाग्नि से मेरी रक्षा को, सुझे अभय दिया। घन्य। 


प्रयाग संग्रहालय में जेन पुरातत्त 


मुनि कान्तिसागर 
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बाहर की प्रतिमाएँ-- 

नगरसभा-संग्रहालय के उद्यान में दक्षिण की ओर प्रवेश करते 
समय उन दो विशाल जनमूत्तियों पर दृष्टि केन्द्रित हो जाती हे जो 
दाएं बाएं रखी गयी हे। यद्यपि दोनों प्रतिमाएं निम्न साम्प्रदायिक सनो- 
वुत्ति की शिकार हो चुकी हूं तथापि उनका शारीरिक गढ़न एवं सौंदर्य 
आज भी कलाविदों को खींचे बिना नहीं रहता। आकार प्रकार में प्राय: 
दोनों समान प्रतोत होती हं पर निर्माण शंली और रचना कालमें बड़ा 
अन्तर हँ। बायीं ओर की मूत्ति का मुख यद्यपि खण्डित हें तथापि उसका 
शेष शारोरिक गठन और विन्यास स्वाभाविक हैँ। उदराकृति तो सर्दथा 
प्राकृतिक प्रतीत होती हँँ। मूल प्रतिमा के उभय और चामरधारी 
परिचारक हं जिनके खड़े रहने का ढंग और कटि प्रदेश पर पड़ी हुई उग- 
लियाँ रसवृत्ति उत्पन्न करती हें । दायें परिचारक के निम्न भाग से 
एक स्त्री आकृति एवं तदधोभाग मे एक पुरुष बंठाह और सम्मुख एक स्त्री 
कर बद्ध अञ्जलि किये खड़ी हूं । बाएँ परिचारकका भाग खण्डित हो चुका 
है। केवल स्त्री का धड़ हाथ में कमल लिए दिखायी देता हेँ। मूल प्रतिमा 
का आसन कमल की पंखुडियों से सुशोभित हो रहा हें। निम्त भाग मे 
मकराकृतियाँ इस प्रकार बनो हुई ह॑ मानो सम्पूर्ण प्रतिमा उन्हीं पर आधृत 
हो। इनके स्कन्ध प्रदेश पर रोमराजि व्यक्त कराने में कलाकार ने बड़ी 
कुशलता से काम लिया हैं। एक एक रोम गिने जा सकते हं। प्रतिमा के 
मस्तक के प्‌ृष्ठभाग में सुन्दर सुक्ष्म खुदाई और रेखाओं वाला भामण्डल- 
प्रभावलि-प्रतिमम की रमणीयता म॑ अति बद्धि करता हूं, जेंसा कि बुद्ध 
प्रतिमाओं में भी पाया जाता हे। सच कहा जाय तो इस प्रभावलि को 
लछलितकला के कारण ही मूत्ति में कलात्मक आकर्षण रह गया हूँ । मस्तक 
का भाग बुरी तरह खण्डित हूं। केवल दायीं कर्ण-पद्टिका का एक अंश 
बच पाया हूं। तदुपरि भाग मे छत्र॒ का दण्ड भो खण्डित हो गया है । जिस 
प्रकार यक्ष या कुछ देवियों की मूत्तियों में दण्ड हारा छत्र रखनेका रिवाज 
था, जन प्रसिओं में भो कहों कहीं उसकी स्मृति दृष्टिगोचर होती हैं, 
जिसे उपयुक्त प्रथा का अष्ट संस्करण कह सकते हे । छत्न के ऊपर के 
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४ग में अज्योक वृक्ष की पत्तियाँ स्वाभाविकतया प्रर्दाशत हैँ। उभय ओर 
7परमाला लिए देवियाँ गगन विचरण कर रहो हों, ऐसा आभास होता 

। कलाकार ने पाषाण पर बादल की घटाएं बहुत ही उत्तम ढंग से व्यक्त 
3 हें। देवियों का सख-सण्डल प्रसन्नता के मारे खिल उठा है । उपर्यक्त 
5वितयों के बाद बिना कहे नहीं रहा जा सकता कि न जाने इसका मुख- 
मण्डल कितना सुन्दर और आध्यात्मिक ज्योति पूर्ण रहा होगा। प्रतिसा की 
7चना शली से विदित होता हे कि मृत्ति १०वीं या ११वीं शतों के भीतर की 
गो । (देखें खित्र १) 

बाएं भाग पर पड़ी हुई प्रतिमा डील डौल से तो ठीक उपर्युक्त मुत्ति 
+ अनुरूप ही हूँ परन्तु करू की दृष्टि से कुछ न्यून हे। निर्माण में अन्तर 
केबल इतना ही हे कि इसके पृष्ठ भाग में देवी और परिचारक के भध्य में 
हस्ती पर आरूढ़ दोनों ओर दो देव देवियाँ हे, एवं निम्न भाग में सृग- 
युक्त खड़ा धर्म चक्र स्पष्ट बना हुआ है । यद्यपि इसका मस्तक सर्वथा खण्डित 
नहीं परन्तु मूृख का अग्रभाग खण्डित हे। वक्षस्थल पर छेनी के चिन्ह 
बने हूँ । ग्रीवा पर रेखाएं एवं जिस आसन पर मूत्ति आधृत हे उसका 
भाग भी उपर्यक्त प्रत्तिमा की अपेक्षा पृथक रेखाओं बाला हैं। (चित्र २) 

मुख्य फाटक के फौवब्वारे के सामने जेन प्रतिमाओं के अलग अलग चार 
अवशेष रखे हें। वे क्रशः इस प्रकार हुः-- 

(१) प्रस्तुत खण्डत पाथाण पर सोलह जन प्रतिमाएं ११ १५ 
इंच की झिला पर उत्कोणित हूं। निम्नसथान खण्डित हैँ । अनुधानतः 
खण्डित स्थान में भी आठ खड़ी जन प्रतमाएं अवश्य ही रही होंगी। 
प्रस्तुत शिला पट्ट के प्रधान पाइर्वनाथ हें। 

(२) चुनार की २२:८२५ को शिला पर २४ जन प्रतिमाएं अंकित 
हूँ । चार पंक्ति में पाँच पाँच और उपरि भाग में ४ इस प्रकार चलुविशति 
पट्ट हैं । प्रतिमा विधान की दृष्टि से यह चतुविज्ञतिवहिका महत्त्व को 
हैं। अंग विन्यास बड़ा सुन्दर और भाव-दर्शक हूँ। प्रायः सभी को मुखा- 
कृति थोड़े बहुत अंश में खण्डित हे ज॑ंसा कि चित्र ३ से स्पष्ट हूँ । गुजरात 
में भी इस प्रकार का प्रतिमाएँ बनती थीं जिनके उपर के भाग में 
शिखराकृतियाँ मिलती हे। 

(३) इस परिकर युक्त प्रतिमा का केवल मस्तक के ऊपर का भाग ही 
बच पाया हेँ। अ्रटित भाग की सानवाकृतियों से पत्रा चलता हे कि लि: 
संदेह प्रतिमा बहुत ही सुन्दर और कला पूर्ण रहो होगी। 

(४) इस प्रतिमा का केवल निम्न भाग और मस्तक अलूग लअग पड़े 
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है। मेरे ख्याल से (३) वाले उपरिभाग का यह निम्न अंश होना चाहए | 
अनजान के लिए निम्न भाग को देखकर हांका हुए बिना नहों रहती कि 
प्रस्तुत अंश का संबंध किस धर्म से हं। बारीकी के साथ निरीक्षण करन से ज्ञात 
हुआ कि इसका सीधा संबंध श्रमण संस्कृति की एक धारा जन संस्कृति से 
है, कारण कि प्रतिमा के निम्न भाग पर जो आक्ृतियाँ हे वे निर्णय करने 
में बहुत बड़ी मदद देती हूँ। दक्षिण निम्न भाग में मोमुख यक्ष और 
बायीं ओर चक्रेश्वरी की मूत्तियाँ हें। मध्य में बुषभ का चिह्न अंकित हूं । 
इससे प्रतीत होता हूँ कि प्रस्तुत अवशेष ऋषभ देव का प्रतिमा का हेँ। इस 
पर अंकित धघर्मंचक्र के उभय भाग में सकर एवं नज्निम्न भाग मे नवग्रहों 
की मूर्तियां बनी हुई हे । प्रस्तुत प्रतिमा का निर्माण काल अंतिम गुप्तो 
का ससय रहा होगा। इसकी चौड़ाई २३ हैँ । अतः दोनों एक ही हें । 
उत्तराभिमुख बहुत से भिन्न भिन्न खण्डित अवशेष बिखरे पड़े ह 
जिनसे ऋषभ देव आदि तीथ्थंकरों की मूत्तियाँ हे । 
संग्रहालय के पूर्व को ओर टीन का विशाल गोलाकार गृह बना हुआ 
है जिसमें भूमरा के बहु संख्यक सुन्दर कलापूर्ण एवं अन्यत्र अनुपलब्ध 
अवशेष रखे गये हेँ। प्राचीन भारतीय इतिहास और शिल्प स्थापत्य बाला 
की दृष्टि में इनका बहुत बड़। महत्त्व हैं! अभी तक सांस्कृतिक दृष्टि से 
इनपर सम्‌चित अध्ययन नहीं हो पाया हें । इन सभी को सरसरी तौर पर देखने 
से प्रतोत हुआ कि इसमे भारतीय लोक जीवन को विशिष्ट धाराओं के 
इतिहास की कड़ियाँ बिखरी पड़ी हे, शेव संस्कृति के इतिहास पर उज्ज्वल 
प्रकाश डालने बाली कलात्मक सामग्रो भी पर्याप्त रूप मे हें। शिवजी के 
समस्त गण कई लाल भ्रस्तरों में बंटे हें। इसी गृह मे प्राचोन 
मंदिरस्थ स्तम्भ के टुकड़े पड़े हू जिनपर नत्तंकियों को भावपूर्ण मुद्राए 
अंकित हेँ। सचमुच इनको भाव भंगिमाएं ऐसे सुन्दर ढंग से व्यक्त की गई 
है, मानो उन दिनों का सुखो जन-जीवन ही जीवित हो उठा हो। 
महेश्वर, गणेश, आदि अन्य अवशोंधों का महत्त्व न केवल सौंदर्य 
की दृष्टि से ही हूँ अपितु आभूषण और मुद्राओं की दृष्टि से भी कम नही। 
जल-कूप के निकट विज्ञाल टीन का छप्पर बना हुआ हूं। इसमें 
कफौशाम्बी खजुराहों ओर सारनाथ से लाये हुए भारतोय संस्कृति की सभी 
धाराओं के अवशेष पड़े हुए हे, उनमें अधिकांश मंदिरों के विभिन्न 
अंग हे। कुछ शिल्प तोऐसे सुदर और प्राकृतिक हूं कि जिनकी स्वाभाविकता 
और सौंदय्य को लिपिबद्ध नहीं किया जा सकता। उदाहरणाये एक दो शिल्प 
ही पर्याप्त होंगे। एक प्रस्तंर पर माता के उदर में रहे हुए दो बच्चों का 


१०४९ ] प्रयाग संग्रहालय में जैन पुरातत्व श्छ्ट 


जो उत्ख नन कलाकार ने अपनी चिर साधथित छेनो दृररा, कल्पना को साकार 
हूप देकर, किया है बहु अनुपम हूं । विश्ेषतः बच्चों को मुख मुद्दा पर जो भाव 
प्रदशित है उनको व्यक्त करना कम्र से कम मेरे लिए तो संभव नहीं 
है । एक ऐसा भी अवशेष हैं जिसमें बताया गया है कि गौ खड़ी हुई 
अपने बछड़े की पीठ को स्नेहबश चाट रटो हूँ । बच्चा पथ.पान कर रहा है। 
गौ के मुख पर वात्सल्य रस झलक रहा हैँ। एक छिलप में दो स्त्रियाँ 
सथानी से विलोड़न कर रही हे। बालक अपनी भोली भालो मुख मुद्रा 
लिए सकखन के लिए याचना कर रहा हँ। कल्पना कर सकते हे कि इस 
चित्र में कृष्ण की बाल लीला के भाव हे। इस मण्डप की सामग्री साधारण 
प्रेक्षकों को तो सम्भवतः संतुष्ट न कर सके, परन्तु पत्थरों की दुनिया मे 
विचरण करनेवाले कोमल हृदय के कलाकारों को आइचर्यान्बित किये बिना 
नहीं रहती । 
उपयुक्त मण्डल के पास ही छंदो पंक्ति में भिन्न भिन्न प्रास्तीय 
सती स्मारकों के अवशेष दृष्टिगोचर होते ह॑ जिनमें से बहुतों पर रूख 
भी हें। इन स्मारकों बग सामाजिक दृष्टि से थोड़ा बहुत महच्य ह॑ इन 
पर अभी अधिक अन्वेषण अपेक्षित हैँ। इन सती स्मारकों के सामने 
बहुत से टुकड़ स्थानाभाव के कारण इस प्रकार अस्त-व्यस्त उड़े हे, मानों 
उनका कोई सहरण ही न हो। इनमे भी चार जेन सूत्तियों के खण्डितांश 
पड़े हूं। 
जल पके निकट एक दूसरा टीन का गृह और बना हुआ हूं। इसमे 
वे ही अवशेष संगृहीत हैँ जो खज्राहों से लाये गये थे। शिल्पकला से 
अपरचित व्यक्षितको भी यहाँ आनन्द मिले बिना नहीं रह सकता। प्रवेश-द्वार 
पर ही खजराहों के एक प्रवेश हार का कुछ अंश रखा है ! जिससे 
नत्तकियों को विभिन्न भाव भंगिमाओं से गुक्‍त मुतिया, कलाकार को अभि- 
नंदित करने को बाध्य करती है | मारतव नारी जीवन का आनंद स्वाभाविक 
रुपेण इन मूर्तियों के अंग अंग पर चमक रहा हं। अंग विन्यास, उत्फुल्ल बदन, 
स्वाभाविक स्मित हास्य, संगोत के विभिन्न उपकरणों से इनका महत्व ओर भो 
बढ़ा दिया हैँ। इन सभी का महत्त्व शिल्प-कला को दृष्टि से समझा जी 
सकता हूं, हृदयंगसम भी किया जा सकता हूं. परन्तु बण माला के संधभत 
अक्षरों में कंसे बाँधा जाय! इन अवशेषों मे कुछ ज॑न अवशेष भी हूं 
जिनका परिचय इस प्रकार हैँ। अवशोषों की संख्या अधिक है । कुछ हों 
इयास पायाणं पर उत्कीणित हूं। मेने मध्य प्रांत में भी ऐसे ही श्याम पषाण 
पर खुदी हुई मूर्तियाँ देखी है। बहुरोबंद बाली मूर्ति से यह पराषाण ससा- 
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नता रखता हे। संभव हें त्रिपुरी का जब उत्कर्ष काल रहा होगा तब 
शिल्पकला के उपकरण के रूप में पाषाण भी बुंदेलखंड में कलाकारों 
द्वारा मध्यप्रांत से जाता रहा होगा । क्यों कि खजुराहो जबलपुर से 
बहुत दूर नहीं हं। 

एक जन प्रतिमा का निम्न भाग पड़ा हँ। इस चरण को देखते 
ही कल्पता की जा सकती हूं कि प्रस्तुत प्रतिमा भी ६० इंच से क्या कम रहो 
होगी, क्योंकि २२ इंच तक तो घटने का हो भाग हूँ । शिल्पकला 
के पारखी भलीभाँति परिचित हे कि किसी भी विषय की सम्पूर्ण प्रतिमा 
के सौंदर्य को समझने के लिए उसका एक अंग ही पर्याप्त होता हे । 
इस दृष्टि से तो मुझे यही कहना पड़ेगा कि प्रस्तुत मृत्तिको शिल्पी ने गढ़ 
ही डाला हैं। उनके हाथ और छेनी ही काम कर रही थीं। हृदय और 
मस्तिष्क शायद शून्यवाद में परिणत हो गये होंगे। सौभाग्यसे सम्पूर्ण 
संग्रहालय में यही एक ऐसी जन तोर्थंकर की प्रतिमा हैँ जिस पर निर्माण- 
कालसूचक लेख भी खुदा हुआ है, जिससे बलात्कारगण, वौरनंदी 
और वधमान के नाम पढ़े जाते हूं। १२१४ फाल्गन सुदी ९ बताया गया है । 
यदि इस संबत्‌ को सही मानते हू तो लिपि और निर्माण काल में 
अन्तर होने के कारण उसपर ऐतिहासिक और मृत्तिविज्ञान के विशेषज्ञ 
एकाएक विश्वास नहीं कर सकते । बाज में ही २७४ नं० का एक 
टुकड़ा हैं जो २७३ से संबंधित प्रतीत होता हे ! इन टुकड़ों के निम्न 
भाग में बहुत ही सुन्दर और सूक्ष्म ७ प्रतिमाएं खुदी हे जो नग्न हूं । 
इन अवशेषों से ही बिदित हो जाता हैं कि प्रतिमा बड़ी सौंदयसम्पन्न 
रही होगी । 

नं० ३०२-पह प्रतिमा ऋषभदेव की है । 

२ ३५-यह प्रतिमा किसी मुख्य प्रतिमा के बायें भाग का एक अंश 
दिखती हे । यद्यपि प्रतिमाविधान की दृष्टि से स्वतंत्र मूत्ति ही माने तो 
बुरा नहीं हैं । इसका मस्तक किसी हृदयहीन व्यक्ति से जानबूझ कर 
खंडित कर दिया हे। परन्तु किसी सहृदय व्यक्ति ने उसे सीमेण्ट से भद्दे 
रूप से चिपका दिया हें। 

४२-२३ इंच की मटमली शिलापर प्रस्तुत जिन प्रतिमा उत्कीर्ण हे । 
इसका निर्माण सचमुच में कुशल कलाकार द्वारा हुआ हे। 'भावमुद्रा और 
शिलोत्कीणित परिकर का गठन सौंदर्य के प्रतोक हे । परन्तु बायाँ घुटना 
जानबूझकर बुरी तरह से खंडित कर दिया हूँ। मूल प्रतिमा पश्मासनमें 
है। उभय और १८ इंच को दो खडद्भासनस्थ प्रतिमाएं हे। उनमे शांत रस का 
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उद्दीपन स्पष्ट है । मुखमुद्रा में समत्व को भावना झलक रही है । 
दोनों के निम्न भाग में एक एक पाइवंद हेँ। उप्यक्त प्रतिमा का निम्ल 
भाग स्वभादत: पाँच भागों में बेंट गया हूँ। दक्षिण प्रथम भाग मे एक 
गृहस्थ हाथ जोड़े, घुटना टेक कर बंदना कर रहा हैँ। बाज में सुखासन में 
एक मूत्ति खुदी हुई हे। शिल्पज्ञास्त्र की दृष्टि से तो इस स्थान पर अधि- 
ध्ठाता गोमुख यक्ष की प्रतिमा होनी चाहिए, क्योंकि यह प्रतिमा ऋषभदेव 
स्वामी को हूं । दिगम्बर और ह्वेताम्बर शिल्पशास्त्रों मे बाणित अधिष्ठाता 
का स्वरूप इससे सर्वथा भिक् हे। सब से बड़ा भिन्नत्व यही पाया जाता हूँ 
कि यक्ष के चार हाथ होने चाहिए जब कि यहाँ पर जो प्रतिसा खुदी 
हूं वह दो हाथों वाली हो है। अतः इसे किस रूप में माना जाय ? मे 
अपने अनुभवों के आधार पर दृढ़तापूर्वंक कह सक्‌गा कि यह सुखासनस्थ 
विराजित प्रतिमा कुबेर को ही होनी चाहिए। कारण कि मुझे सिरपुर 
से नवम शताब्दी की एक ऋष्भदेव स्वामी की धातुप्रतिमा प्राप्त 
हुई थी उसमे भी इसी स्थान पर कुबेर को हतिभा विराजमान थी और 
और बायीं ओर द्विभुजी अम्बिका की। प्रस्तुत प्रतिमा से भी बायों ओर 
आस्ल॒म्ब लिए और बाये हाथ से एक बच्चे को कटि पर थामे 
अस्बिका की सूत्ति स्पष्ट दिखाई गयीह। बाज म॑ एक गहस्थ स्त्री 
भक्ति पूर्वक वंदना करती हुई प्रतीत होती हूँ । यह्याप ऋषभदेव स्वासी की 
अधिष्ठालदेबवी गरुड़वाहिनो चक्रेशबरी के हुँ अतः यहाँ पर उसो की म॒त्ति 
अपेक्षित थी, जब कि यहाँ अम्बिका हैं । प्राय बहुसंख्यक प्राचीन कई तोर्थकरों 
की ऐसी प्रतिमाएँ देखने मे आयी है जिनको अधिष्ठात देदी के स्थात पर 
अम्बिका के हो दर्शन होते है, विशेषत: पाइचनाथ और ऋषभदेव आदि की 
मृत्तियों सें। यों तो अम्बिका भगवान्‌ नेंसिनाथ की अधिष्ठाञत्नी हे । 
जन मू्तिविधान शज्ञास्त्र में इसके दो रूप मिलते हू परन्तु शिल्प स्थापत्या- 
वर्षों में तो वह, अनेक ऐसे रूपों में व्यक्त हुई ह॑ कि उनके विभिन्न पहन 
लुओं को पहचानना भी कहीं कही कठिन हो जाता है। अतः जन प्रतिसा- 
विधान शास्त्र मे अम्बिका सचमुच मे एक बिकट समस्या हो हू । 


जिस प्रतिमा की चर्चा यहाँ पर को जा रही हैं, उसके आसन का 

भाग इस रूपसे बना हुआ हे सानो कोई सुन्दर चौकी हो हो, आसन के 

रूप में वस्त्राकृति हैं। जिस पर वृषभ का चिन्ह हैं। ओर दो सकरों के 

बीच में खड़ा धर्म चक्र हे । प्रतिसा के मुख के पदचात्‌ भाग में प्रभावली हैं 

साधारण रेखायें भी हे। उसय ओर पुष्पणाला लिए गगसविचरण करते 

हुए देवब॒न्दर हें, तदुपरि दंडयुक्त छत्र हैँ | दाये भाग में एक हाथी का 
८ 
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चिन्ह हे, बायों ओर हन्द्र। छत्रके ऊपर का भाग बड़ा ही कलापूर्ण हूं। 
अशोक वृक्षकी पत्तियां, और दो हस्त ढोल बजा रहे हे। छत्र 
के दोनों भागों में पद्मासनस्थ दो जिनमूर्तियाँ भी अंकित हे। 
इतने लम्बे विवेचन के बाद भी एक प्रदइन रह ही जाता हे कि 
इसका निर्म्माणकाल क्‍या हो सकता हूँ ? कलाकारने संघत्‌ का कहां 
पर भी उल्लेख नहीं किया, अतः केवल अनुमान से ही काम लेना पड 
रहा है। यह मूति खजुराहो से लाई गई हे, प्रस्तर भी वहाँ के अन्य 
अवशेषों से मिलता जुलता हूँ। इस प्रकार की अन्य प्रतिमाएँ देवगढ़ मे 
पायो गई हे, जिनपर संवबत्‌ भी हं। खासकर अम्बिका और कुबेर 
की भ्रतिमाएँ इसके साथ सम्बन्धित हं, उनके अध्ययन के बाद कहा जा 
सकता हैँ कि इसका रचना काल ९ वीं से ११ दाती का भध्य 
भाग होना चाहिए, क्योंकि अलंकरणोंका विकास जंसा इसमे हुआ हे बसा 
उन दिनों खजुराहो और त्रिपुरी-तेवर की सभी धर्मावलम्बियों की प्रतिमाओं 
में हुआ था। विशेषतः अन्तर्गत मूर्तियों का उपरि भाग-जों मगध 
की स्मृति दिला रहा हे-बुंदेलखंड के विष्णु और जशाक्त प्रतिभाओं 
में पाया जाता हें। ५ संख्या बाली उपयुक्त प्रतिमा जहाँ पर सुरक्षित 
हूँ ठीक उसके पह्चात्‌ भाग में ही एक और जनमृति हे जो मटमले 
पाषाण पर खुदी हुई है । पाश्वंदेवी के अतिरिक्त और भो खड़गासनस्थ मूर्तियाँ 
है। निःसन्देह मूर्ति का सौंदय और शारीरिक विकास स्पर्धा को वस्तु हें! 
परन्तु प्रश्न होता हे कि क्‍या मूरति क। स्वाभाविक अंग इतना ही था जितना 
आप चित्र में देख रहे हू? मुझे तो सन्देह ही है, कारण कि दक्षिण भाग 
जितना स्पष्ट हे. उतना हो वास भाग अस्पष्ट। मेरा तो ध्यान है कि यह 
विज्ञालकाय प्रतिमा के परिकरका एक अंग मात्र हें। ऊपर जिस मूतिका 
चित्र आप देख रहे हे उसके दक्षिण भाग की ही आप कल्पना करें तो इन 
पंक्तियों का रहस्य स्वतः समझ में आ जायगा । यह नत्रुटितांश एक 


बात को ओर हमारा ध्यान आक्ृष्ट कर लेता हे कि पूर्व प्रतिमा कितनी 
मनोहर रही होगी। 


इस छप्पर वाले संग्रह में उत्यितासन को कुछ जन मूर्तियाँ हूँ पर 
कला की दृष्टि से उनका विशेष मूल्य न होने से उल्लेख ही पर्याप्त हूँ । 
नगरसभा संग्रहालय के मुख्य गृह के पश्चात्‌ भाग में एक और टीन की 
मजबूत चादरों से ढंका, एक छृप्पर हे, जो जालियों से घिरा हुआ हे। 
इसमें उन्‍्मुक्त भावनाओं के पोषक कलावश्ेष कंद हुूं। परन्तु बन्दी जीवन 
यापन करने बालों में जो रसवृत्ति का स्थायित्व भाव देखा जाता हुँ वह सात्तविक 
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प्रनोभावना का अद्भुत ग्रतोक हे। इस गृह को मंने बन्दीखाना सकारण 
टी कहा है । जब हम लोगों ने इसमें प्रवेश किया तब इतना कड़ा 
कचरा भरा हुआ था मानों महीनों से सफाई होन हुई हो, जहाँ सर 
ऊँचा किया कि जाले ऊूगे । मूर्तियों पर तो इतनो छूलः जम गई थी 
कि मुझे साफ करने से पुरा १॥ घंटा लगा । कलातीर्थ मे भी इस 
प्रकार की घोर अव्यवस्था किसी भी दुष्टि से क्षम्य नहों । हमारे देश 
की संस्कृति के प्रतीकसस इन अवशोषों का संग्रह, यदि दूसरे देश के किसो 
संग्रहालय में होता तो शायर इनसे तो अच्छी ही हगलत से होता! 

इस गृह में भरहृत, खज्राहो, नागौद और जसो आदि नगरों से 
ञए हुए अवशेधों का संग्रह किया गया हूँ। इनमे कुछेक ऐसी ईटे हे जिन 
पर लेख भी हे । निःसंदेह यह संग्रह अनुपम हें। एक मंदिर का मुख्य 
द्वार भी सुरक्षित है, जिसमें केवल कामसूत्र के आसन ही खुदे हुए हे। 
यों तो प्राचीन शिल्पस्थापत्य -कला से सम्बन्ध रखने वाली पर्याप्त साधन 
सामग्री इसमें हे, परन्तु जेन मृत्तियों का भी सबसे अच्छा और व्यवस्थित 
संग्रह भी इसी में हे। सौभाग्य से ये साथ में एक ओर सजाकर रखी गयी 
है । इन सब की संख्या दो दर्जन से कम नहीं होगी । (परिचयार्थ देखे चित्र ६-७) 
प्रतोत होता हूँ किसी जेन मंदिर में ही खड़े हो! 

बायीं ओर से से इनमे से कुछ का परिचय प्रारंभ करता हूं। प्रतिमाएँ 
ऊपर नोचे दो पंक्तियों मे हे । 

एक अवशेष ३२“ > १२" का हूँ, जिसके उभय भाग में १५ जिन 

प्रतिमाएँ खड्गासन और पद्मासन में हूं । अवशिष्ट भाग को गौर से देखने से 
प्रतीत होता है कि यह किसी मंदिर के वोरण का अंश हूँ या विज्ञाल प्रतिमा का 
एक अंग (देखे चित्र ६) पत्थर छाल है। इसी टुकड़े के पास एक और चेंसा 
हो खंडितांश ४० »१७ इंच का हूँ इसका विषय तो उपर से मिलता जुलता 
हैँ पर कला-कौशल्य और सौदर्य को दृष्टि से इस का विशेष महत्त्त हैं। 
इसके सध्य भाग में शोर पर बेंढठी हुई अम्बामाता की प्रतिमा 
है । इसके ब्में घुटने पर बालक एवं दक्षिण हस्त में आम्नलम्ब हं । 
ऊपर के हिस्से में चार जिन प्रतिसाएँ ऋरमशः उत्कोर्ण हें। बायों ओर 
ऋबभ और दाई ओर पादर्वनाथ लद॒परि वेवबन्द विविध वाजित्र लिए, 
स्वच्छंदता पुंक ग़गन विचरण कर रहे है । भाव बड़ा ही सुन्दर हेँ। 
इसके समीप ही किसी स्तम्भ का खंडितांश है। १३ ०-१० इंच! मध्य 
भाग में पद्मासत और उभय भाग में खडगासनस्थ मृत्तियाँ हे । 

६८७ »< ३५ किसी जैन मंदिर का स्तंभ हैं । दो मूर्तियाँ हें । 


३८३ ज्ञानौदय [ अक्ट छ+ 


६८८ >»< ३४ स्तंभांश पर पाइव प्रतिमा हे। २२०८ ११॥ इंच । 

६१०-यह एक खड्गासनस्थ प्रतिसा हे। ३८ >८२१ इंच। सस्तक पर 
सप्तफण स्पष्ट है। उभय ओर पाइवंद हे। बायाँ भाग खंडित हैं। छं; 
के स्थान पर बहुत ही स्पष्ट रूपसे हंख दृष्टि गोचर होता है । मर 
बिलक्षण सी जान पड़ती हु और देखकर एकाएक श्रम भी उत्पन्न हो जाना 
हूँ, कारण कि मस्तक पर नागफन और शंख लंछन, ये दोनों परस्पर विरोसः 
तत्त्व हें । फन स्पष्ट होने के कारण इसे पाइबनाथ की मूति मानना चाहिए 
शंखका चिन्ह भगवान्‌ नेमिनाथ का हे अतः मूत्ति नेसि जिन की भी मानी 
जा सकती हें। ऐसी मान्यता के दो कारण हें एक तो शंख लूुंछन और दूसरा 
सबल प्रमाण हूँ आम वक्ष को लताएँ, जो भगवान्‌ के मस्तक के उपपरी भा+ 
के समस्त प्रदेश में झूम रही हें । संभव है आमलताएँ अम्बिका का प्रतीक 
हो, क्योंकि ऊपर पंक्षितयों में प्रसंगतः उल्लेख हो चक्का हूं कि अम्बिका के 
हाथ मे आम्नलुंब रहती हैँ । मूल प्रतिमा के मस्तक के बायें भाग में एक एसो 
देवी का शिल्प अंकित हें जिसके बाये घुटने पर बालक बंठा हूं । मत सा 
करता हू इसे ही क्‍यों न अम्बिका मान लं। ऐसा प्रतीत होता हे मानों आऊ- 
ब॒ुक्ष की सुकुमार डालियों पर वह झूल रही हों परंतु, पुष्ट प्रमाण के अभाव 
से इसे अम्बिका कंसे समान रे? सेन अपने जीवन से ऐसी एक भी जन 
तीर्थंकर की प्रतिमा नहीं देखी, जिसके मस्तक के ऊपर के भाग में अधिष्दाना 
या अधिष्ठातु देबी के स्वरूप अंकित किये गये हो। हां, उभय के मस्तक 
पर जिन मूति तो शताधिक अवलोकन में आई हूँ । मेरे लिए तो यह 
बड़े ही आइचर्य का विषय था। कोई मार्ग नहों सु पड़ता था कि इसका 
निर्णय कंसे किया जाय। मेरे परमसित्र एुनि क्री कलनकविजय जी ने मेरा ध्यान 
पाइबनाथ भगवान्‌ के जलवुष्टिवाले उपसर्ग की ओर आक्ृुप्ट करत हृए 
कहा कि यह सम्भवत: उसीका प्रतीक हो, परन्तु बह भी मुझे नहीं जेंचा । कारण 
कि यदि उपसर्गका प्रतोक होता तो घरणेनद्र और पद्मावती भी अवश्य ही उप- 
स्थित रहते। एक कल्पना और जोर मार रही हू कि मानो शांख प्रक्षालतार्थ 
रखा गया हो, जंसा कि बौद्ध प्रसाओं में पाया जाता हेँ। परन्तु यहां पर 
यही उद्देशय हो तो साथ में और भी पुजा के उपकरण चाहिए। यदि हंस, 
लंछन केस्थान पर न हो तब तो मेरी कल्पना काम आ जाती, क्योंकि 
प्राचीन पाइबनाथ भगवान्‌ की सू्तियाँ ऐसी अवलोकन में आई हें जिनके 
पास अम्बिका को प्रतिमा हु । यहाँ पर भी माना जा सकता था क्कि 
जो आज्॒व॒क्ष है वबहो अम्बिका का प्रतीक है और फनों के कारण मूर्ति 
पाइवेनाथ को है। जबतक कि प्राचीन शिल्प स्थापत्य के ग्रन्थों में इस प्रकार 
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क॑ स्वरूप का पता न चले ओर इसी शेली की अन्य प्रतिमाएँ उपलब्ध नहीं 
हो जातों, तबतक जन मूर्ति विधान सें रुचि रखने वाले अभ्यासियों के सामने 
पह समस्या बनी रहेगी । एतद्विषयक गवेधकों से मेरा विनस्र निवेदन है कि 
व अपने अनुभवों से इस समस्या पर प्रकाश डाले। यह मूति खजुराहो से 
प्राप्त की गई हूँ और निर्माण काल दकश्म शताब्दी प्रतीत होता हे। 
६११-संख्यावाली प्रतिमा ३८ 2४३० इंच हे यह है तो बड़ी 
ही सुन्दर पर दुर्भाग्य से उनका परिकर पूर्णत: खंडित हे । जंसा कि 
आप चित्र ८ में देख रहे हैं। जो भाग बच पाया हे वह इसकी 
विश्ञालता की सूचक हूँ। प्रधान प्रतिमा का मुख मंडल भरा हुआ है, ओज- 
पूर्ण हें । मस्तक पर केश गुच्छ हें जला कि और भी अनेक जंन प्रतिमाओंसे 
पाया जाता है भामंडल भी कलापूर्ण हें । प्रतिमा के स्कंध प्रदेश 
पर पड़ी हुई केशाबलो से अवगत होता हूं कि मृतति श्री ऋषभदेव की हे । 
अधिष्ठात्‌ देवी के रूप में, इसमे भी अम्बिका ही हे । इस प्रतिभा 
के पृष्ठ भाग की ओर ध्यान देने से विदित होता हैँ कि मूरति न जाने 
कितनी विशाल रही होगी । आइचर्य नहीं चतुविशतिका पट्ट भी 
हो। दक्षिण भाग में खंडित घुटने वालों दो खड़ी जन भृतियाँ हैं, और 
इनके भी उपर तोन खड़ी हुई ह। खडितांश से तो पता लगता हे कि 
ऊपर के और भागों में भी मूर्तियों होंगी, क्योकि प्रभामंडल आधे से अधिक 
खंडित हूँ । इस अनुपात से तो कम से कम २॥ फुट से उपर की प्रस्तर 
पट्टिका चाहिए, जिसमे छात्र, देवागना, अज्ञोक वक्ष आदि अष्टप्रतिहाय॑ 
चिन्ह रहे होंगे। बॉयी ओर भी दक्षिण के समान ही म॒तियाँ होंगी । इस 
ओर का भाग अपेक्षाकृत अधिक खंडित हू । मुझे तो लगता हूँ कि यह जान 
बूअ कर किसी साम्प्रदायिक भनोवृत्तिवाले ने तोड़ दिया हैं। कारण कि 
खड्डित करने का ढंग हो कह रहा हें। आज भी ऐसा करते मेने तो 
क्यों को देखा हुं। राजिम (७. ]).)मे एक कट्टर ब्राह्मण ने पाइवेनाथ 
को मृति को एक जन के देखते देखते ही लाठी से दो टकडे कर दिए। 
प्रइन होता हँ-इसका निर्म्माण काल क्या रहा होगा ? पुरानी सभी जेन 
प्रतिमाओं के लिए यही समस्या है ।इसे अपने अनुभवों के आधार से ही 
सुलझाया जा सकता हे। इस म्॒ति म॑ तीन बाते ऐसी पाई जाती है जो काल 
निश्चित करने सें थोड़ी बहुत मदद दे सकती हे - (१) आसन के नीचे का 
भाग, (२) मस्तक पर केश गुच्छक, (३) भामंडल-प्रभावली । खथुरा 
की प्रतिमाओं से कुछेक के आसन प्लेन होते हें था साधारण चौकी जेसा 
स्थान होता है। इस प्रकार को पद्धति के दर्शन मध्यकालीन जन मूल्यों 
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में होते हे, पर कम । मकराकृतियाँ था कौतिमुखका भी अभाव हुए 
प्रतिमा में हे । (२) केश गृच्छक पुरानी मृर्तियों में और गुप्तकालोर 
महुडी की जन मरतियों मे दिखलाथा गया है,पर वह सारे भस्तक को छे 
हुए है । जब ७ वीं शती के बाद वह केवल तलुआ तक ही सीमित रह गया हूं , 
इस प्रकार का केद्य गुच्छ सध्यकालीन प्रस्तर और घातु की सू्तियों 
दिखाई पड़ता हे। ११ वीं शताब्दी तक इसका प्रचार रहा, बाद में परिवर्तन 
हुआ, (३) भामंलड-प्रभावही की कमल पंखुड़ियाँ भी मध्यकालीन बौद्ध 
प्रभामंडल से मिलती हे ।इन तोनों कारणों से यह निश्चित होता हे कि 
मूृतिका रचना काल ९ वी शतो से ११ वो के भीतर का भाग होना चाहिए । 
इसी काल को और भी मूर्तियाँ प्राप्त होती हैं । उनके तुलनात्मक अध्ययन 
से भी यही फलित होता हूँ। 

६१२--संख्यावाली प्रतिमा तत्र स्थित समस्त ज॑ंन प्रतिमाओं मे 
अत्यन्त विज्ञाल हु । लम्बाई चौड़ाई ५१४८ १८” हूं। कला की दृष्टि से और 
सौदय को दृष्टि से इसका कुछ भी महत्व नहीं हे क्योंकि शारोरिक गठन 
बड़ा भटद्दा है। चरणों को देखने से पता लगता हूं कि दो खम्भे खड़े कर 
दिये हों | दोनों परिचारकों के साथ भक्त स्त्रियों के शिल्प अकित हूं, जो 
उत्तरीय वस्त्र और कछौटा धारण किये हुए हें। बायों ओर मकर के बगल 
में कुबेर, एवं तदुपरि अभ्बिका, गोद में बच्चे लिए हे । इसके ऊपर 
वो खजद्भासनस्थ जन प्रतिमाएं हे। मस्तक के दोनों ओर देव देवियों हे । 
दक्षिण भाग के कटाव से प्रतीत होता हैँ कि इस विश्ञाल मूर्ति का परिकर 
काफी विस्तृत रहा होगा। सम्पूर्ण प्रतिमा को दखने से ऐसा लगता हे 
कि यह किसो स्वतंत्र मंदिर से संबंधित न होकर किसी स्तम्भ से जुड़ी 
हुई रही होगी। इसका प्रस्तर लाल हूं । 

६१३, ६१४, ६१५, ६१६, ६१७, ६१८, ६१९, ६८९)३५, ६९०,२५ 
६९२३५, ६९३७४३०, ६९४)॥२०, ६९५)२२, इन संख्याओं वाली समस्त 
मूर्तियाँ जन हुं । स्थाताभाव के कारण इनका कलात्मक विस्तृत परिचय दिया 
जाना सम्भव नहीं जान पड़ता । उधर्युक्त प्रतिमाओं के अतिरिक्त और 
भी श्रमण संस्कृति से संबंधित फुटकर अवशेष काफी तादाद में वहाँ पड़े हुए 
है / उनमें से एक ऐसे सुंदर अवशेष पर दृष्टि केंद्रित हुई जिसका उल्लेख 
किए बिना निबंध अधूरा ही रहेगा। मुझे यह अवशेष इसलिए बहुत पसन्द 
आया कि इस प्रकार को आकृतियाँ अन्यत्र कम देखने को सिलतो हैं । 
यह अवशेष एक दृष्टि से अपने आपमें पूर्ण है पर इसका स्वतंत्र अस्तित्व भो 
संभव नहीं। ९ बें चित्र में आप देखेंगे तो प्रधानतः तोन तीर्थंकरों की मूत्तियाँ 
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दृष्टि गोचर होंगी, जिनके मस्तक पर सुंदर शिखर भी बने हुए हे, जिन 
के अग्रभाग में एक एक पद्मासनस्थ जेनप्रतिमा उत्कीणित हेँ। प्रधान तीनों 
प्रतिमाओं में उभय ओर सात एवं पाँचफण युक्त पाइवंनाथ की प्रतिमाएं है । 
मध्य में ऋषभदेव की तीनों के उभय ओर दो दो कायोत्सगं मुद्रा में प्रतिमाएं 
खुदी है । तीनों मूत्तियों के मध्यवर्तों भाग में दायीं, बायों, ऋमशः असम्बिका 
ओर चक्रेश्वरी अधिष्ठात्‌ देवियाँ सायुध अवस्थित हे । यहाँ पर आइचर्य 
नोइस बात का हूं कि दोनों अधिष्ठातु देवियों के निकट भाग में दो दो 
कायोत्सग्ग मुद्रा की मूर्तियाँ हे। अन्यत्र देवियों के पाइवंवर्त्ती प्रदेश में 
जेन तीर्थंकर की मूत्तियाँ नहीं मिलतीं। यदि मिलती हे तो वीतराग के परि- 
कर में ही। उपर्युक्त दोनों शिखरों के मध्यभाग में दो हिस्से पड़ जाते हे 
जो दोनों देवियों के ऊपर हें। इनमे भी तोन तीन पद्मासनस्थ जेन मूत्तियाँ 
हूं । समस्त मूत्तियाँ यद्यपि वीतराग भावना का प्रतीक हे तथापि मुख 
मुद्रा में सामञझ्जस्थ नहीं पाया जाता। इस सम्पूर्ण पट्टिका में स्वतंत्र मंदिर 
का अनुभव होता हैं। अब इसे स्वतंत्र मंदिर माने या किसी मंदिर के 
तोरण का उपरि अंश ? इसका निर्माण काल ११वीं शती के बाद का प्रतीत 
होता हूं । 


[ क्रमश | 


अखिएनेड 
मेरी जीवन गाथा- 
लेखक-पूज्य क्षुज्ञ़क १० गणेशप्रसाद जी वर्णी 
प्रकाशक-गणेशग्रसाद वर्णी जन गन्धमाछा भदेनी काशी 
मूल्य लागत मात्र ६) रु० | पक्की जिल्द | छपाई आदि उत्तम । 
प्रशमम्‌ृति परम दयालु श्रमणोपासक पूज्य क्षुल्लकक पं० गणेशप्रसाद 
जी वर्णी के द्वारा अपनी सीधी सरल भाषा से लिखी गई मेरी जीवनगाथा 
जेन समाज की गत ५० वर्षो की गतिविधि का दाब्दचित्र हूं । यह अपने 
माने से स्वयं एक धर्मशास्त्र हें। इसमें धर्म के उस हृदय के दहन पग पश 
पर होते हे जो किसी साधक को जीवन साधना के सहज फल हे । 

इसमें हरिजनों के संबंध के निम्नलिखित दो प्रकरण तो वर्णी जी की 
अन्तरात्मा की निर्मेलता के अप्रतिम निदर्शन हें। 

/,.....समय को बलिहारी हे, आत्मा तो सब का एक लक्षण वाला 
हैं, केवल करमंकृत भेद हं। चारों गतिवाला जीव सम्यर्दर्शन का पात्र है 
फिर क्या शाद्रों के सम्यग्द्शन नहीं हो सकता ? पुराणों में चाण्डालों तक के 
धर्मात्मा होने को कथा मिलती हुँ । निकृष्ट से निकृष्ट जोव भी सम्यग्दझंत 
का धारी हो सकता है। सम्यग्दशंन की बात दूर रहे अस्पृदय शद्र क्षावक 
के श्रत धर सकता हूं ।” (प्‌० ३५२) ह 

तप लोकमर्यादा इसो को कहते हूँ कि हम अस्पताल की दवाइयां 
खाबें जहाँ के प्रत्येक कार्य की सफाई करने वाले यही भंगी होते हे, जहाँ 
की ओऔषधियाँ मांस और मदिरा से भरी रहती हें, जहाँ ताकतबर औषधि 
में प्रायः मछली का तेल दिया जाता ह्‌......... होटलों में खायें जहाँ कि उच्छिष्ट 
का कोई विचार नहीं रहता......... इन सब कार्यों में लोकमर्यादा बनी रहती, 
पर एक भंगी के पैसे से बनी हुई धर्ंश्ञाला में ठहरने से लोकमर्यादा 
नष्ट हो जाती हे याने यहाँ की पृथ्वी ही अशुद्ध हो गयी ?” (प० ६०२) 

इस जीवनगाथा के प्रत्येक प्रकरण में एक सन्त की स्वानुभूति का 
उन्मेष हैं। उनका जीवन स्वयं पंडित हूँ, त्यागी है, संस्था हैँ, विद्या हैं, 
घर्म है। वे अजातशत्रु हें। उनके इन सभो स्वरूपों को झांको इस 
जोवनगाथा में मिलती हे। 
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प्रत्येक साक्षर को इस पुण्ययाथा को पढ़कर जोवन संशोधन करना 
जआाहिये और वर्णी जो को तरह धर्म को आत्मा को पहिचानना चाहिए । 


वर्णप्रन्थमाला का उनकी जीवनगाथा से प्रारम्भ होना उसके उत्कर्ष 
का उत्तम भज्भल हे। 
वर्णी बाणी- 

सम्पादक--वि० नरेन्द्र जन । प्रकाझक उपरोक्त | मूल्य ४) 

इस पुस्तक में पृ० वर्णी जी के प्रवचनों से छोटे छोटे ध्मसूत्रों का 
संकलन किया गया है। मानवजीवन को संस्कारी बनाने के लिये ऐसे संक- 
लनों की बड़ी उपयोगिता हे । इसमें सब कुछ हे । पु० २३९ पर संसार प्रकरण 
में मोक्षप्राप्ति' में उच्च गति आवदयक नहीं! इस शीषक की जगह 'सोक्षमार्ग 


में! था सम्यक्‍त्व प्राप्ति में! यह असन्दिग्ध श्ीषंक होना चाहिये था। यद्यपि 
परम्परा कारणों की दृष्टि से और देवगति को दृष्टि से उक्त ज्ञीबंक को 
भी संग्रति बेंठाई जा सकती हे । 


वर्णो प्रन्थमाला का यह प्रकाशन सानय साहित्य का समुज्ज्वल रत्न हू । 
प्रत्येक व्यक्ति को इसे सदा अपने पास रखना चाहिए । >म० कु० 


आमेर शास्त्र भंडार, जयपुर की ग्रन्थ खची- 
सं० श्री कस्तूरचंद जी कासलीवाल एम. ए. झांसी 

प्रकाशक-सेठ० रामचन्द खिन्दूका मंत्री श्री दि० जेन महावीर अति- 
ञय क्षेत्र कमेटी जयपुर | प्र० सं* २१८। मृ० ५) 

भारतीय भाषा और विभिज्ञ विबयक साहित्यिक शाखाओं के विकास में 
जनों से जो योगदान दिया हूँ उसका मूल्यांकन स्वतत्र भारत में होना 
चाहिये। साहित्य प्रणयन, लेखन और संग्रह तीनों दिशा में जेनों ने अपनी 
असाम्प्रदाधिक मनोबृत्ति का परिचय दिया हैँ । भारत में हस्तलिखित प्रतियों 
के संग्रह उपलब्ध होते ह॑ उनमें राजस्थान स्थित भंडारों का बहुत बड़ा महत्त्व 
हैं । डाक्टर बुलर, पिटसंन, किनहौने, पुणचन्द्र नाहर और भारतीय विद्याभवन 
के प्रधान नियामक सुनि श्रो जितविजय जी आदि अध्यवसायी विद्वानों ने 
इस विषय पर काफो अन्वेषण किया हूँ और ये प्राचीन ग्रन्थों की उपयोगिता 
और उनके सार्वभौसिक महस्व को प्रकाश में लाये हे । आलोच्य प्रस्थ में 
आमेर मन्दिर स्थित श्ञासत्र भंडार के ग्रन्थों का संक्षिप्त परिद्रय दिया 
गया हूँ । एक समय था जब आमेर का राजनंतिक दृष्टि से बहुत 
महत्व था। बहाँ जनों की पर्याप्त संख्या थी, भट्टारकों का भी समाज पर 
अच्छा प्रभाव था। इन लोगों ने जंन साहित्य की सुरक्षा में उतना सहयाग 
दिया है जितना कि इवेताम्बर सम्प्रदाय में यतियों ने । परन्तु दोनों के भीषण 
पतन के कारण जन साहित्य की जो क्षति हुई हूं उस पीड़ा को किन ग्काँ 

९ 
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में व्यक्त किया जाय । सम्पादक महोदय लिखते हे कि “इनको असावधानी से 
सेकड़ों शास्त्र दीमक के शिकार बन गये। संकड़ों स्वयं जल गये सेकरों 
शास्त्रों को विदेशियों के हाथ बेच डाला गया।* अवशिष्ट सोलहमसों 
(१६००) ग्रन्थों का उल्लेख प्रस्तुत सूची में हे जो संस्कृत, प्राकृत, अप- 
भ्रंश और राजस्थानी आदि भाषाओं में गुम्फित हैं। १६७ पृष्ठों मं 
आमेर ज्ञान भंडार का और अवशिष्ट पत्रों में चाँदनगाँव स्थित ३०८ 
ग्रन्‍्थों का परिचय दिया है। दोनों भंडारों मे जितने भी ग्रन्थ उपलब्ध ह 
उनमें महाकवि पुष्पदंत रचित महापुराण की प्रति १३९१ की सर्व प्राचीन है । 
राष्ट्रभावा हिन्दी की जननी अपभ्रंश साहित्य का यहाँ अनुपम संग्रह है । 
सूची बनाने के पूर्व संपादक महोदय ने यदि लिस्बडी खम्भात और पंजाब 
के ज्ञान भंडारों के प्रकाशित सूचीपत्र और पिट्सन, डा० भंडारकर. किलहौन, 
बेबर आदि विद्वानों के इतिवृत्त को देखा होता तो न केवल उनका समय 
और श्रम ही बचता अपितु सूची भी विशुद्ध वंज्ञानिक रूप से तंथार 
होती । संपादक जी यदि संख्या, प्रन्थनाम, पृष्ठ, कर्ता, रचनाकाल, लेखनकाल, 
भाषा, विषय. पंक्तियों, प्रतियों के आकार प्रकार और विशेष इन शीर्षको 
में सूची विभाजित करते तो किसी भी ग्रन्थ के विषय में पूरी कल्पना 
विद्वान को आ जाती । पूरी सूची मे भी संपादक एक शोलो को नहीं अपना 
सके हूँ । कहीं कहीं प्रंथकर्ताओं के नाम भो गलत दिये हूं । जेसे कि 
आचारांग के टीकाकार आचार्य शिलाहा (जब कि इनका वास्तविक नाम 
शिलांकाचार्य है ।) एवं गुटकों से जो ग्रन्थ हे उनके कर्ताओं के नाम बिलकुल 
नहीं दिये गये हे दो दर्जन से भी अधिक ऐसी भूलें भरी हुई है । संपादक महाशय 
पृष्ठ १३५ में लिखिते हे महाकवि बनारसीदास के समयसार पर श्री रूपचन्द ने 


गद्य भाषा में अर्थ लिखा हूँ । टीका संवत्‌ १७२३ दिया है पर बह सही नहीं 
(इसके लिये १९४८ मार्च विज्ञाल भारत का अंक देखना चाहिये।) 
पाञ्ा केवली (पृष्ठ १००) के रत्नयिता गर्ग ऋषि प्रसिद्ध है। ज्योतिष 
रत्नमाला के रचथिता केवल श्रीपति हैं न कि श्रोषति महादेव है। 
इन सब बातों के बावजूद भी प्रस्तुत सूची शोध विषयक कार्य करने वाले 
विद्वानों के लिये बहत ही उपयोगी हूं। अति प्रसन्नता की बात हैँ क्वि आमेर 
ग्रन्थ भंडार के ग्रंथों को प्रशस्ति भी निकट भविष्य में प्रकाशित होगी। 
आशा हूं संपादक महोदय एतद्विषयक इतिव॒त्तों को देख लेंगे। और में यह 


आशा करूँगा कि वे जयपुर के राज्यान्तर्गत ज्ञानभंडारों के साथ साथ 
तत्र स्थित पुरा अवश्षों पर भी ध्यान दें। 


इस सूची निर्माण मे सम्पादक महोदय ने जो श्रम किया है वह भुक्तभोगी 
ही अनुभव कर सकता हें। एतदर्थ बधाई के पात्र हैं -सूचों संग्रहणीय हूं । 
-मुनि कान्तिसागर 
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शान धारा 


सेंड लेक हैक सेफ तेपिक जेरिक शेपिक जेफेड लेपेक शेडेय फटरेक फेरे जेफेड जेफेक करेगा: 


गेन हिन्दू ही हैं, लेकिन किस अर्थ में ? 


-वि० दा० सावरकर 


भे हिन्दू क्यों? 

इस समय जनों के हिंदुत्व के विषय में फिर से बाद उपस्थित हुआ 
ह । यदि 'हिन्दु' शब्द की व्याख्या पहले से ही ठोक हुई होती तो इस तरह 
क बाद उपस्थित नहीं होते। जबतक हिंदु शब्द को सत्य स्पष्ट, अनुन्तरणीय 
/।क्ा5७५१०|॥० ) एवं निविवाद व्याख्या सामने नहीं आती तब तक यह 
वाद कभी सिट नहीं सकता । जब कर्मंठ हिन्दू ही “में हिन्दू क्यों” इस 
प्रहन का स्पष्ट उत्तर नहीं दे सकता तब तुम हिन्दू क्यों" यह संशय 
में पड हुए दूसरे लोगों को कंसे समझाया जा सकता हें ? 

हिन्दुत्व की स्पष्ट व्याख्या आजतक निश्चित न होने का मुख्य कारण 
यह हूं कि मुसलमानी धर्म या ईसाई घर की तरह हिन्दू धर्म भी किसी एक 
विशिष्ट ग्रन्थ पर या एक विदिष्ट पंगम्बर आदि के स्वरूप पर आधारित 
ह' यह बात प्रत्येक व्यक्ति मानने लगा। दूसरों दिशामल यह हुई कि हिन्दू 
कर्म का अर्थ 'हिंदुत्व' ही माना गया। इस झताब्दी म जो लगभग ५- के 
करीब व्याख्यायें हुई हे, वे इसी गलत दृष्टिकोण से बनी है । उनमें से बहुत 
सी व्याख्याथे नाटेशन एण्ड क० द्वारा प्रकाशित किए 0 |७ ६ ॥॥0॥' इस 
पुस्तक में संगृहीत की गई हूँ । उनको देखने से उपर्युक्त कथन की सत्यता 
सिद्ध होती हूँ 


हिन्दुत्व की व्याख्या- 

इसलिये मंने हिन्दुत्व की व्याख्या उपयुक्त प्राचीन विचारों को छोड़कर 
उस शब्द के मूल इतिहास के अनुसार करने को कोशिज्ञ की ह। जब अनेक 
अर्थों के कारण संक्लिष्ट हुए अर्थ का मुह्यार्थ एवं उसका मम निश्चित करना 
होता हूं तब उस शब्द के मूल को देखकर उसके इतिहास के अनुसार चलने 
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से उस शब्द का भुख्यार्थ मिल जाता है । इसी साग्गं का अवलमस्बन करके 
हिन्दू शब्द की व्युत्पत्ति, उत्पत्ति एवं इतिहास के आधार से हिन्दुत्व की 
नई व्याख्या करने का प्रयत्त किया हूँ । इससे केवल धामिक दृष्टिकोण से हूं! 
उस शब्द को देखने से प्राचीन व्याख्याओं में जो गड़बड़ी थी बह नहों रहती 
है और निर्विवाद ऐतिहासिक आधार पर सुस्पष्ट सर्वेसंग्राहक एवं बढ्ि- 
ग्राह्म व्याख्या बन जातो हें। यह व्याख्या पारलोकिक श्रद्धा अदृष्ट विषयक 
तश्वबाद ग्रंथ विशेष या व्यक्ति की धामिक निष्ठा की बादग्रस्त नींव एरस 
महीं घनो हैँ । अतः यह बुद्धि को किसी भी कसौटी पर टिकतो हू । 


“अआसिन्ध्‌ सिन्धुपयंन्ता यस्यथ भारतभूमिका । 
पितृभू. प्रण्यभृश्चेव से वे हिन्दुरिति स्मृत ॥ 


[ अर्थात्‌-सिन्ध्‌ नदी से लेकर समुद्र पर्यन्त की भारतभूमि (हिन्द्भूमि) 
जिनकी पितृभू-पूर्वजों का स्थान और पुण्यभू अर्थात्‌ धर्मसंस्थापक प्रवर्तक 
तोर्थ भाषा आदि का स्थान हूँ वे सब हिन्दू हे।] 


सौभाग्य से यही व्याख्या स्वामी श्रद्धानन्द, महात्मा हंसराज, भाई परमा- 
नन्‍्द प्रभृति आर्यससाजी भादयों ने अत्यन्त उत्सुकता एवं संतोष से सबसे 
पहले स्वीकृत की । रत्नाथिरी, नासिक, पूना, नागपुर और अन्य स्थानों की 
हिन्दूसभाओं ने इस व्याख्या को स्वीकार किया हैँ । हिन्दू महासभा में 
यही व्याख्या मानी जाती हें। इस व्याख्या को समझाने के लिये प्रथमत: 
हिन्दू शब्द के विषय में प्रत्येक विचारक हिन्दू को निम्न विधानों को ख्याल 
में रखना जरुरी हूँ । 


कुछ विधान-* 

(१) (हिन्दू शब्द किसी धर्मग्रन्थ, ईश्वर प्रेषित दृत, अवतार या देवता 
के नाम पर से नहीं निकला हूँ। वेद, इस ग्रन्थ पर से तो 'ेदों' का जो 
अनुयायी वह वेदिक यह शब्द निकला हुं। फ्राइस्ट का जो अनुयायी वह 
ऋइसस्‍ट, जिन मुनि का जो अनुयायी वह जन, बुद्ध का जो अनुयायी वह 
बौद्ध, शिवपुजक वह शंब, विष्ण्पूजज वह्‌॒वेष्णव, इस प्रकार किसी भी 
धर्मग्रन्य पंथ या व्यक्ति के साथ हिन्दू! शब्द धर्मदृष्टि से बंधा नहों हैं, 
यह उसको उत्पत्ति से स्पष्ट ज्ञात होता हुँ । जंसे मुहम्मद पंगस्थर के कुरान 
के पारलौकिक संदेश को माननेवाला मुस्लिम, अद्वेत को साननेबाला अहवती, 
नानक गुरु के पारलौकिक संदेश को साननेवाले सिख, ये शब्द हुँ उस प्रकार 
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का हिन्दू! शब्द नहीं हैँ । हिन्दू! शब्द के घात्वर्थ और उपयोग से स्पष्ट 
होता है कि यह शब्द किसी पारलोफिक तत्त्व, मत या पंथ के अनुयायी का 
दाचक नहीं हूँ । शब्दों का अर्थ निश्चितत करने भें एवं उसको व्याख्या करने 
के लिये घात्वयं का विचार और मौलिक उपयोग अत्यन्त उपयोगी होता है। 


(२) हिन्दू शब्द को उत्पत्ति सिधु शब्द से हुई हंं। वेद में उसके 
अपने समय -के राष्ट्र को सप्तासिधु नाम से संबोधित किया है; उसी प्राचीन 
समय में मुसलमानों के उदय के पूर्व में सेकड़ों वर्षों से प्राचोन पारसी 
हमारे राष्ट्र को उसी सप्तसिधु शब्द से निकले हुए हप्तहिदु' नाम्र से संबो- 
घित किया करते थे ? प्राचोन बाबिलोनियन हमारे देश को 'सिध्‌' कहते थे । 
उस शब्द के इस प्राचीनतम अर्थे का आज भी अवशिष्ट और प्रत्यक्ष प्रमाण 
पह है कि सिधु नदी के किनारे पर स्थित एक प्रान्त का वही प्रा्चीनतम 
नाम हमेशा रहा हु और अभी भी उसे सिध देश, सिधु-राष्ट्र (सिधु, सिंध) 
ऐसा कहते है । सिंधु छब्द का ही प्राकृतिक भाषा के ('स' का हु होने 
के) नियसानुसार हिन्दु यह प्राकृत शब्द बना। इस शब्द के इस अत्यन्त 
संक्षेप में बताये गये उत्पत्ति के इतिहास से यह स्पष्ट हो जाता हैँ कि, 
हिन्दू यह शब्द वेदकाल में सप्तसिधु इस अतिग्राचीन मूलरूप से किस भी 
पारलौकिक सत का यानी धर्म का निदर्शक न होकर एक देश का यानी 
एक विशिष्ट राष्ट्र का वांचक रहा हे । इसका अर्थ स्वस्व मूलद, धर्मेनिष्ठ न 
होकर देशनिष्ठ या राष्ट्रनिष्ठ होता हूँ । 


एक प्रार्चनन उल्डेख- 
भविष्य पुराण में इस विषय का एक उल्लेख जितना कौतुकपूर्ण है उतना ही 
स्पष्ट होने के कारण इस शब्द के वास्तविक अर्थ के एक बहुत पुराने 
प्रमाण के रूप में उसे यहाँ दे सकते हे । शालिवाहन नास के राजा के समय 
वर्णन के प्रसद्भः में पुराण में लिखा हैं कि- 
“जित्वा शकान्‌ दुराधर्षात्‌ू चीनने निरिदेशजान । 
वाल्हीकानू कामरूपाइच रोसजानू खरजान्‌ गठान्‌ ॥ 
तेषां कोशानू गृहीत्वा च देण्डयाग्वानकारयन । 
स्थापिता तेन मर्यादा स्लेच्छार्यणा पृथक्‌ पृथक्‌ ॥ 
सिन्धस्थानमिति प्राहु. राष्ट्रमाय॑स्थ चोत्तमम । 
स्लेच्छस्थानं पर सिन्‍्धो. ऊंत तेन महात्मना ॥ 


[भविष्यपूराण प्रतिसर्ग पर्व अ० २ 
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इसका मतलब यह है कि दकादिकों को जीतनेवाले उस आयंराजा 
अपने श्रेष्ठ आयेराष्ट्र की सिधु यही सीमा रक्‍्खी | सिधु के इस पार (पूर्व ; 
के वेश का सिधुप्रदेश और उसपार (पश्चिस) के देश का स्लेच्छ प्रदेश नए 
पड़ा । इन इलोकों से यह स्पष्ट होता है कि प्राचीन काल में भी सि५ 
(हिन्दू) शब्द किसी धर्मविशेष का वाचक नहीं था। | 
जेन हिन्दू क्यों ९ 

(३) हिन्दू शब्द का यही राष्ट्रनिष्ठ अर्थ, जनियों के प्राच्चीन साहित्य मे 
निःसंदिग्धता से स्वीकार किया गया है । इस बात-को जैन विद्वानू अवश्य जानते 
है । जन साहित्य में हिन्द शब्द का गोरव से उल्लेख हँ और हिन्दू का 
अर्थ ह॑ं आयें-जो हिसा को या हीनकर्मो को ब्रा मानता है, उसको निन्‍्द 
करता हे-इस तरह उसका विहलेषण किया हैं । 

हिन्दू शब्द को जन, बेदिक, शाक्य, शव, सांख्य या वेष्णण इस तरह 
किसी विशेष धर्मों से अथवा धर्ममतो से संबंधित नहीं किया हूं । जिस 
आर्यपद्धति को जेन बड़े अभिमान से मानते आये हैं, उसी अर्थ से 'हिन्ट' 
दाब्द का भी उनके साहित्य सें गौरव हुआ हें। 

(४) इत सब कारणों से यह स्पष्ट हँ कि हिन्दू' शब्द की व्यास्यः 
किसी भी धर्मनिष्ठ अर्थ पर ही उपस्थित करना बड़ी मोटी भूल हें । (हिम्दू' 
शब्द मूलतः देशवाचक-राष्ट्रवात्रक हैँ । उसका मुख्य आधार आखि4- 
सिधु यही हैँ । आसिधु-सिधु' भारतभूमि में अत्यन्त प्राच्षोन काल से जिनके 
पुर्बंज परम्परा से निवास करते आये हे, इसी राष्ट्र में प्रचलित संस्कृति 
घड़ा गया इतिहास, बोली गयी भाषा, अनुसरण किये गये धर्म, जिनके संस्कृति 
इतिहास, भाषा और धर्म हे, वे सब हिन्दू हैं, उस राष्ट्र के घटक हू । 

यही सत्य सूत्र रूप से उक्त इलोक में कहा है । हिन्दुत्व की ऐतिहासिक 
एवं सार्थ व्याख्या यही कि जिसकी जिसको यह आसिधु सिधु तक भारत- 
भूमि, पितु भूमि और पुण्य-भूमि है वह हिन्दू है । अर्थात्‌ व्यक्ति के सदृश 
जो जो धर्म वा पंथ इस हिन्दू जाति में एवं इस हिन्दुस्तान से जन्मे 
यानी जिस जिस धर्म की वा पंथ की यह भारतभूमि पितृभूसि, और पुण्य- 
भूमि है वह प्रत्येक धर्म एवं पंथ हिंदू है, हिन्दु-धर्म' हे । 

इन विविध धर्मों में वा पंथों में सत्य कौनसा और श्रेष्ठ कौनसा 
इसका इस व्याख्यासे बिलकुल संबंध नहीं हें। अर्थात्‌ हिन्दूधम' यह नाम 
किसी एक विशिष्ट धर्म का या पंथ क्रा वाचक नाम या पंथ या धर्म 
विशेष का अभिन्न नाम नहीं हँ। वरन्‌ जिन अनेक धर्मों की एवं पंथों 
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ही यह भारतभूमि, पितृभूसि एवं पुण्यभूमि हैं, उन सभो को सम्मिलित | 
रनेवाले धर्मसंघ का 'हिन्दुधर्म! यह नाम हूं। हिन्दुत्व को यह व्याख्या 
मरे जैन बंधुओं के पक्ष में भी कंसो ठीक सिलती हैँ, देखिए-- 


गन भारतवासी हैं- 

कोई भी निष्ठावंत भारतोय जेन इस बात से कभी भो इन्कार नहीं 
:रेगा कि यह भारतभूसि उसकी मातृभूभि हेँं। क्योंकि अत्यन्त प्राच्चीनतम 
भदकाल से जो आये इस भूमि पर रहते आये जन उन्हीं के परपरागत 
“जज है । जिस अभिमान से बेदिक धर्मानुपायी अपने को आये कहते आये 
- उसो अभिमान से जनधर्मानुयायी अपने को अखेंडित, परंपरागत आये 
ऊहते आये हे । वेदिक और जन एक ही आवेचश को संतान है। भगवान्‌ 
महावीर, भगवान्‌ बुद्ध के सदृश एक गणतंत्रशाली सुख्यात क्षत्रिय जाति 
मं जन्मे भे। अनेक बड़े बड़े ब्राह्मण, क्षत्रिय, बेहय जुनधर्म की दीक्षा लेकर 
जनों के बड़े बड़े प्रचारक साधु, श्रावक, श्रमण आदि हुए हे! दिगम्बर हो 
हा इवेनाम्बर, भारतीय जेनों की मूल पितभूमि भारत ही है. चीन 
जरेबिया, रूस नहों। संसार का अन्य कोई भी देश इनकी पितृभ्ामि का 
पितलोक का स्थान नहों पा सकता। यह वस्तुस्थिति नित्रिदाद है, यह 
स्वयंसिद्ध इतिहास हें। 

इतन ही निविवाद रूप से यह भी सिद्ध है कि जेनधर्म के मुलाधार 
सीर्दकरादि धर्मधुरंधर महापुरुष, शास्ता, धर्मग्रस्थ, तीथ, क्षेत्र आदि इसी 
भारत भूमि में ही उदित हुए है, एबं अपने अस्तित्व से इसी को पावन 
करते आये हैे। यही भारतभूमि जनों की भो पुण्यभूमि (0।, ,त7व) हूँ । 
मुसलमानों को धर्मभूसि जेसी अरेबिया, ज्यू और ईशाईम की पुण्यभूमि 
जसी पलेस्टाइन, जेरुसलेस, पारसियों की जंसी पश्िया, बेसे ही जेनों की 
धर्मभूमि, पुण्यभमूस यह भारतभूमि हैँ। इसी भारतीय जाति से जेनधर्म 
पदा हुआ और उसका विकास हुआ। 

अर्थात्‌ जिसकी जिसकी यह भारतभ पितभू एवं पुण्यम हैं वह वह 
हिंदू, इस व्याख्या के अनुसार भारतीय जेंन संपूर्णतः हिन्दू हे यह निश्चित 
हूँ । किसी भी ज॑ंन ऋूुंधु को इस व्याख्या के अनुसार सम हिन्दू हू ऐसा 
संतोष एवं अभिसान से कहने में संकोच नहीं होना चाहिए। आप 
किसो भी जेन बंध को पुछिए कि उसको पितृभूमि कौन हे ? तो वह 
पह अवश्य कहेगा कि उसको पितृभूमि यह भारतभूमि है। आप किसी भो 
जेनबंधू को पुछिए कि उसकी पुष्यभू, धर्मभू कौन है ? तो वह कहेगा कि 
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यही भारतभूसि। अर्थात्‌ इन उपरोक्त वो बातों से हो जो स्पष्ट होती है 
वह हिन्दुत्व को व्याल्या उस जेन बंधु पर बिलकुल लगती है और इसी 
अर्थ में जन बंधु निधिवाद हिन्दू हे । 


हिन्दू धर्म को ही शाखा- 

इन दो बन्धनों के अलाबा तीसरा बन्धन यह व्याख्या उपस्थित 
महीं करती है। ज॑नधर्म के स्वातन्त्रय में इससे कोई भी बाधा नहीं है। 
बंदिकधर्म, जंनधमं, बुद्धधर्म स्वतंत्र हों या परस्पर की शाखा हों; अस्तिवादी 
हों या नास्तिवादी हों, इस किसी भी प्रकार के परलोकविषयक तत्त्वज्ञान- 
पर या धर्मपर हिन्दुत्व को यह व्याख्या मूल ही में उपस्थित नहीं 
है। इसीलिए इस व्याख्या की दृष्टि से अपने को हिन्दू कह लेने 
मात्र से अपनी धामिक स्वतन्त्रता में या गौरव में या श्रेष्ठता में थोड़ी-सी 
स्यूनता आने का भय जेन बंधुओं को मूल में ही रखने की आवश्यकता नहीं 
हु। जनों को ही क्‍यों, परस्तु बंदिक, बुद्ध , सिख, लिगायतादि किसो भी 
भारतीय धर्म था पंथ को इस तरह का भय इस व्याख्या के कारण नहीं 
रहता। यह व्याख्या हन धर्मों के विषय में यह निविवाद प्रत्यक्ष एवं सत्य 
बात स्पष्ट करती हूँ कि चूकि सारे धर्म वा पंथ इस भारतीय जाति मं 
एवं इस भारतभू में ही पंदा हुए हे और विकसित हुए हें इसी कारण उन 
सबको यही भारतभूमि पितृभूमि एवं प्रुण्यभूमि हे। इस बात को एक 
शुद्ध ऐतिहासिक सत्य (2०० ) होने के कारण वेदिक, अवेदिक, सिख, 
बौद्ध या जन कोई भी हिन्दू साभिमान स्वीकार करके स्वयं मानेंगे और 
सगर्य कहेगे क्ि-यह भारतभूमि हमारे जंनों की या हमारे बंदिकों की 
पितुभू एवं पुण्यभ्‌ हूँ । इसमें संदाय नहीं। 

लेकिन फिर जेन बंधुओं को इस विषय में संशय क्यों उत्पन्न हुआ ? 
जब बहुत से जन बंध सामिमान अपने को हिन्दू कहते ह॑ तथ दूसरे 
कुछ जेन लोग अपने को हिन्दू क्‍यों नहीं कहते ? इसका विचार करना 
चाहिए। अपने को हिन्दू नहीं माननेवाले जन बंधुओं के आक्षेपों का समाधान 
उपरोक्त व्याख्या के अनुसार ही केवल जन हिन्दू हे, यह कहकर करने पर 
और हिन्दुत्व के उपरोक्त सच्चे अर्थके अनुसार हिन्दू” शब्द की देशनिष्ठ 
और राष्ट्रनिष्ठ व्याख्या करने पर भी जिन आशक्षेपों के कारण वे लोग 
अपने को हिन्दू कहने में डरते हे वे आक्षेप मूलतः लंगड़े हे । उनका मुष्य 
आक्षेप है- जेनधर्म हिंदूधर्म से मूल से हो स्वतन्त्र है, बह हिन्द्रधमं को शाखा 
नहीं है, अतः जन हिन्दू नहीं है ।' 
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आत्षेपों का निरसन- 

उनका यह आक्षेप वस्तुतः वेदिक धर्म पर है। उनका कहना हे कि 
जेनधर्म वेदिकर्म की शाखा न होकर वह एक स्वतन्त्र धर्म है। उनका 
यह कहता खरा सान भो लिया जाय तो भी उससे केवल इतना ही 
निष्कर्ष लिकरता हे कि जेन वेदिक नहीं हें। परन्तु इस कारण उनके हिन्दू 
होने में कोई बाधा नहीं हे, यह हिन्दू शब्द के सत्यार्थ से स्पष्ट हैं। जिन! 
और वेद” इन द्ाब्दों से बने जेन और वेंदिक गे दोनों दह्द जितने निधि- 
बावता से मूलतः धर्मेनिष्ठ, एक पारलौकिक एवं आध्यात्मिक तत्त्व पद्धति 
केया धर्मग्रन्य के श्ोतक हे उतने हो निर्विवादता से हिन्दू शब्द उस प्रकार 
किसी भी धर्म बाचक द्ाब्द से नहीं बना हे! अपितु बह मूलतः और मुख्यतः 
देशनिष्ठ और राष्ट्रनिष्ठ हैं । “जो बेद का अनुयायी वह हिंद! ऐसा हिन्दु 
शब्द का पूरा अर्थ नहीं हूं । परन्तु हिन्द शब्द का बंदिक दस शब्द के स्थान सें 
गरूती से उपयोग होने के कारण ही हमारे कुछ ज॑न बंधुओं को इस शब्द 
के त्याग करने की इच्छा होती हें। परन्तु उपरोक्त हिन्दू शब्द की, व्याख्या 
के ऊपर जिसे हिन्दूमहासभा ने भी स्वोकृत किया है, यह आशक्षेप नहीं आ 
सकता है । अतः इस व्याख्या के अनुसार ये दूसरे पक्ष के लोग भी अपने को 
हिन्दू मानेंगे ? क्‍योंकि व्याल्या के कारण बंदिक धर्म से ज॑नधर्म का 
स्वातन्त्य संरक्षित रखने से उनको किसी प्रकार को पाबन्दी नहीं हें। कौन सा 
धर्म स्व॒तन्त्र हें या शाखा ह॑ यह उसका विबय हे ही नहों। यह व्याब्या 
इतना ही देखेगी कि धर्म स्व॒तन्त्र हो या किसी धर्म को शाखा हो, हमारो 
इस भारतोय जाति में जन्म लेने के कारण उसको पितभूमि एवं पुष्य- 
भूमि आसिधुसिधु भारतभूमि ही है, था नहीं ? 


गलन व्याख्या के कारण नासमझी हो गई- 


जो वेद को प्रमाण मानता हैँ वही हिन्द! ऐसा समझने की भूल हम 
सब से हो गई। इसी भूल के कारण हिन्दुराष्ट्र में के अधदिक-बुद़, 
सिख, जैन आदि के मन में जो कलूषता उत्पन्न हुई है उसका दोष उनका 
अकेले का नहीं है। जो बंदिक वही हिंदू' ऐसा हम जब तक भूल से कहते 
आये, तब तक जिनको वेदप्रामाण्य सान्‍्य नहीं था, जिनकी निष्ठा जेन, बौद्ध 
प्रभति धर्म स्वतस्त्र धर्म है! ऐसो थी, उनको बेदिक के अर्थ में ही उपयोग 
किए गये हिन्दू शब्द के त्याग करने को स्वभावतः इच्छा हुई। हिन्दुराष्ट्र 
में के बहुतंदयक लोग आज भी श्रुति-स्पृति पुराणोक्त सनातन धर्म के अनु- 
पायो होने के कारण बहुसंसुया के ताम पर उस उस समाज को स्थूल लक्षण से 
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संबोधते जाते है, इसमें किसी ने भी हेतुपुरस्सर, किसी भी दृष्द हेतु से वेदिक 
अथे में हिन्दू शब्द का उपयोग किया ऐसी बात नहीं हैं तथापि अत्यन्त 
विज्ञाल, विविधार्थक एवं बहुसंग्राहक शब्द का बिनचक अर्थ निश्चित कर 
उसकी सुनिश्चित व्याख्या करने का प्रयत्न करना कठिन था। पूर्वाचार्यो 
ने दिशा भूल से अनेक व्याख्या करके उस शब्द को तोड़ मोड़ कर उसको 
निश्चित अर्थवाल्ा बनाने का प्रयत्न तो किया। उनके उस प्रयत्न के 
परिणाम के प्रकाश के कारण ही दिश्ञाभूल क्‍यों हुई और वास्तविक विद्या 
कौन सी यह स्पष्ट हो सका एवं हिन्दू शब्द को स्पष्ट एवं बहुतांशी निर्णा- 
यक व्याख्या प्राप्त हुई। अब इस व्याख्या के अनुसार बवेदिक या सनातनों 
बंधु ही केवल हिन्दू नहीं यह सिद्ध हुआ हैँ तब सबको गत भूलों को छोड़- 
कर इस पितृपुज्य हिन्दुत्व के ध्वजा के नीचे इकटठा होना उचित हैँ। 
“श्रुतिस्मृति पुराणोक्‍्त ही केवल हिन्दू! इस गलत व्याख्या के कारण तथा 
“हिन्दू शब्द परकोय हैँ इस भ्रम के कारण ही एकबार वेदिक धर्म के 
कटूर अभिमानी आयंसमाजी भाईयों ने भी हिन्दू शब्द स्वीकार नहीं किया! 
था। परन्तु इस व्याष्या के कारण एवं वह शब्द वेदिक शब्दोत्पन्न नहीं हे इस 
संशोधन के कारण वह शब्द आयंसमाजियों के द्वारा स्वीकृत हुआ हूं 
उसी प्रकार इस व्याख्या के अनुसार हमारे जन भाईओ को भी उस अर्थ 
की अपेक्षा उस शब्द को अंगीकार करना चाहिए। 


कुछ फुटकर आशक्षेप- 

इससे जनधर्म' वेदिक धर्म को शाला न होकर बह एक स्वृतन्त्र धर्म 
है; अतः जन बंदिक नहीं है! केबल यही सिद्ध होता है। हिन्दू शब्द का 
इस आक्षेप से कोई सम्बन्ध नहीं हें। इस उपरोक्त कथन से हिन्दू कहे 
लेने मे जो जेन भाईओं का आक्षेप है उसका जिस तरह सभाधान हो 
सकता है, उसो तरह शोष फुटकर आक्षेपों का भो समाधान हो सकता है ! 
उदबाहरणाथ उनका यह आक्षेप हूँ कि “प्राचीन इतिहास में जेन और 
हिन्दुओं के बीचमें झगड़े हुए हे, अतः जेन अपने को हिन्दू कंसे कहेंगे ? 
इस आशक्षेप में भो हिन्दू शब्द को दंदिक अर्थ के उपयोग में लाने की भूल 
हैं। उस आक्षेप को इस तरह कहना चाहिए-जिन और वेदिकों के बीच 
पीछे और आज झगड़े होते हे, अतः जन अपने को बेदिक कंसे कहेंगे? 
हिन्दू शब्द के उपरोक्त मूल एवं निश्चित अर्थ में प्रयुक्त उस शब्द को 
यह आक्षेप नहीं लगता है। फिर हमको यह सोचना चाहिए कि धार्मिक 
झगड़े धर्मतत्त्व नहीं होते हें। यदि उनको घर्मतत््व मानने लगें तो कोई भी 
घमं वा पंथ अखंड नहीं हो सकता। बेदिक और जंनों में जिस तरह झगड़े 
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इए है उसी तरह बंदिक वेदिक में भी झगड़े हुए हे! शंव और अंष्णबों के, 
सनातनी और आयंसमाजियों के झगड़े हुए हे। तुकाराम का छल मंबाजी बुबा 
ते किया इसलिए क्‍या उनमें से किसो ने हमारे प्रतियक्षो वेदिक हुं अतः 
में बेदिक नहीं हूँ ऐसा कहा हैं? जनों में भो झगड़े क्या कम हुए हे ? 
दिगंबर और श्वेतास्बर, यह जेन राजकुल और बह जन राजकुल, यह 
जन जाति श्रेष्ठ और या बहू ? इस प्रकार के झगड़े हो रहे थे; इसलिए 
क्या दिगंबर जेन हमारे भप्रतिपक्षी इवेतास्थर झगड़ते है अत: हम जेन नहीं हें 
ऐसा कहेंगे ? झगड़ों के बिघय में कहें तो हमारे हिन्दू राष्ट्र के वंदिक, बौद्ध, 
जंत, सिख, लिगायत, आये, ब्रह्मसमाजो, सनातनी, सुधारक प्रभृति उपांगों के 
अगड़े संसार के किसी भी अन्य धर्मों के आपस के झगड़ों से तुलनात्मक दुष्ट से, 
सौम्प, कम्त और अपवादमय हूँ यह इतिहास म॒क्तकंठ से उद्घोषित' करता हे ? 


अन्य धर्मों में भी इसी प्रकार- 


मुसलमानों में सुझ्नी की शियों ने, खलीफो की खलोफों ने, बहावीयों 
की बिन बहावीयों के हारा की गई कतले, दिए हुए ज्ञाप-प्रतिशाप, पीढ़ी 
दर पीढ़ी किये गये छल एवं द्वेष देखिए ! लेकिन सुन्नी वा शिया, था 
बहाबी कोई भी, अपना प्रतिपक्षी मुसलमान हे अत: में मुसलमान नहों 
ऐसा कहता हैँ ? ईसाइयों मे केबल तुम प्रोटेस्टेट, में बं,धोलिक इस 
प्रन्‍नन पर ही सिर कटते थे। एक समय पोप ने इसीलिए प्रोटेस्टेट पंथ 
के संपूर्ण नेदरलेण्ड को प्राणान्त की सजा दे दी। पचास पचास लाख 
लोगों को एकसाथ प्रा्टेस्टेल्ट” इस एक नाम से कहकर शिरच्छेद की सजा 
दे दी! लेकिन क्‍या प्रोटेस्टेट या कंथोलिकोंने बह ईसाई इसलिए हम 
ईसाई नहीं ऐसा कहा है ? भाई भाई में भारतीय युद्ध थे, इसलिए क्‍या 
उस सहोदर भाई के मा-बाप मेरे मा-बाप नहीं ऐसा दूसरा भाई कहेगा ? 
ये सारे आक्षेप हिन्दू शब्द को बेदिक वा सनालनों इस एक ही उपांगस 
ऊगाने की भूल से हुए हे। यह भूल सुधार लो जाय तो ये आशक्षेप मूल मे 
ही कँसे निर्थंक हे यह उपरोक्त दिग्दर्शक चर्चा से हमारे जेंन भाईओं को 
ट्री नहीं बरन्‌ चेदिक, लियायत, बुद्ध, सिख प्रभृति सभी धर्मियों को समझ मे 
आ जायगा ऐसी हमे आज्ञा हे। 
हम सगे जाति-भाई हैं- 

हम सब की पितृभूभि यही भारतमाता है। हम सबकी पितृभाषा एवं 


मातृभावा और धमंभावा भी यहो एक संस्कृत या प्राकृत है। हमार सत्र 
धर्मसंस्थापक, ईशप्रेंषित अवतार और आचार्य, वशिष्ठ, व्यास, बुद्ध, महावीर, 
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शंकर, बसवब, दयानन्द, हमारे इस हिन्दू जाति के सामाजिक पूर्वज हे; 
हमारे इस भारतभूमि में वे उत्पन्न हुए हैं, उनसे हम पंदा हुए, उर्संः 
जाति के हम सब औरस संतति हूँ। प्राचीन काल में हम सबके सामयिक 
पूर्वजों मे आयों आरयों में ही नहों किन्तु आर्य-अनाय नागादि कुल में भर 
जब अनुलोम-प्रतिकोम विवाह सतत हुए थे और आज भी सिख और वेदिक 
बेदिक और जैन, जन और आयों में शिष्टाचार से विवाह होते हे, तब हम से 
एक हो रक्‍्तबीज के सगे जात भाई हं। एकजाति, एकजीवी हें । हमारा इति 
हास वेविक काल से सामयथिक हैँ। यवन, हृण,” शक, बबेर आदि प्राचीन 
और अर्वाचीन स्लेच्छों के आक्रमणों के संकट सबको समान थे। वेदिकः 
का जो परदत्र वहो जनों का, जो जेनों का बही सिखों का। उन सामयिक 
शत्रुओं से और परकीय आक्रमणकारियों से जिन गंभीर युद्धों को कर उनको 
हरा दिया, वे राष्ट्रीय महायुद्ध भी हमने एक हिंदू ध्वजा के नीचे ही किये 
और आगे भी करेंगे। 


उपसंहा[र- 

परन्तु महामंत्र के सदृश हिन्दू शब्द का बिलकुल दुरुपयोग और 
दुरुच्चार नहीं होने के लिए हम सबको प्रयत्न करना चाहिए। हिन्द 
शब्द का आजतक हर एक ने अपनी इच्छा के अनुसार अर्थ लेकर दुरुपरोग 
करने के कारण ही बंदिक, जेत, सिख आदि में अनावश्यक मनोमालिस्प 
उत्पन्न हुआ। इस आपत्ति से दूर रहने के लिए जिन वो बातों को करना 
चाहिए बे निम्न प्रकार हैँ :-- 


(१) हिन्दुत्व की व्याख्या सरकार द्वारा लिखा लेना- 

व्याख्या का अर्थ हे अखंड में खंड करना। त्रिकोण, चौकोन की गएि- 
तीय व्याख्या भी सोमा में शंकाकुल होती हँ। फिर समाज को या धर्म की 
कोई भी व्याख्या अपने सीमाप्रदेश में कुछ अंश से विवादास्पद रहेगी हो ' 
लेकिन अन्य व्याख्याओं सें से अधिक सर्वसंग्राहह्त और किसी भी घधर्म 
स्वातन्त्य में वा धर्मतत््व में बाधा उपस्थित न करते हुए केबल ऐंहिक 
प्रत्यक्षावगम्य और ऐतिहासिक लक्षणों पर आधारित हिन्दुत्व की उपरोक्त 
आसिधु सिधु पर्यन्ता' यह व्याख्या हम सबको याद रखना चाहिए और सर- 
कार हारा लिखा लेना चाहिए, इससे सरकार को भी हिन्दू कौन यह निश्चित 
करने में स्वच्छन्दता नहों रहेगी, और आगामी जन गणना में जिसवः 
जिसकी यह भारतभूमि, पितृभू एवं पृण्य्ममि हे, बह हिन्दू इस व्यास 
के अनुसार भारतोय-बंदिक, जेन, आर्य, सिल, लिगायत, बौद्ध प्रभ॑ति 
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अपने यच्च यावत्‌ हिल्दुभाई उनके उनके धर्म स्वतन्त्र कहकर भी हिन्दू 
लिखने के लिए सरकार को सजबूर किया जा सकेगा। हर एक को अपना धर्म 
ऐसा कहना चाहिए--बैदिक हिन्द, जेन हिन्द, सिख हिन्दु, बौद्ध हिन्दू, 
छगायत हिन्दु आदि इससे अपना अपना वंदिक या जेन या बौद्ध, 
धर्म स्वतंत्र रखने में किसी भी प्रकार को पावंदी नहीं रहेगी, और हिन्दूराष्ट्र 
में से पुथक्‌ जाने का किसी भी राष्ट्रघातक, संस्कृतिघातक अतः आत्मधातक 
कृत्य करने को नौबत नहीं आयेगी। 


(०) हिन्दू शब्द उपयोग में छाना सीखिए- 
हिन्दू शब्द यह एक सनातन धर्म के वा बैदिक' धर्म के अनुयायियों 
को ही केवल लगाने की आदत छोड़नी चाहिए। 'वंदिक और जेन' ऐसा 
कहना चाहिए; (हिन्दू और जन ऐसा कहना गलत हैँ। जो हिन्दू महासभा 
वा हिंदूसंघटक बेदिक-जेन आदि सभी हिन्दुभाईयों को एकत्रित करने के लिए 
प्रघत्त करते है, उनके भाषणों में और लेखों में यह हास्थास्पद परन्तु अत्यन्त 
हानिकारक बदतोव्यायात हमेशा होता हैं। इच्छा मुड़ गयो तो जोभ 
मुड़ती नहीं। बुद्ध, सिख, जन ये हिन्दु ही हे पह सिद्ध करनेवाले लेख से 
अंग और हिन्दू' जनों को संख्या इतनी हे और हिन्दू को इतनो' सिक्‍्ख। के 
तायकों को हिन्दू के नायकों से मतक्य करना चाहिए” ऐसे वाक्य बिना समझे 
उपयोग में लाए जाते हे। इससे जो वैदिक, वा सनातनी वह हिन्दू ऐसा 
दृष्ट अर्थ उस बाक्य से निकलता है और हिन्दू यह शब्द बेदिक, जेन॑, 
[सर आदि अपने यच्च यावत्‌ हिन्दू भाईयों का समाने बाला है यह 
मुख्य विधान लूला पड़ जाता हूँं।अत्तः अपने को कभी भी हिन्दू और जन 
हिन्दू और सिख, हिन्दू और आयंसमाजी, इस तरह अत्यन्त आत्मघातक 
प्रयोग नहों करना चाहिए। बेंदिक और सिख, बेदिक और जन, सनातनी 
और आर्यसमाजी, ऐसे शुद्ध प्रयोग कर हिन्दू यह शब्द अपने अखिल हिल्दू- 
राष्ट्र के सामुदायिक राष्ट्र के उल्लेख के लिये उपयोग में लाना चाहिए। 
[ 'केसरी' २३ और २६ अगस्त १९४८५ ] 


अनु ०-नेमिकुमार गोविन्दराव जैन 


बन ७ -- ७ »-* 


एक महत्त्वपूर्ण पत्र 
[ जन हिन्दू समाज के अंग हैं ] 
४ -पँ० सुखछाल संघथ 


जेन समाज-हिन्दू समाज 

हिन्दू समाज केवल बंदिक समाज ही नहीं है । उसका वास्तविक अ५ 
अतिविज्ञाल हैँ। हिन्दुस्तान में जिनके मूलशास्त्रों का प्रणयन हुआ, मल 
पुरुष पंदा हुए, जिनके तोर्थस्थान भी यहीं हे उन सबका समावेश हिन्द 
समाज में होता हैँ। जन समाज के छोटे बड़े संघों के बीज पूर्चबेदिक 
कालोन हूं, संभवतः पूणेद्रविड्ियन भी हे । चाहे जो हो, फिर भी ये अल्प- 
संस्यक होने के बावजूद भो बंदिकों से विशेषकर ब्राह्मणों से अर्वाचौन 
तो अवश्य ही नहीं हैं। ऐसी स्थिति में जन समाज हिन्दु समाज नहीं ह 
तो क्‍या हूँ ? जन के अतिरिक्त और समाज भो हिन्दुसमाज मे गिने जाते 
है और उनमे से कोई कोई बहुमत से भी है। केवल इतने मात्र से हैं: 
जंन समाज हिन्दुसमाज का अंग कंसे मिट सकता हैँ । हिन्दु समाज यदि 
शरौर हैँ तो उसके अंगों में एक अंग जन समाज भी हूं । 

खानपान, व्यापार और कभी कभो विवाह आदि भी दोनों में परस्पर 
समानभाव से संबद्ध है । अतः सामाजिक दृष्टि से जन समाज हिस्दुसमाज से 
पृथक्‌ है! यह कहना तो उसीके लिए संभव हूँ जो हिन्दु समाज का 
बेदिक समाज यह संकुचित अर्थ मानता हो। निःसन्देह व्यवहार से बहुत से 
लोग हिन्दुसमाज का वंदिक समाज अर्थ करते हूं परन्तु यह अर्थ भानत 
हैं । जेसे कि बहुत से लोग सामान्य जन शब्द का व्यवहार दिगस्बर 
परम्परा के रूप में करते हे और विशेष के लिये इ्वेताम्बर जैन आदि की 
योजना करते हे । जसे कि उपर्युक्त कथन सत्य नहीं हे वंसे ही 'हिन्दु समाज 
इस सामान्य शब्द को केवल वेदिक समाज के अर्थ में व्यवहार करना या 
समझना । सत्यदिशञा की प्रतीति होने पर भ्रान्ति और असत्य का परिसाजंत 
कर लेना अत्यावश्यक हैँ । 'जंन समाज हिन्दुसमाज से पृथक्‌ हे” इस विंचार 
का उद्गम भय से हुआ हू । जब हिन्दुसमाज को लागू होने वाले नये कानन 
रूढ़िचुस्त जेनों को रूढिविरद्ध मालूम होते हं तब उस रूढिधर्म को बचाने के 
लिए वे धर्म और समाज का एकीकरण कर अपने समाज को नये कानूनों 
के चंगूल से छूड़ाने के लिये इस प्रकार की भिन्नता के विचार करने लगते 
हे । धामिक द्रव्य और हरिजन मन्दिरप्रवेश जेसे कानूसों में से निकल भागने 
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की प्रवृत्ति से ही इस समय यह जेन और हिन्दु के भिन्नत्व की भावना 
उत्पन्न हुई है । यदि घामिक द्रव्य और हरिजन मन्दिरप्रवेश इन दोनों मामलों 
५, जैनी खुद उदार दृष्टिबिल्दु से काम लें और अपने समाज को आगे बढ़ायें 
» इस प्रकार के भयमूलक भिन्नत्व का प्रश्न खड़ा ही नहीं होता । ऐसी 
४गा में जब जब हिन्दुओं को सर्वागीण लाभकारी कानून बनेगे तब तब 
/नियों को भी अपने समाज के लिए बसे ही लाभकारी कानन बनवाने का 
गस्दोलस करना पड़ेगा। मान लोजिये अफ्रीका आदि देशों में यह कानून 
(ने कि हिन्दुओं को असुक अधिकार सिलेगे! या अमेरिका में अमुक हिन्दुओं 
»4 अमुझ छूट सिलेगी! उस समय क्‍या जेन अपने लाभ और छूट के लिए 
ट्टॉ पृथक्‌ प्रयत्न करेंगे ? 

जो अस्पृयता का भूत मूलतः ब्राह्मण तथा अन्य अन्धविश्वासी लोगों मे था 
शोर जिसे जूतों ने भी स्वीकार किया था। अब जब हिन्दुओं की ओर से अस्पच्यता 
के निवारणार्थ सुधार आता हें तब उनसे अपने को जुदा कहना कया जेन समाज 
का बेधानिक स्वरूप हो सकता है ? यह तो चल सकता है हम अपने को 
'जनहिन्दु' कहें पर 'हम हिन्दु ही नहीं हे यह कभी नहीं चल सकता। 
जनधम-हिन्दूधर्म- 

म॑ यह अच्छी तरह जानता हूँ कि प्रायः लोग बहुसंख्यक होने के कारण 
८ंदिक धर्म को ही हिन्दु धर्म का पर्यायवार्चा समझते है और व्यवहार में 
लाते है । परन्तु वस्तुतः सत्य अर्थ में केवल बेदिक धर्म ही हिन्दू धर्म नहीं 
5 । हिन्दु धर्म मे वेदिक अवेदिक आदि अनेक पर्स शामिल हे, उनसे 
जनधर्म भी हूँ । अतः यदि मे जेनधर्सम को बेदिक मानने या मनवाने का 
अताकिक और इतिहास विस्द्ध विचार करू तो मानना चाहिए कि मेरा 
साथा ठीक नहीं है । बेंदिक और अवेदिक या ब्राह्मण और अब्राह्मण के बीच 
मे धामिक दृष्टि से पूर्वकाल में ही पर्याप्त अन्तर रहा हैं ओर आज भी 
ऐसा ही हूँ । जिस प्रकार इस समय यह कोरी करपना हैँ कि मुसलमान 
अपना मजहबीपन भूलकर इस भारतभूमि में सुबर्णयुग लायेगे उसी तरह यह 
भी एक स्वप्स ही हे कि बंदिक और अदंदिकों में से धर्णम्क संकुचितता 
ओर माना जाने बाला विरोध नष्ट होगा तथा एक सामान्य यंग आयगा। 
भत: में जन और वंदिकों को पृथक्‌ सानकर हो विचार करता हूँ। बेंदिकों 
या ब्राह्मणों के प्रभाव के नीचे खासकर खो प्रभाव के नीचे नहीं जाना 
पह जनियों का मूल मुद्रालेख है । अतः जहाँ वेदिक धर्म के मुख्य पुरस्कर्ता 
ब्राह्मणों को धर्मंसर्यादा या विचारमसर्यादा संकुचित और अन्त हो वहाँ कभी 
भी सच्छे जैनधर्मचिन्तक और अनुय्रायी मध्यस्थ भाव से चुप नहीं बंढ सकते, 
थे गात्थी जो को तरह उन विचारों का प्राणषण से विरोध ही करेगे । 
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उनमें अल्पसंख्यक होने पर बहुमत से जूझने का बल आना हो चाहिए . 

दक्षिण या अन्य प्रान्त सें ब्राह्मण और अब्नाह्मण का संघर्ष हैँ । यम 
बह बात सत्य हैं कि बहुत सी बातों में अनब्नाह्मण-जिनमें जन भी शामिः: 
हँ-बाहाणों द्वारा किये गये अनेक अन्यायों को भी सहते हैं। फिर भी जब 
एक सामान्य भूमिका पर बेठना हो तो प्रतिरोध को शबित रखते हुए भ॑, 
उनके साथ बेठने में न तो संकोच ही होना चाहिये और न भय हो, 
/हिन्दूधमं! शब्द की सामान्य भूमिका में जन बठे और अपने धर्म के मौलिक 
सिद्धान्तों के प्रति बुद्धिपृ्वक वफादार रहें तो बे इससे वेदिकों की संकू- 
चित मनोव॒त्ति का भी सुधार करेंगे और अपने वास्तविक उदारस्वरूप को 
प्रकट करने का मौका भी नहीं जाने देंगे। “जंनधर्म हिन्दूधर्म से पृथक $' 
ऐसा मान भो ले और कानून में लिखवा भी दें तो भी इतने मात्र से 
बेदिक धर्म के प्रभाव से नहीं बच सकते। इसका इतिहास साक्षी हें! 
जैनथर्म बेदिक धर्म नहीं है वह ब्राह्मणघर्म नहीं है! यह हम स्वयं मानते 
हैँ और ब्राह्मणों से भी यही कहते हे कि जिनधर्म अवेदिक है' तो भी क्या 
जेनधर्म कुछ बातों में बदिकों के प्रभाव से मुक्त हे ? एक बार नि३चय और 
व्यवहार दृष्टि से मुख्य मुख्य आचार और विचार फे मुद्दों की सूची बना- 
इृए तब प्रत्येक मुद्दे को ध्यान से देखने पर पत्ता चलेगा कि हम कहाँ है ! 
अतः ब्राह्मणों और दंदिकों के भिथ्या प्रभाव से बचने का प्रइन भसात्र हम 
हिन्दू नहीं हे! ऐसा मानने या समनवाने से हल नहीं हो सकता । 

एक तरफ तो प्रत्मेक सम्प्रदाय के रूढ़िचुस्त जन ब्राह्मणों को बहुत 
मानते जानते हैं, ब्राह्मणों को गुरू भानकर भी चलते हे और दूसरी ओर 

हिन्दूधम से हम पृथक्‌ हे यह भावना भी रखते हं। यह केवल दम्भ, 
भय और मूर्खता के सिवाय और क्‍या हो सकता है ? इसलिए इन तथोक्‍त 
गुरुओं को सारी बातें गले नहीं उतरती। पर अनेक असत्य बाते और अनेक 
निरर्थक रूढ़वादियाँ उनको गुरु मानने के कारण जीवन में आ ही जाती हूं । 
यह वस्तुस्थिति कट्टर से कट्टर साम्प्रदायिक जन में भी दुष्टिगोचर होती हे। 
अतः जैनधर्म बेंदिक अर्थात्‌ ब्राह्मणधर्म से बिलकुल पृथक्‌ है यह खुशी से 
कहा जा सकता है । क्‍योंकि यह वस्तु तो जेनधर्म के मूलविधान में ही हूं । 
परन्तु जो हिन्दूधर्म शब्द का अज्ञानवद विविकधर्म' यह अर्थ किया जाता हैं 
उस अज्ञान का बोझ ढोकर स्वयं अज्ञानी मत बनो यही मेरा वक्तव्य है। 
ब्न्‍रं तो यह स्पष्ट कहता हूँ कि उनके एक भी सद्गुण का प्रथम सम्मान 
करके फिर उनके हजार भी दोषों का स्पष्ट रूप से विरोध क्रिया जाय! 
इसो तरह अपने असत्‌ अंजझों को पहिले दूर करके ही दूसरों के सामने 
अपने धर्म के सत्‌ अंशों को कहने को बात कहता हूँ। 
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जिस जिस धर्म के जो जो अनुयायी व्यक्ति प्रथम अपने दोषों को दूर 
करके ही अपने धर्म का सच्चा रहस्थ उपस्थित करेगे वे ही विजयी होंगे। 
«० महावीर ने भी अपने जीवन में यही किया हूँ । भूल तो हम लोगों से 
/ई है। इसलिए हमने अपना सब कुछ खोया हैँ । मेरा इस समस्त चर्चा 
ट उद्देश्य केवल इतना ही हे कि हम स्वयं आन्तर और बाह्य तेज से पुष्ट 
. और दूसरों के लिए अनुकरणीय सामथथ्यं प्राप्त करें। इसके बिना केवल 
'उन्दूधर्स से अपने को जुदा कहने मात्र से हमारी सुरुष समस्या हल नहां 
! सकती । ७मे के ऐसे कोल धुरंधर त्यागी पंडित धनवान और विचारक 
५ जो विद्या और व्यवहार में ब्राह्मणों का अनुसरण न करते हों ? जब 


ताहाणों ने एक वर्ग को अस्पृश्य साना तो जनों ने भी उनकी देखादेखी 
अरपदयता सानने का अनुसरण किया ही। 


प्रतक्चीनकाल में ब्राह्मण अपने को आये कहते थे, अपने धर्म को आए- 
वर्म और देश को आर्योवत्त । जन और बोद्ों ने अपने धर्म को आये क्यों 
कहा ? अपने आचार्य को अज्ज (आर्य) क्यो कहा ? अपने धर्म को २५७ 
आये देशों मे क्‍यों सीमित रखा ? यह तो दूसरे शब्दों म॑ बंदिक धर का 
ही अपनाना हुआ। जो धर्म स्लेच्छों को आर्य बनाने के लिए निकला था 
उसने स्लेच्छों और अपने में ऐसा अन्तर खड़ा किया कि बह इस जन्म से 
तो स्लेच्छो को अपना नहीं सकता। यदि जन७ण्म को इसी तरह एकॉगी 
बना रहना हैं और ऐसी ही विच्छेदक परम्पराओं का समर्थन करना हूँ तो 
वह अपने को वंदिक धर्म से पृथक्‌ कसे रख सकता हूं ? 

यह सब कहने के बाद भे॑ एक चेतावनी देना कतंव्य समझता हूं कि 
हिन्दु महासभा या ऐसे ही बहुतसी साम्प्रदाथिक सस्थाएं जो हिन्दू” शब्द 
के नाम पर अधिक से अधिक छोगों को अपने सकुचित बाड़े में लेकर 
यथेच्छ व्यवहार करना चाहती है में किसी भी जन को उन सस्थाओं 
में सक्रिय सहयोग देने को बात तो दूर रही पर साधारण सदस्य होने तक 
की सलाह भी नहीों दे सकता, क्योंकि ऐसी संस्थाएं पहिले से ही भोले, अज्ञानी 
ओर वणिग्व॒त्ति वाले लोगों से मदद लेकर अन्त में ब्राह्मणों के हित में 
क्राह्मणों द्वारा ही संचालित होतो हे । एक बार ब्राह्मणातिरिक्त अन्य वर्ग 
को हिन्दुत्व का भूत लगा और उसके अभिमान का पोषण हुआ कि उसका 
लाभ उस भूत को लगानेवाला विद्याजीबी वर्ग हो लेता हें । इसोलिए जंनों 
को यह स्पष्ट कह देना चाहिये कि हम हिन्दू समाज का एक अंग होते 
हए भी ऐसो संस्थाओं की साम्प्रदायिक नीति में विश्वास नहीं रखते किन्तु 
उसका विरोध करते हे । हिन्दुसभा जेसी संस्थाओं में पहिले से ही ब्राह्मण 
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और खासकर साम्प्रदायिक ब्राह्मण ही नेता रहे हें इसलिए में जैतधर्म दे 
संबंध में यह जोर देकर कहता हूँ कि जेनो अपने को हिन्दू का एक अंग गिर 
और जेनधर्म को विज्याल हिन्दुधम के अंग या आयंधर्म के रूप में भी 
मान ले पर उन्हे यह विवेक तो सदेव रखना हो होगा कि कहाँ अपना 
स्वतंत्र व्यक्तित्व संभालना हैँ और उसे उद्दीप्त करना हूं । 

इस समय सभो रूढ़िचुस्त जेन धार्मिक प्रदनों के संबंध मे जिन जिन 
बातों का समर्थन जनधस के नाम पर कर रहे हे वे प्रकारान्तर से अधिक- 
तर ब्राह्मणधर्म या वदिकधर्म का ही समर्थन कर रहे हें । सुधारकवर्ग जिन 
जन सम्मत सुधारों या संशोधनों की बात करते हे वे सब बाते उन रूढ़िवा- 
दियों को जेनघर्म के विरुद्ध मालूम होती हे । यदि ऐसा न होता तो आ० 
शान्तिसागर जी के अन्न त्याग की समस्या खड़ी हो न होतो । 

एक और नृतन बात विचारणीय हूँ कि हिन्दु संस्कृति के प्रचारक 
हिन्द्धं और हिन्दु समाज का नाम लेकर कितनी ही ऐसी इतिहास एव 
सिद्धान्त विरुद्ध बातों का भो हमेशा से प्रचार करते आये हूं । जो हिन्दुओं 
के बहुत बड़े भाग को अमान्य हूँ । मुख्य रूप से जिन बातों पर भार देते 
है वे हं-१ वेद की मुख्यता २ संस्कृत भाषा की श्रेष्ठता ३ ब्राह्मणों का 
गुरुगद और जन्ममूलक वर्ण व्यवस्था । इन बातों का विरोध बुद्ध और 
महावीर के हजारों बछ् पूर्व से ही होता आया है । इस विरोध म॑ न केवल 
जैन ही थे किन्तु द्रविण, वेष्णव, शक्ति, शव, अवधूत और ऐसे हो अनेक भमह 
भी थे। वे सब ब्राह्मणीय स्मातंमान्यता का विरोध करते ही आये है । 
पर इतने प्रबल बहुमत से विरोध करने वालों पर भी ब्राह्मणों ने अपने 
बुद्धिबलल और संस्कृति की बफादारी के कारण विपरीत ही प्रभाव डाला । 
इतना ही नहीं, किन्तु उनते बहुत से पन्थों को तो ब्राह्मणीय स्वीकार करके 
वेदिक ही बना डाला । इस समय तो यह जानना कठिन हैं कि वेष्णव, 
दव आदि आगमसबादी कभो वेदविरोधी भो थे। अब जेनियों को देखना 
यह हे कि उनके कतिपय सौलिक सिद्धान्त उनके किसी विशेष प्रयत्न 
बिना कंसे सफल हुए हैँ । उदाहरणार्थ लोकभाषा का सिद्धान्त, आत्मोपस्य 
और मानवसमानता का सिद्धान्त, आहिसा और अपरिग्रह का सिद्धान्त । 
यद्यपि अर्धभागधी और प्राकृत अंशतः संस्कृत से पराभूत हो गई थी फिर 
भो उसके पीछे लोकभाषा का जो सिद्धान्त था उसे अन्ततः केन्द्रीय सरकार 
ने बहुमत से सम्मानित करके छोकभाषा हिन्दी को राष्ट्रभाषा मान लिया है । 
यह लोकभाषा को विजय बुद्ध और महावीर के सिद्धान्त की ही विजय हे । 
इसी तरह अस्पृश्यता निवारण का प्रइन भी जो सफल हुआ है बह भी मानव 
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पमानता के सिद्धान्त की हो विजय हूँ। असाम्प्रदायिक राज्यव्यवस्था की 
सान्‍्यता की स्वीकृति सें आत्मौपम्य के सिद्धान्त की ही पूरी सकलता है। 
पनेकान्तवाद को यह विजय नवयुग में नवोन रीति से हुई है, अर्थात्‌ जो 
अन्ततः सत्य की ही विजय हुई है। 

जेनों को उपयुक्त परिस्थिति समझकर हिन्दूधर्म और समाज के मास 
तर प्रचलित ब्राह्मणवाद का प्रबल विरोध करने के लिये स्वयं तो कटिबद्ध 
थना ही चाहिये; साथ ही साथ अपने सम सिद्धान्तवाले वेष्णब आदि का 
भी संघटन करना चाहिए और जहाँ जहाँ वंदिक या ब्राह्मणवादी असत्य और 
मानवधातक प्रवृत्तियाँ हो वहाँ बहाँ संघटित रूप से उनका समक्ष विरोध कर 
पुरुषार्थं का परिचय देना चाहिए। अभी भी समझदार जेन ज्ञान और चरित्र 
सम्पन्न हूँ । यदि वे पूर्ण ऐतिहासिक ज्ञान और विवेकपूर्वक उक्त पंक्तियों पर 
विचार करेगे तो द्रविड्द, बेष्णव, शव और तांत्रिक आदि अनेक पन्‍्थों को 
अमुक विषयों से अपने पक्षवाला बनाकर विरोध में पूर्ण विजयी होंगे। 
यदि इन विषयों से भी जेन और बौद्ध समान भूमिका नहीं बना सकते 
तो बे अतीत की तरह गच्छ गण आदि अनेक भेद प्रभेदों मे ही बेटे रहेंगे और 
उनके हाथ में शून्य ही रहेगा जेसा कि अभो तक रहा है। हिन्दू संस्कृति 
के नाम पर चलनेबाली विडम्बनाओं को रोकने के लिये भी ज्नों को हिन्दु 
के एक भाग के रूप भें ही रहना उचित हे । इसो तरह अन्य समानझोल 
भागों का नेतृत्व प्राप्त करने की दृष्टि से भी जेनों को हिन्दुत्व से पृथक्‌ 
रहने में मुझे तो कोई सार नहीं मालूम होता। 


फ्ाशीध्र 


्ः हक 
जन बनाम हहिन्दू- 

'ज्ञानधारा' स्तम्भ मे हिन्दू महासभा के संरक्षक श्री वि० दा० सावरकर 
का लेख और जेन समाज के साक्षराग्रणी पं० सुखलाल जी संघवी +#' 
एक महत्वपूर्ण पत्र छापा गया है । इनकी विचारधारा स्पष्ट हैं । वस्तुत 
आजतक हिन्दू को परिभाषा न की जाने के कारण यह दाब्द वेदिक ४७ 
बेदिक संस्कृति और बेदानुयायियों का प्रतिनिधित्व करने लगा हूँ । 

हिन्दू! शब्द का प्रयोग सर्वप्रथम उन विदेशी मुसलमानों ने किया ह 
जो पश्चिमी वायव्य कोण से इस भारत में आक्रमण करने आये थे । 
उनने सिन्धु' से पृ को भारत भूमि को 'हिन्दू' इस क्षेत्रवाची शब्द से 
कहना प्रारम्भ किया और उन्हीं के उत्तराधिकारियों ने सिन्धु से पूछे म 
रहने वालों को हिन्दू! इनको संस्कृति को हिन्दू संस्कृति' इनके धर्म को 
'हिन्दूधम! इनको भाषा को हिन्दी' यह नाम दिया। चूंकि सिन्प 
से पू्ष की भारतभूमि से बसने बाली प्रजा का बहुभाग बेदिक धर्मार- 
यायियों का था अत: बहुमत के हिसाब से, सरसरी तौर से हिन्दू गाव 
की व्याप्ति प्रधानतया बंदिकों में हो गई। 

श्री सावरकर ने अपने लेख मे इस भ्रान्ति की ओर जनमेताओं और सर- 
कार का ध्यान खासतौर से खीचा हूँ । आज अरब आदि देशों में भारत 
के मुसलमानों को भी हिन्दू मुसलमान! इस क्षेत्रवाचक शब्द से ही कहत 
हैं। अतः इस इब्द के इतिहास की दृष्टि से सिन्धु से पूर्व के भाग मं 
रहन वाले बंदिक, बोद्ध, जन आदि सभी हिन्दू हैं। मुसलमान बादश्ाहा 
ने हिन्दू सन्दिरों के नास पर बेदिक मन्दिरों की तरह जेन सन्दिरों और बौ? 
बिहारों को भी ध्वस्त किया हें । यद्यपि उनका यह ध्वंसकार्य साम्प्रदायिक 
के साथ आथिक भी था । 

जेन श्ञास्त्रों में इस विशाल भारतखंड को आर्य और स्लेच्छ दो विभागं. 
में बाँटद' हूँ । आयंखंड 'सिन्धु' से पूर्व का भाग ही कहा जाता हैँ । यहाँ के 
निवासी आर्य हे। सिन्ध्‌ से पश्चिम का भाग स्लेच्छवंड कहा जता हे । 
काशी, कौशल आदि देशों के रहने वाले (चाहे बे किसी धर्म के मानने 
वाले क्यों न हों) क्षेत्रा्य कहे गये हे । इक्ष्याकु जाति भोज आदि कुलों में 
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ममुत्यक्न जात्यायें बताये गये हे (चाहे वे किसी भो धर्म के मानने वाले 

क्यो न हों)। असि (शास्त्रजीबी) मष्दो (मुनीमी) कृषि (खेती किसानी ) 

वचद्या ( अध्यापनादि ) शिल्प ( लुहारी, नाईगिरो, सुनारी ) वर्णिककर्म 
व्यापार) इन छह कर्मों से जोवन व्यवहार चलानेवाले कर्मार्य कहे गये 

“; । इस विभाजन से स्पष्ट हे कि आये विभाग मे क्षेत्र जाति ओर जीवन व्यव- 

हार के साधनों के आधार से किया हूँ, उसमे घर्स का कोई हस्तक्षेप 

नहीं है । जेन पुराणों मे अनेक राजवंशों का ऐसा उर्णन मिलता है जिनमे 

उ लि यदि जन हें तो पत्नी वेदिक या बौद्ध है। धर्मपालन से यहाँ की 

गा और बंशानुगत कुलीनता में अन्तर नहों आता था। इन्ही आर्यों 

मे से जिनने जेनधर्म धारण किया वे जन, जिनने वेदिक धर्म की उपासना 
को वे चेंदिक और जिनने बौद्ध धर्म की आराधना को वे बौद्ध आदि 
धर्म की दृष्टि से कहे जाते हैँं। जो स्लेच्छ आयंखंड मे जाकर आर्यों के 
साथ वेबाहिक संबंध आचार व्यवहार से आये रक्त मे शामिल हो गये बे शक, 
#ण आदि सभी इस आये महासागर में समा गए। 
इस विवेचल का यह निष्कर्ष हे कि- 

(१) सिधु से पूर्व के प्रदेशों का आयक्षेत्र' यह प्राचीन नाम हे । 

(२) आर्यक्षेत्र का 'हिन्दु| यह नाम विदेशियों द्वारा दिया गया हूं । 

(३) विदेशियों ने ही इस आयेक्षेत्रवासी या हिन्दुक्षेत्रवासियो के धर्मो को 
हिन्दूधम' कहा है । 

(४) हिन्दू! यह शब्द बहुमत की दृष्टि से अआन्‍्तिवश यहायपि बेदिकों र 
रूढ़सा हो गया हे परन्तु यह मृलतः आर्यंड के सभी धर्मवालो 
को समानभाव से ग्रहण करने वाला हूं । 

(५) जाति अर्थात्‌ रक्तसंबंध को दुष्टि से बदिक बौद्ध जेन आदि सभी एक 
आर्य रक्‍त से अनुबद्ध हैं। इनमे परस्पर अनुलोम- प्रतिलोम, विवाह 
कौन किस धरम का अनुयायी ह' यह विचार किए बिना ही होते 
रहे हे तथा आज भी होते हूं । अत: हम सब हिन्दुओं अर्थात्‌ आर्यक्षेत्र- 
बासियों की रक्‍्तपरम्परा एक हे । इनसे परस्पर धर्म परिवर्तन होते रहे 
है । महावीर के मुख्य शिष्य गौतम आदि गणधर बेदिक ब्राह्मण हो थे । 

(६) इस आययंक्षेत्र (हिन्ददेश) वासियों की धर्मभाषा या व्यवहारभाषा 
प्राकृत, मार्गंधी, संस्कृत, अपश्रंश आदि ही समानभाव से रही हैं । 
इनके धर्मग्रन्थ उन ,संस्कृत-प्राकृत आदि में लिखे गये हे जो इसी भूत 
की भाषायें हें । 


३०९ जानोदेय [ अक्ट्चर 


(७) इनके रीतिरिवाज होली, दीवाली, सावन, आदि बड़े बड़े त्यौहार, 
शबदाह आदि प्रथाये धर्ंभेद और पन्थभेद किए बिना ही समान रूप 
से बंदिक, बौद्ध, जेन आदि आयों में एकानुबद्धता सूचित करती हूं : 

(८) चूंकि सभी में परस्पर विवाह संबंध होते थे अतः उत्तराधिकार आई 
की सामाजिक प्रथाएँ कुछ मौलिक अन्तर से प्रायः एक जेसो रही है । 
और उनसे लाभ भी उठाया हैं। 

(१०) जेन, बेंदिक और बौद्ध आदि कोई भी एक दूसरे की शाखा नहीं है । 
यदि शाखाएँ हे तो सभी विज्ञाल आयंधर्म की शाखाएँ हूँ । 

ऐसी स्थिति में हमे इस प्रइन पर गम्भीरता से विचार करना होगा । 
यदि हिन्दू संस्कृति का अर्थ वंदिक संस्कृति हे तो जन द्वात प्रतिशत उनमे 
भिन्न हे, क्‍योंकि जेन और बौद्ध श्रमणधारा की संस्कृतियाँ हे । पर सावरकर 
सा० के द्वारा किए गए (हिन्दू शब्द के जिनकी पितृभूमि और पुण्यभ- 
धर्मभूमि यह सिन्धु से पूर्व का भाग हूं वे हिन्दू-इस अर्थ के अनुसार यहा 
के आदिवासी जंनों को हिन्दू कहलाने में कोई आपत्ति नहीं हें । 

कोई भी जन आज भो अपने को अहिन्दू” कहलाने में गौरवान्वित 
नहीं हँ । अवेदिक' कहने तथा कहलाने में उसे पूरी प्रसन्नता हैँ । क्योंकि 
उसको संस्कृति की रक्षा हो जाती हे | हमें यही प्रयत्न करना चाहिए कि 
भारत सरकार हिन्दू' शब्द की सावरकर द्वारा की गई बहुव्यापक परिभाषा 
को स्वीकार कर ले या फिर इस मुसलमानी युग के शब्द का परित्याग 
करके प्राचीन आये शब्द को स्वीकार करे। 

जन संस्कृति निवृत्तिप्रधान संस्कृति हें। उसने मनुष्य को परियग्रह-संग्रह 
से निवृत्त होने का ही प्रधानतया उपदेश दिया है । अतः प्रायः जेनग्रन्थों में 
दायभाग आदि के प्राचीन उल्लेख नहीं मिलते । यही कारण हे कि सोम- 
देव आचार्य ने उन सभी लौकिक विधियों को व्यवहार मे स्वीकार करने की 
घोषणा की थी जिससे सम्यकत्व की हानि और ब्ञतों में दृषण न लगे। 

“सर्वे एवं हि जैनाना प्रमाण लौकिकों विधि । 
यत्र सम्यक्त्वहानिन यत्र न ब्रतदूषणम्‌ ॥।” 

अतः हमारा लौकिक आचार व्यवहार पारसी, ईसाई या मुसलमानों से 
नहीं मिलता किन्तु हिन्दुओं से हो मिलता। 

सावरकरक्कत व्याख्या के मान लेने पर भौगोलिक दृष्टि और परम्परागत 
आयंत्व को दृष्टि से हम हिन्दू होकर भी जंसी कि पं० सुखलाल जी को 
सूचना हे-हिन्दू महासभा के सदस्य हरमिज नहीं बनना चाहते। क्योंकि 
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वर्तमान में उसका संघटन, वर्णव्यवस्था और ब्राह्मणप्रभुत्व के वर्गोच्चत्व की 
भावता पर हैँ । भगवाध्वज उसी श्रतिस्मृत्यनु मोदित परम्परा का प्रतीक 
5 । अतः हमारा हिन्दू महासभा के कर्णधारों से अनुरोध हे कि यदि वे 
हिन्दू! शब्द को उक्त व्याख्या जनों से स्वीकार कराना चाहते हे तो बेदिक 
गस्कृति के प्रतीक 'भगवाध्वज' के स्थान पर सर्वानुमोदित ध्वज स्वीकार 
कर । उसमे रही वर्णोच्चत्व को भावना को दूर कर समान आधारों से 
सर्वसंप्राहक संघटन करें|. 

भारत सरकार से भी हमारा अनुरोध हे कि वह 'हिन्दू' शब्द की भौगो- 
(छउक और आर्यत्व मूलक व्याख्या को स्पष्टरूप से घोषित कर दे ताकि 
इस संबंध से बार बार उत्तजक विवाद उपस्थित न हों। 

जन समाज के नंताओं से भी निवेदन हैँ कि वे अलगाव के नारों को 
छोड़कर 'हिन्दू' की ही व्यापक परिभाषा करने पर जोर दं। हम वेदिक 
नहीं, यह शत प्रतिद्वात ठीक है । पर हम हिन्दू' भी नहीं यह तो अपनी 
अखण्ड भारतीय संस्कृति के प्रति अन्याय होगा। 

एक बात खासतौर से विचारन को हे कि आजतक वष्णव और जन 
अग्रवालों में द्ादियाँ होती आई हू और बे हिन्दू ला के अनुसार बंध हैं 
और उत्तराधिकार भो कानूनी हें। यदि आज अग्रवाल जेन अपने को 
अहिन्दू! घोषित कर देते ह॑ तो इन हिन्दू और अहिन्दू विवाहों की वेधता 
के लिये सिविल मरिज एक्ट की शरण लेनी पड़ेगी। अतः संस्कृति के नाम 
पर लगाये जानेवाले संघी नारों से सावधान रहकर हिन्दू! शब्द की व्यापक 
परिभाषा का ही प्रयत्त करना चाहिये। 


बम्बई सरकार की विज्ञप्ति- 

हरिजनों का मंदिर 'प्रवेश जन संस्कृति के अनुकूल है, उच्च मानव 
समत्व का पोषक है और जेनधर्म के मूलरूप का प्रकाशक है । अतः बम्बई 
सरकार ने हरिजनों को उस अयोग्यता का तिवारण कर दिया है जिससे 
मात्र हरिजन होने के कारण ही वे ऐसे मंदिरों में जाने से वंचित थे 
जिनमे अन्य सवर्ण हिन्दू जा सकते है । बम्बई सरकार का यह कार्य समथोपयोगी 
है । परन्तु उसने हिन्दू शब्द की सुनिश्चितत बेदिक बोद्ध जन संग्राहक परिभाषा 
किए बिना ही जो सामान्य रूप से हिन्दू में ही जेनों को शामिल कर लिया 
हे वह भ्रम उत्पन्न करता हू । आज हिन्दू शब्द अआ्रान्तिवश वदिकों से सरसरी 
तौर से प्रचलित हैँ अतः इस शब्द को भौगोलिक या ऐसी अन्य परिभाषा 
करनो चाहिए जिससे भारतोय धर्मों का उनकी अपनो मोलिकता सुरक्षित 
रहकर भी सर्वसंग्रह हो जाय। 
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इस संबंध में सावरकरकृत परिभाषा बहुव्यापक हुँ । सरकार उसे स्वीक' 

करे और हिन्दू शब्द का विशाल आरयंधर्म' अर्थ में प्रचलन करे जिससे ७. 
आदि को अपनो संस्कृतियों का वंदिक संस्कृति में विलोन होने का ४ 
न रहे। जंनो ने सदा राष्ट्र की अखंडता कायम रखी हँ और वे स्वभाड- 
बिलगाववादी नहीं हे । पर वे ऐसे सामान्य दाब्द के मोह में फँसकर जिस: 
परिभाषा अनिश्चित हँ और जो भ्रमवश वंदिक संस्कृति में रूढ़सा ?९ 
गया हैँ अपनी संस्कृति को मौलिकता भो नष्ट नहीं कर सकते। इस: 
बेदिक संस्कृति के प्रमादवश जनों से यह वर्णव्यवस्था घुस आई हूँ। जन 
उससे जेन संस्कृति भिन्न हैं इसकी घोषणा नितान्त आवश्यक हूँ। 


क्या कालकाचाय देशद्रोही थे ? 

किसी भी देश के भावी निर्माण मे उसको विगत जनता का एव 
उसको उन्नति के शिखर पर पहुँचाने वाले नेताओं का जीवन कितना महत्त्व 
रखता हैँ यह आज बताना नहीं पड़ेंगा। अभी तक हमारे सम्मुख जितन 
भी इतिहास के नाम पर ग्रंथ उपस्थित हे उनका संबंध शासकों तक ही 
सीमित हैं। जनता की इसमे घोर उपेक्षा को गयी हूँ । इसका एकमाउ 
कारण यही प्रतीत होता हूं कि पृर्वोक्‍्त इतिहासों का प्रणयन साम्राज्यवादियां 
की प्रतिच्छाथा में हुआ था। परन्तु आज भारत स्वतंत्र हें और कह! 
जाता हूँ कि अब जनता का राज्य हूँ। अतः भारत के अग्रिम नव-निर्माण 
के लिये गत जनता का हो इतिहास सांस्कृतिक दृष्टि से लिखा जाना 
चाहिए । इतिहास लिखने के पूर्व तत्कालीन जानतिक परम्पराओं का 
मूल्यांकन पक्षपात रहित दृष्टि से अपेक्षित हु । इतिहास न केवल तथ्यों 
को ही प्रकाश में लाता हूँ, अपितु मनुष्य को सत्य के निकट भी ला खड़ा 
करता हूं। अतः तथ्यान्वेषण का कार्य साधारण नहीं। इसके लिये हर्षो 
की गहन साधना और विशद अध्यवसाय को अपेक्षा हैं । और सबसे अधिक 
आवश्यकता हूँ तथ्यान्वेषण में पक्षपातशुन्य समत्व को भावना की । वतंमान 
युग में भी यदि आत्मीय विभूतियों का मूल्यांकन समुचित रूप से न हुआ 
तो निःसन्देह इतिहासकारों की ओर से, महादेश भारत के प्रति भारों 
अन्याय होगा। मुझे बड़े परिताप के साथ लिखना पड़ रहा हूं कि वर्तमात 
युग में जिन विद्वानों का जो क्षेत्र नहीं ह॑ उसमें भो अनुचित रूप से चक्च 
प्रवेश करने का और उसपर अपनी अन्तिम सम्सति प्रदान करने का रोगसा 
लग गया हूं । हाल ही को ऐसी एक घटना मेरे सामने हैँ । ता० ३०-७-४०, 
शनिवार को रात दस बजे आल-इण्डिया रेडियो दिल्‍ली से “शक-विजय” नामक 
एक नाटिका श्री उदयशंकर भट्ट द्वारा लिखित प्रसारित की गयी थी जिसमे 
जेत संघ के महान्‌ प्रभावक आचार्य कालकाचार्य पर देशद्रोह का मिथ्या- 
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धरोप लगाया गया है । इस छिछले और अध्ययनत्ान्य-मानस-प्रसुतत आक्षेप 
.। यों तो सांस्कृतिक मूल्य हो ही क्‍या सकता हे, परन्तु आइचर्य तो इस 
त का हू कि रेडियो के कार्यकर्ताओं ने तनिक भी इस ओर ध्यान तक 
ना न जाने क्‍यों उचित नहीं समझ्षा ? 
कालकाचार्य को देशद्रोही कहना, सिवाय पक्षपात के और क्या कहा 
' सकता हूँ । इससे लेखक का इतिहास और परम्परा विषयक ज्ञान कित ना 
लीर है इसका पता चल जाता हूं। मुझे स्वर्य आइचर्य हे कि कालिका- 
- २ जंसे मानव-परम्परा के उन्नायक आचार्य को भो देशद्रोही कहने में 
रत के उच्च शिक्षा प्राप्त विहान को क्‍यों तनिक भो हिचक नहीं होतो। 
'।ज्‌ के राष्ट्रीय यूग में संसार के किसी भो सानवसमाज का सदस्य, 
उहे बह अत्यन्त निम्नश्नेगी का क्‍यों न हो, अपनी आत्मीय विभूतियों के 
» ऐसे सहान्‌ अपमानजनक हाब्द को हरगिज बर्दाइत नहीं कर सकता। 
पात्र कि जन समाज तो इन्हें अपना युगप्रवतेक महान आचार्य मानता हें ! 
अाचाये श्री कालिकाचार्य के जीशतन में ऐसी कोई घटना नहीं घटी जिससे 
ने दरशद्रोही कहा जा सके। हाँ, उनके जोवन में एक ऐसी घटमा अवश्य 
४ती हैं जिसके वास्तविक रहस्य को बिना समझे हो कुछ लोगों ने अपने 
अमपूर्ण बिचार बना लिये हों, तो आइच्र्थ नहीं । 
आर्थे कालक राजकुल मे उत्पन्न हेए थे। सरस्वतो नामक उनकी एक 
परभ सुन्दरी भेगिनों थी। उस समय क्षात्र वरत्ति वालों मे विशेषतया 
आध्यात्मिक विद्या का प्रचार था। ब्रमशः: भाई बहिन ने श्रमण दीक्षा 
अज्जीकृत की ।.आर्य कालक विचरण करते हुए उज्जनी मे आये। 
बहाँ गर्दभिल्‍्ल का राज्य था। यद्यपि भारतीय इतिहास में गर्देम्िल्ल एक 
उनझी हुई पहेली ही हूं परन्तु जन कथा साहित्य में कालकाचार्य जो के प्रसड्भ 
म इसकी भी विशद चर्चा पाई जातो हूं। प्राचीन कथाओं में कहा गया है 
के बह नेतिक दृष्टि से अत्यन्त पतित था। परस्त्री में उसको मनोद्त्ति 
बड़ी ऋर थी। स्पष्ट कहा जाय तो अपनी पेशाचिक वासना की पूति के लिए 
गह सब कुछ कर सकता था। भिक्षणी सरस्वती के सोन्दर्यको देखकर गर्दाभिल्‍ल 
अपनी कुत्सित वृत्ति सम्भाल ने सका और अपने अनुचरों द्वारा उसका 
अपहरण करवा उसे महल में डलवा दिया। उद्यान में हरे हुए आप कालक 
ने जब उपर्युक्त घटना सुनो तो बहुत व्याकुल हुए । अन्त में आय कालक 
+ राजा से कहा कि एक सती साध्वी स्त्री का अपहरण करना आपके लिए 
चित नहीं। उन्होंने राजा को सब प्रकार से समझाया बुआवा परखु उसका 
'पमुक हृदय कथमपि न पिघला। तत्पव्चात्‌ बहाँ के सम्मानित नागरिकों 


२१३ शानौदय [ अक्टूद- 


ने भी राजा से प्रार्थना की कि आप जंसों के लिए यह कुक्ृत्य शोभा नहीं दे- 
क्योंकि इनके ज्येष्ठ अन्धु, जो कि जेनसमाज के एक मसहान्‌ आचार्य ; 
सर्वशक्ति-सम्पन्न हैं । अतः यदि अब भी आप सरस्वती को मुक्त कर 
तो देश को भावी विपत्ति से बचाया जा सकता हूँ। किन्तु गर्दभिल्ल 7 
लिए सब कुछ व्यर्थ था । उसका तो विनाश उपस्थित था, फिर उसको बढ. 
ठिकाने कंसे आती । निदान श्रो कालकाचार्य ने कोई दूसरा मार्ग न देर 
शकों को ल।कर गईं मिल्‍ल को पराजित कराया और अपनी भगिनी सरस्वर्तः 
की मुक्ति करवा ई। तदनन्तर कालिकाचार्य के भानजे बलहूमित्र और भानुमि? 
(जो भृगकच्छ-भड़ोंच के राजा थे गर्दभिल्ल को परास्त करने में भी सहायक 
थे) ने शकों को भी परास्त कर पुनः भारतीय श्ञासन की स्थापना की। 

उपयुक्त घटना को यदि भट्ट महोदय समझने की चेष्टा करते तो आये कालक 
पर देशद्रोह का आरोप करने का दुस्साहस कदापि न करते। संसार में जिन्दादिल 
ऐसा कौन होगा जो अपनी माता और बहन पर ढाते हुए अत्याचारों को 
देख कर मौन रह सके। आये कालक ने यदि गर्दभिल्‍ल को शिक्षा न दी 
होती तो पिछले राजा ऐसे घृण्य कार्य करते तनिक भी न हिचकते। सत्य 
की रक्षा के लिए उद्ण्ड शासक को दण्ड देने की लिए आय कालक ने 
जो यह कार्य किया वह न केवल नंतिक दृष्टि से ही, अपितु किसी भी 
हेतु से बुरा न था। स्पष्ट कहे तो उन्होंने कठोर सत्य की रक्षा की # | 
हाँ, इतना अवश्य कि यदि शकों का उज्जेनों में अधिक समय तक शासन 
रहता और इनके भानजे उनको परास्त करने के लिए कोई प्रत्यन 
न करते, तो ज्ञायद ये देशद्रोह के अपराधी होते। परन्तु कालकाचाये के 
समय में ही शक उज्जनी से खदेड़े जा चुके थे। यहाँ पर म॑ केवल उन 
विद्वानों से इतना ही पूछना चाहता हूँ-जो इस प्रकार को विचारधारा से 
प्रभावित हे-कि अपनी और नेतिक परम्परा की रक्षा के लिए किसी की 
सहायता लेकर प्रतियक्षी को पराजित करने का प्रयास क्‍या देशद्रोह है * 
यदि हाँ, तो क्‍या महाराणां साँगा इस प्रकार के अपराध से बच सकते हें ” 
सुभावचन्द्र बोस भी इस दृष्ष्टि से देशद्रोही हो ठहरेगे जिन्होंने अपने उद्देश्य 
की पूति के लिए विदेशों शासन की सहायता ली थी। 

यहाँ पर यह भी न भूलना चाहिए कि उन दिनों भारत से आज के अ« 
में राष्ट्रीयका को भावना थी ही नहीं । यदि हम वर्तमान राजनीति के प्रकाश 
में इस प्रकार की घटनाओं को देखेंगे तो हमें अपने कितने ही प्रिय आराध्यो: 
को देशब्रोहियों को पंक्ति मे खड़ा करना पड़ेगा । 

“मुनि कास्तिसागर 
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५. तक सेटक पेश लेैकजोसिक केगेक लेंगे केक लेक लेगेक लेक कोड कपेक ओेलेड जेल पोज ४ लेक फेक लेते जतीक रेड फैले जे ५. 


सस्ता साहित्य मंडल के नये प्रकाशन 


, प्रा्थना-प्रवचन # दो खंड-महात्मा गांधी दोनों खंडों का मल्य ५॥ ) 


[ ! अप्रैल १९४७ से २९ जनवरी १०४८ तक के दिल्ली 
की प्रार्थना सभाओं में किये गए २०२४ प्रवचत ] 


शांति यात्रा--आचार्य विनोबा सजिल्द. मूल्य ३॥) अजिल्द २॥) 


[पिछले साल की यात्रा में विविध विषयो पर 
दिये गए व्याख्यानों का सार ] 

महाभारत-कथा [ दो भाग ] -चक्रवर्ती राजगोपालाचार्य 
दोनों भागों का मूल्य ५) 


घ 


बापू के चरणों में -- श्रो ब्रजकृष्ण बांदीवाला मूल्य २॥ ) 
[ बापू के मधुर और शिक्षाप्रद संस्मरण ] 
: राष्ट्रपता--पंडित जवाहरलाल नेहरू मूल्य २॥) 


[महात्मा गाधी के सम्बन्ध में नेहरूजी के लेखो और भाषणों का पंग्रह] 
श्रद्धाकण --- श्री बियोगी हरि मल्य १) 


[ भावनापूर्ण शब्दों में बापू के प्रति श्रद्धाजलि ] 


प्थिवी पुत्न--डाक्टर वासुदेवशरण अग्रवाल मूल्य २॥) 
[ जन पदीय अध्ययन के लिए प्रेरणा देने व मार्ग सुझआनेवाली पुस्तक | 
अशोक के फूछ--आचाय हजारीप्रसाद हिवेदी मूल्य २0) 


[ सामाजिक, साहित्यिक, संस्कतिक, ऐतिहासिक तथा 
ज्योतिष-संबंधी लेखों का संग्रह 


नोट-» चिह्नित पुस्तक गांधी साहित्य के अतर्गत है जिसमे गांधीजी को समस्त 


रचनाओं को लगभग २५ जिल्दों में प्रकाशित करने का आयोजन किया गंया 


हैं। इस माला में गोतामाता, अनोति की राह पर तथा पत्द्रह अगस्त के 
बाद, तोन पुस्तक शीघ्र प्रकाशित होंगी । 


व्यवस्थापक-- 
सस्ता साहित्य मंडल, नई दिल्ली 
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सैफ जैपेक किक लेपेक नेक सेपेक लेके लेगे+ जे पक ते पैक तेपेक लेक लेफेकओेऐेक लेनैक लेपैकनो पैक लेपक के प के लेके के ५ ५, 


हिन्दी ग्रन्थरत्नाकर के नये प्रकाशन 


भारतीय संस्कृति और अहिसा-लेखक-स्व० धर्मानन्द कोसम्बी । ८ 
पुर्वकाल से लेकर महात्मा गाँधी तक विकसित होता हुआ अहिसा क इतिहास , 
भारत की प्राचीन वैदिक, श्रमण और पौराणिक संस्क्ृतियों, उनके अंग-प्रत्यंगा! 
विविध मतो, मत प्रवतंकों और राजनीतिक घटनाओं पर नये दृष्टिकोण - 
विचार । प्रज्ञाचक्षु पं० सुख॒लालजी ने इसका विस्तृत अवलोकन लिखा है । 

पृष्ठ संस्था २८० । मुल्य २) 
हिन्दू धर्म की समीक्षा-देखक-श्रमकोशसम्पादक पं० लक्ष्मण झार्णा 
तकतीर्थ । बिल्कुल नये दृष्टिकोण से हिन्दू ओर दूसरे धर्मो की आलाचना । 
ऐतिहासिक धर्मसमीक्षा की प्रणाली, धर्मोत्यत्ति कैसे हुई, धर्म का मूल क्‍या ? 
धर्म का लक्षण, धर्म-प्रमाण, हिन्दूधर्म का स्वरूप आदि अध्यायों में पुस्तक विभवत 
है । आचार्य नरेन्द्रदेव ते इसकी विस्तृत भूमिका लिखी है 
पृष्ठ संख्या २० ० | मूल्य :।) 
एकलव्य-ले २-पं ० शोभाचन्द्र जोशी बी० ए०। बिल्कुल नई जशली से 
लिखी हुई १४ कहानियाँ और रेखाजित्र। भूमिका लेखक-प० बनांग्सीदा॥ 
जी' चतुर्वेदी । मूल्य १॥| 
शतरंज का खेल- विव्वविस्यात लेखक -सटीफिन स्विग की चार चुनी £. 
कहानियों का शुद्ध और प्रामाणिक अनुवाद । अनुवादक-पं० गोभाचद्ध जोगी । 
न्‍ मुल्य २॥) 


शिवाजी-मध्यका ठी न इतिहास के सर्वश्रेष्ठ विद्वान सर जद॒नाथ सरव।ः 
का लिखा हुआ ऐतिहासिक जीवन चरित्र । अब तक की नई खोज भी दसमं 
शामिल कर दी गई हे । मूल्य 2॥।) 


शरत्‌ साहित्य-[ २४ भाग ] प्रत्येक भाग का मुल्य १॥ ) 
पूरा खचीपत्र मेंगाइए 
पताः-हिन्दी ग्रन्थरनाकर कार्यालय 
हीराबाग, बम्बई ९ 
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श्री मारत जेन महामराडल्न वर्धा के 
सुरुचिपूर्ण प्रकाशन 


१ प्यारे राजा बेटा- श्री. रिपभदास रांका. 
इससें लेखक द्वारा अपने स्व. पुत्र राजेन्द्र को जेल से लिखी गई 
विश्व के महापुरुषों की १५ कहानियों का संग्रह हे। कहानिया ज्ञानवर्धक, 
रोचक और सरल भाषा म॑ हूँ । विनोवाजी के आज्ञोर्दाद और भदन्‍्त 
आनन्द कोतल्यायन जो को भूमिका हे। आनंदजों ने लिखा हूं “इन 
पन्द्रह ही पत्रों में एक बालक के लिए देश और काल की दृष्टि से जितनी 
व्यापकता समा सकती हे, समाई हुई हे । देशों की दृष्टि से इसमें भारत, 
चीन, ग्रोस, अरब, अमरीका सभी देशों का प्रतिनिधित्व हूं और काल 
के हिसाब से इससे भगवान्‌ ब॒द्ध और महावोर से लेकर १५ अगस्त तक 
का समावेश होगया है । ११ चित्र, आकर्षक कब्बर और ११२ पृष्ठ की 
पुस्तक का मूल्य केवल १।) । 
२ महावीर वाणी-- सपादक पं० वेचरदास दोझी 
भेगवान्‌ महावीर को दिव्यवाणी का यह सार पूर्ण संग्रह पुनः 
प्रकादित किया जारहा है । पहले यह पुस्तक सस्ता साहित्य मण्डल से 
प्रकट हुई थी । लगभग दो सौ पृष्ठ की पुस्तक का महय १।, होगा। 
३ जो सन्‍्तोंने कहा-. श्री जमनालछालछ जन, 
आरत्माचितन और प्रार्थना आदि में उपयोगी इलोको गाथाओ और 
पदों का यह छोटासा संकलन बड़ा उपयोगी हे। इसमें पं बेचरदासजो 
का णमोकार मंत्र की विशाल भावना को बतलाने वाला यु दर लेख भी है । 
3२ पृष्ठ की पुस्तक का मूल्य केवल चार आने । 


दिल: 
जन जगत 
सम्पादक- 
श्री. रिपभदास रांका. श्री जमनालछाल जन साहित्यरत्र 
गत २॥ वर्षो से प्रकाशित होने वाला असाम्प्रदाधिक मासिक । इसके 
मुख्य लेखक हें भदन्‍त आनंद कौसल्यायन, पं० बेचरदातजी ढोशी, अगर- 
चदजी नाहटा, श्री. श्यामसु दर झंवर एस० काम, साहित्यरत्न। फंसे 
भूलें और जिन्हें हम भूल जाते हे स्तम्भ तो विशेष आकर्षक है । 


वार्षिक शुल्क केवल २) 


शोक सै 
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जेगेकजेसेकेओ रे कफेपेकके कक पे के पेक लेक करे क रैक लेरे४ ते पैक लेप रैक ले पे के रेक लेट ते रेफर ले पेक लेट त फिपे ३, 
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'शोररेके लेक सगे कै ले पक लेरेरेड वि टिफे से पिकजेटिक तेगरेक लेट टेक करिए लेटे के लिररेक कोएेके फेक से लेक जे लेफ्ट वि पेस फेररेक लेप डे केक फेलेरेड ले फेक सेफिस सेफ पेफपलेफिक-लेतर 9 फेल, ४0७४४७७४७७# 
+ 
पट 


६५ शेप लिपिक फिफिकजििक लेटरेकपेपे मे जेरेक से रैक 


है 


22. 
23. 


४७6 770)678 कप उँ॥७9) ॥00९5 

छ8जए 59%, ला एच्च580 . 
7.07 जै[ह्व8ए॥"8--97. 300 (वाक्षात . 
विश्व-समस्या और ब्रत-विचार-डॉ० बेनीप्रसाद । 
(:0प्ञप्रा0ा 
अहिसा की साधना-श्री काका कालेलकर । 
परिचय पत्र और वाबषिक कार्यविवरण 
बंगोयांश की रिय्वीए8० तेल्ब॥ "097, 60] (॥क्ात 
भगवान्‌ महाबीर-श्री दलसुख भाई मालवणिया । 


अ्ातत 59 578 00 वें ७॥97 


ऊए 7%. 4. 5, */]कवा' 
जुन-संस्कृति का हृदय-पं० सुखलालजी संघवी । 
भ० महावीर का जीवन-[ एक ऐतिहासिक दृष्टिपात ] 
पं० सुखछाऊजी संघवी । 
जन तत्त्वज्ञान, जेनधर्भ और नीतिवाद 
पं० सुखला लजी दथा डॉ० राजबलि पाण्डेय । 


0 /, , 
85५, ।' 
चार अ 
+ ..7५, 
चार आज 
चार आन 
4 9८ 
चार आन 


4 ५ 
चार आय 


चार आने 


चार आने 


आग्रमयुग का अनेकान्तवाद-पं० दलसुखभाई मालवणिया । आठ आने 


०5. निग्नन्थ-सम्प्रदा-पं० सुखलालजी संघवी । 


एक रूपया 


वस्तुपाल का विद्यामण्डल-प्रो ० भोगीलाल सांडेंसरा एम. ए. । आठ आने 
जन आगम [ श्रुत-परिचय | पं० दलसुखभाई मालवणिया । दस आने 


काप्रवत्ति और कार्यदिज्ञा 
गांधीजी और धर्म-पं ० सुखलालजी और दलसुख भाई । 
अनेकान्तवाद-प ० सुखछालजी संघवी । 
जन दार्शनिक साहित्य का सिहावलोकन 
पं० दलसुखभाई मालवणिया । 
राजर्थि कुमारपाल-मुनि श्री जिनविजयजी । 
जैनघर्म का प्राण-पं० सुखछालजी संघवी । 


४7८ 80 +-- 


$८0/टाॉंध/॥ | 
ब4र 6ए,/'एफर 4, 7528458 (त 500४१ 


आदढ आन 
दस भात 


बारह जान 


दस आन 
आठ आन 


छह आन 
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डे. ०45४०२-२० 
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सके लेटिक लेक ले जेपेक लेप लेगे क_ फेपेकेते केक के पिंक लेटे फेक लेरे॥ ८. 0 केकेड लेक लेने फेपेक जकेड़ सच लेक, "के 


श्री गणेशप्रसाद वर्णी जेन १० काशी के प्रकाशन 


बरी जीवन गाथा--वर्णी जी द्वारा स्वयं लिखी गई आत्मकथा | 


४. के ञ्ञ बे के हल 
[अध्यात्म और घन की अपूव पुट के साथ ही साथ जिसमे गत 
६० वर्ष का समाज ओर संस्थाओं का इतिहास अंकित है ] 


तक 
बह 


पक६-+ /%६:/४754«९/-६०९४६६०८६४$९८र्टट 


भूमिका लेखक-मध्य प्रान्त के यहमंत्री श्रीपं० दारकाप्रसाद जी मिश्र | 


१६ चित्रों से सुसज्जित सजिल्द पृ० ७५० । मूल्य लागत मात्र ६।) 


अ्ररिफ से रिक परे 3 २०७ पलक सतते० सारे. हक 48 अभलिय भरी स्तर) ४- पोते 


बर्गी बाणी--पृज्य वर्णी जी के प्रवचन, दोहे और सुक्तियों का विधयवार 
सुन्दर संकलन | 
संकलयिता-वि० नरेन्द्र जन 


बर्णी जी के तिरंगे चित्र सहित प्र० ३७६। . सजिह्द मल्य ४) 


व्यवस्थापक-चर्णी जन ग्रंथमाला -; भदेनी, बन|रस 
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निकल जाति फ्कटरिक सन>क से रिऊ ५ पे सतत 


टी 
के 
व 
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0५ हट ॥ह फेक लिप क लेचेक फेरे रेत से रिकेफिपेक लेप ते ऐड लेक शेटरेक उेपेक लोक सैफेक क्‍ ऐड पेश के लेट ले रेड पोटिफओिपेक कपडे पे 
दो का एकमात्र बौद्ध सासिक पत्र 
संस्कृति का प्रतीक: धर्मद्त तू : ज्ञान का प्रदोष 


न 


नकल 32 हरा पक 


सम्पादक--त्रिपिटकाचाय भिक्षु धर्मरक्षित 
भगवान्‌ बुद्ध की अमृत वाणी; अपने जीवन को सुधारे 
विश्व में बौद्ध संस्कृति और सम्यता-गान्ति एवं विद्त वन्धुत्व की 
: ओर अग्रसर हो | 
बौद्ध बन्धुओ से परिचय ४ धर्मदृत आपकी सहायता करेगा। 
आजीवन ५०) वार्षिक मूल्य २) एक ग्रति %) नमूना मुफ्त 
मत कक लक 20.“ कमल और आम डी 2-4 न सकल “4 वक +० अमल सम ज की 
बौद्ध सस्कृति सम्बन्धी उच्च कोटि का हिन्दी मासिक पत्र 
धमंदूत आप का आह्वान करता है । 
हर शहर में एजेंटों की आवश्यकता हैं ! 
विज्ञापन की दर के लिये लिखिये३- 


'धर्मदूत' सारनाथ, बनारस 


गज औक0+३नहदन्टांदतट/|व्ए“ंदत्0 कल #+ ५०१) /40/842/7/4५7 ५४ :/३/व० प (० /ऋइला/(ढटकलल|त्ाधततवका मे 


के “कऋ्रडर अर ल्काजल-> 


हक 





कक टआजब + +न्‍र महहण 
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दर सेपफ सेपेक लेप अेपेए पक के रे+ सेपेक लेपेक लेप ऐलवेक जे रिक सपेफे सेलिपेफ लेपेिक जेरटिफकिपेक सेफ लेरे। जेपे की ले पेक को पेक ले पे से पक, लेप है लेप जिरेक फेरे परिक सेपिक लेटे केक केलेटेड लेप के सेफ फोपरेक ले? फेक लेक शेप कल पेफ लेरिकीजकेरेक ] 


सगे लेके पक केक लेने अली फेक लेक लेके नेक लटक जैपेन्‍ कोड केक लेके ३ जग + पलक पलक कक पा 


श्री जेन श्वेताम्बर तेरापंथी महासभा के 
नये प्रकाशन 


१--आचाय संत भोखण जी-श्री चन्द रामपुरिया 

पृज्यपाद स्वामी भीखण जी का जन्म से निर्वाण तक का जीवन 
बत्तान्‍्त इस पुस्तक में निहित हे । स्वामीजी के जीवन की विशेषताये 
दृष्टान्तो के साथ सुन्दर ढंग से दिखायी गई ह । मुल्य ३) 
२--अह्माचय-संग्रहकत्ता-श्री चन्द्र रामपुरिया 

महात्मा गांधी के ब्रह्मचयं विषयक विचारों का अत्यन्त उपयोगी 
संग्रह । मूल्य १) 
३--दृष्टान्त और घर्मं कथायें-श्रीचन्द रामपरिया 

भगवान्‌ महावीर के रूपक दृष्टान्तो और धर्म कथाओं की सुन्दर 
पुस्तक । ह मृत्य ॥॥) 
४--श्रावक रूपचन्द जी-श्री हुकुमचन्द बेद 

श्रावक भूषण श्री रूपचन्द जी के जीवन संस्मरणों का अति सुखर 
संग्रह । मूल्य ।5) 
५--अहिसा और विश्वजञान्ति-श्री मद आचाय तुलसी गणि 

हिन्दी और गुजराती में प्रकाशित श्री मद्‌ आचाय तुलमीराम जी 
स्वामी का एक महत्त्वपृर्ण प्रवचन । मूल्य ।) 
६--अनुकम्पा-श्री रततचन्द चोपड़ा 

श्री भिक्षु स्वामी की विचारधारा कों स्पष्ट करने वाली एक 
महत्त्वपूर्ण पुस्तक । मूल्य ।) 
७--जी व-अजीव-मुनि श्री नथमलू जी 

पच्चीस बोल के स्पष्टीकरण का एक महत्त्वपूर्ण ग्रन्थ । मूल्य २) 
<-- 90९ एरकायांपरव0- 4 ऐप ए हा वीप्रो्षक्रात्ात) 

वी ऊैशकाया 

आचार्य श्री तुलसीरामजी स्वामी द्वारा निदिष्ट मुमुक्षु व्यक्तियों 
के लिये आत्म परीक्ष! के वोल । मूल्य £) 
९--अश्ञान्त विश्व को शान्ति का सन्देश-श्री मद आचार्य तुलसी गणी 

आचायें श्री मद्‌ तुलसीरामजी स्थामी का धर्म प्रवचन। मूल्य ।) 


श्री जेन श्वेताम्बर तेरापंथी महासभा 
२० १ हरीसन-रोड, कलकत्ता 
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हर जपेक ले रैक लेरिस ले फेक हेफिक सेटक ले पैसे पेरिस लेट सेतपेक तेररेक: लेक लटक िफेड लोे+ तेरे लेरिक लेक लेप लेक फैपेक लेप: शॉश 


पु लारक जेब जपेड लेक अतरेक लेटटिक तेपेक सेटरे५ नरे+ लेटिक लटक ले टिय: केरीक सोरिय कि टिक लेफिय लए ले रिक सेरिकफ लिफिक सेटिफ लेरिक जेपिके लेएटक ले रेक के हरे लेएरिक नेक लेक जे टिक तोरेक सारे तेरिये ले टिक से टिक लेप फे से टिक से रिकी ते रै४४ से 'टेस- 


पीवक शी 
तत्त्वार्थ-वृत्ति 
सम्पादक-ओ० महेन्द्रकुमार जेन, न्यायाचार्य 


जन दश्मनकी विशेपता यही है कि वह यथाथ ( बस्तु ) की 
परिधि न राँधकर हमारे चिस्तन-क्रम को उसी तक परिसीमित 
रखता है, कल्पना की उड़ान से विरत करके वह हमें वस्तु की ओर 
देखते रहने को बाध्य कर देता है 

महापंडित राहुल, डॉ० राधाकृष्णन, डॉ० बलदेव उपाध्याय 
आदि विद्वानों की दाशनिक सर्माक्षाएँ म्याद्वाद-सिद्धान्तों की 
इस वास्तविकता तक नहीं पहुंच पायी . . . . 

अपने इस रूप में सुसम्पादित प्रस्तुत महाग्रंथ हमारे समक्ष 
महावीर वधमान के यथार्थवादी दशन को भी भाँति उपस्थित 
करता ह । 


महामनीपी श्रतसागर-विरचित तत्त्वाथवृत्ति के अशुद्धिपुज 
संस्करण का यह अश्रमसाधित संपादन-संस्कार दक्षिण की 
ताडपत्रीय प्रतियों स ही हो सका है ख्यात दाहनिक श्री 
महंन्द्रकुमार जन (बोॉद्ध दशनाध्यापक, संस्कृत महाविद्यालय, 
काशी विश्वविद्यालय ) की सुब्ृहत भूमिका ने प्रस्तुत संस्करण को 
अनमोल बना दिया है। संक्षिप्त हिंदी-रूप साथ दे देने से महत्त्व 
दूना बढ गया है 

सुपर रायल साइज के 5५० प्रए्ठ ; छपाइ-सफाइ आकपक ; 
सुन्दर जिल्द; मृतिंदेवी जन ग्रंथमाला का चाथा ग्रंथ 


मूल्य सोलह रुपया 
अन्य पुस्तकों के लिये बड़ा सूची पत्र मंगाइये 


भारतीय ज्ञानपीठ काशी, दुर्गाकुण्ड, बनारस 
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स हर हे 
पराचिपर्ण ग्काशन 
श्री वीरन्द्रकमार के कदामय क्तिस्व का अनुपम प्रतीक: - 
क्ति 
मुक्त ४॥॥) 


+ जअपन्याम क्या # मशवाहत ४ 
लागत निदान ह धम् जा, 


मक्‍तकत प्रशमा की £ 
34 -काड्य के महान ममत् थी अयोधष्याग्रसाद गोय्ी: || 
दोधकारूव्यापा साधना ; 
गर-ओजयायरी ८) 
+ सम्रहक्की पंक्लि-पक्तिस सफफहखिताऊ! 
अतहृध्टि और गभीर अध्यप्रनका 
परिचय मिलनाह,.. हिदाम यह 


संकरनस संयया मीलिक ऑस बेजॉइड है « 


था ही 


विदग्ध छोर पिलक्षण साहि्यक्रार श्री जान्तिप्तिय दिवेदी की 
जीवन-झाँकी !--- 
आप 
पथाचद्न २) 
# सनोरम भाषा, ममस्पर्शी झंली . 
लेक न पक्ति पकित हर अपना हद 
उंडल दिया है - 
प्रवृद्ध विद्वान आर ओजम्बी ग्रन्थकार 
डॉ: जगदीशचन्द्र जन की प्रासादिक क्ति:- - 
च् | ्ष [थ 
दोहजार वष पुरानी कहानियाँ ३) 
# जेनपरम्परा के मनोरजक 2पा- 


ख्यान ... दो हजार क्ष पुराने . 
शली सरल और सुबोध ,. +# 


भारतीय ज्ञानपीठ काशी, दुर्गकृण्ड, बनारस 


मद्रक और प्रकाशक-अयोध्याप्रसाद गोयलोय, मन्त्री भारतोय ज्ञानपीढठ, कीशों 
भागंव भपषण प्रेस, बनारस 
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सम्पादक 


मुनि कान्तिसागर: पं० फूलचन्द्र सिद्धान्तगास्त्री 


प्रो० महेन्द्रकुमार न्यायाचाये 


नः 





इस अंक में- 





अभिनिष्क्रमण से पूर्व नागाजुन ३१५ 
श्रो “ज" प्रतापादित्य अंकित मुद्राएँ किसकी ? डाँ० अ० सि० अल्तेकर ३२१ 
अवतारवाद या उत्तारबाद उपाध्याय म्‌ूनि अमर ३२६ 
अपरिग्रहवाद : साम्यवाद रघुवीरशरण दिवावर ३३० 
सेवाग्राम और शञान्तिनिकेतन प्रो० ठाकुसप्रमाद सिह. ३३९ 
दो अन्तर- रतन पहाड़ी ३४६ 
आलोक का एक पत्र वीरेन्द्रकुमार एम० ए० ३४० 
जीवन को व्यथा ईद्वरचन्द्र एम० ए७ ३०२ 
आकाश चन्ट्रकूवर वर्त्वाल ३५५ 
पॉच सानेट प्रो" शम्भूनाथ सिह ३५३७ 
संथालों के नामकरण की निराली प्रथाएं दिवाकर साह 'समीर' ३६० 
शद्रमुक्ति फूलचन्द्र सिद्धान्तथास्त्री ३६७ 
प्रयाग संग्रहालय में जन पुरातत्त्व मुनि कान्तिसागर य्न्ड 
पुस्तक परिचय काव्यपीपत्र प्रज्ञावर ३८५ 
ज्ञानधारा [ जनमन्दिर और हरिजन |] बशीघर व्याकरणचार्य ३९१ 
सम्पादकोय--_ हरिजन मन्दिरप्रवेशचर्चा जुनपुरातच्व की उपेक्षा क्‍यों ? 
गहित प्रयास, धर्मचक्र, ज्ञानपञ्चमी, साहित्यिक चोरी ! 
पुरातन्वविद्‌ एवं उनके अनुज का निधन ) ३०५ 
जैँः 

वार्षिक ६) कै एक प्रति ॥£) ९ 





ज्ञानोदय' 
भारतीय ज्ञानपीठ काशी, दुर्गाकुण्ड रोड, बनारस 


१ “अम्बिका को कहापूर्ण 
प्रतिमा, ' 
परिचय पृ० ३ ५४ 





अम्बिका और यक्ष, प्रयाग, 
परिचय पछ० २७६ 








णमोत्थु णे समणस्स भगवओ महावीरस्स 
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अभिनिष्कपमण से पर्व 


[ यह टुकड़ा “सहाश्रमण वर्धभान नासक अप्रकाशित खंडकाव्य 
के प्रथम सर्ग से हमने लिया हे। महावीर घरबार छोड़कर 
कल तिकलनेवाले हे । उससे पहले की यह घटना कवि की कह्पना- 
प्रसृत है । ! 

भाषा ऐसी प्रॉजल और प्रवाह इतना तीजन्न हैँ कि इसे पढ़ते 
समय उपन्यासका आनंद आता हूँ । मसाला बौद्ध और जन आगम से 
लिया गया हूँ । अभिव्यंजना के लिए उपनिषद्‌, मज्मिमनिकाय, बुद्ध- 
चर्या, दशवेकालिक, उत्तराध्ययन, कल्पसूत्र, वाल्मीकि, अव्वधोष, 
भास और कालिदासको मदद ली गई हैँ। -सम्पादक ] 


कि इतन में आ पहुँचा एक 
वृद्ध ब्राह्मण, ढकुटी वह टेक 
उठा कर कंपित दहिना हाथ 
लगा कहने जय हो गणराज 
'नन्दिवर्धन लिच्छविकुलकेतु ! 
सुखी हो दोनो, हो अतिदीर्ष 
वीरवर वर्धमान की आयु 
सुधी जन का मानस जलजात 
कहाँ हुँ अनुज तुम्हारा तात ? 
स्पर्श कर उसका मस्तक आज 
चाहता देना आशीर्वाद 


' ३ इबे० मात्यता के अनुसार । 





३१६ 


ज्ञानोदय [ नवम्बर 


छू चुकी है अब मेरी भायु 
वृत्स, जीवन का अन्तिम छोर 
सक्गा देख न कर हल स्पर्श 
ज्योति पाये आँखो की कोर 
याद आता रह रह छविमान 
सुरक्षित चम्पक-तरु उपमान 


स्नेह विद्वल सुन द्विज की बात 
हो गया द्रवित वीर का चित्त 
उठी आँखे अग्रज की ओर 
मिला तत्क्षण इंगित अनुकूल 
बढ़े सुकुमार सभाल दुकूल 
सिह गति से आकर नजदीक 
कुब्ज कवे पर रख कर हाथ 
कहा, यह लो, में आया तात 
स्पर्श में हैं क्या एसी बात ' 


म्लान पृकजके दलकी भाति 
विप्र के होठों की वह कॉति'' 
हो उठी थी भास्वर क्षणमात्र 

हो उठा थ्रा पुछकित कृशगात्र 
टेक लकुटी पर दोनों हाथ 
ओर हाथों पर ठोडी टेक 
रहा गुम थोडी"देर विवेक 
बढापा खड़ा रहा साकार 
सस्‍्वय जाने क्‍या चीज निहार 


सभी चप थे, सब थे नि स्तब्ध 
धरा थी मौन, गगन था मौन 
प्रकृति थी स्तिमित, बोलता कौन 
बुद्ध ब्राह्मण का भावावेश 
बन गया सहसा अश्रु-प्रवाह 
धँसी गालों की सीमा लॉघध 
गिरी भू पर वूदों की माल 
तोड़ कर फिर वज्य पम मौन 
वीर बोले : मत रोओ विप्र, 
बता दो आखिर क्या हें बात ? 
तोडकर क्यो धीरज का बॉध 
हुआ है प्रकट तरल आवेग ? 
कौन सी व्यथा कौन सा खेद 
रहे है तुमको वात, कुरेद ? 





१ काति' का मेथिली रूप 


१९४९ ] 


अभिनिष्क्रमण से पूर्व ३१७ 


लतापत्रांकित पट-परिधान 

रहा था कंधो पर से झूल 

उठा कर उसका छोर कुमार 
पोछने छगे विप्र के नेत्र 

स्नेह पाकर, होकर आश्वस्त 
वीर के सिरपर धर कर हाथ 
उठाकर ऊपर धुधली दृष्टि 
लटकती भौहों पर बल डाल 
वृद्ध बोला कृछ क्षण उपरान्त :- 


तात, देखा है मेने स्वप्न 
कि तुम निकले हो सब कुछ छोड़ 
स्वजन-परिजन से नाता तोड़ 
हुए हो बिलकुल बे-घर-बार 
जन्म औ मृत्यु जग औ रोग 
अविद्या, भव तृष्णा अज्ञान 
सभी को कर डाला निर्मल 
ही है शूछ, नहीं है फूल 
किया हैं तप ऐसा घन-घोर 
कि यज्ञ फैला है चारो ओर 
परे करके सुख-सुविधा-भोग 
बरण आये हे छाखो लोग 
तान, देखा है मेन स्वप्न 
कि एंरावत पर चढ़ देवेन्द्र 
गगन से उतरा है चुपचाप 
तुम्हारे पास पहुँचकर पाप 
प्रिक्रमाएँ की हं दो तीन 
उत्तरासंग एकास लिये- 
वंदना की है घुटने टेक 
और फिर तेरे सिर पर वत्स 
तान डाछा है अपना छत्र 
(अ-कणिक काचनमय शतपत्र 
रहा ज्यों नम में उल्टा झूल) 
कितु तुम शांत दात अ-विकार 
रहे पहले की भाति निहार 
अचचल हे दुग, थिर हैं ठोर' 
न उठती हैं किचित हिलकोर 
देख आक्ृति निःस्पृह् निरपेक्ष 
इन्द्र को होता है आश्चर्य 





: १ 'अधर' का मगही-मैथिली पर्याय 


३१८ 


शानोदय [ नवम्बर 


लौट जाता है वह तत्काल 
घरा फटती गिरता है वज्ञ 
दिशाओं से उठते तूफान 

कितु तुम लोकाचल के तुल्य 
डटे हो अडिग अटल अविकंप 
स्वप्न देखा ह पिछली रात 
बताओ' यह सब क्या है तात ? 


नहीं सुन सके, उठे तत्काल 
नंदिवर्धन को दिखा अनिष्ट 
कुंवर से कहा पकड़ कर हाथ : 
तात, बकता है जो यह वृद्ध 

न देना उसपर कुछ भी ध्यान 
टालने चलें चलो उद्यान 
'हजम्‌ ', लीची, कटहल औ आम 
शलीफा, कदलीथभ ललाम. ... 
गणो में ज्यो हम लिच्छवि श्रेष्ठ 
फरो में त्यों यह राजा आम 
बहुत बेठे हम भयुप्मान ! 
टहलने चलें चलो उद्यान 


नही सुन लेते तुम भी अहा- 
उठा कर आँख वीर ने कहा 
बुद्ध ब्राह्मण भाये हे तात 
सुनो कर लेने दो दो बात 
शात होगा इनका भी हृदय 
पुण्य मेरा भी होगा उदय 
टहल आओ तुम देव अवश्य 
चित्त होता हो यदि उद्विग्न 
देखकर आगत संध्याकाल 
बाग-उपवन-पोखर-तालाब 
नदी-तट पथ-पाँतर वन-खेत 
पेड़-पौधे, लतिकाएँ घास 
ग्रामगी हद, अभिजन-सीमान्त 
प्रतीक्षा मे रहते तल्‍लीन 

कि प्रातःकाल, कि सायंकाल 
देखने आएगा भूपालर 
पिता वह, हम सब हे सनन्‍्तान 
टहल आओ, जाओ तुम तात 
हमें कर लेने दो कुछ बात 


१ जामुन! का तिरहुतिया रूप. 
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अभिनिष्कषण से पूर्व ३१९ 


देख कर उस ब्राह्मण की ओर 
अनुजका मन नवनीत समान 
“ठीक है' कहा हिलाकर शीश 
और बाहर निकलें चुपत्राप 
टहलने गये अकेले आए 
नन्दिवर्धन-लिच्छविकुलकेतु 


हो गई संध्या, फिर भी इधर 
बात कर रहे थे ही कुँबर 
वृद्ध की ऑस रही थी चमक 
मूदित मुह खूब रहा था दमक 
तात, देता हूँ भाशीवदि- 
घोल कर वाणी में आह्लाद 
स्थूल स्वर में बोला तब विप्र 
रहेगा क्‍या यह खूसट याद ? 
हाय, यह भूमि कोस' दश-बीस 
धान्य-धन दासी-दास सुबर्ण 
बाप-दादो की शभ संपत्ति * 
स्वजन का स्नेह प्रजा की भक्ति 
सभी कुछ तुम जाओगे छोड़ 
मुक्त होओग बंधन तोड़ 
कालकी स्थितिकी सीमा लाॉघ 
फैल जायेंगे देश-विदेश 
वीर, तेरे निर्मेल उपदेश 
तरुण तापस, तेरा वैराग्य 
बदल देगा दुनिया का भाग्य 
त्रस्त धरती पाएगी त्राण 
जीव पायेगे फिर से प्राण 
बिकेंगे आगे नहीं मनुष्य 

नही बोलेगा कोई झूठ 

बन्द होगे सब ईर्ष्या हेष 
रहेगा नही घृणा का नाम 

देव से बढ कर होगे मनुज 
शुद्ध आचरण , वृद्धि अवदात 
भिन्न रुचि पर शुचि मानसमध्य 
खिलेंगे समता के जलजात 
दूर होगा ब्राह्मण का दंभ 
शान्‍्त हो जायेगा राजन्य 
बेश्य का लालच होगा नष्ट 
शूद्र होगा उन्नत स्वाधीन 
स्त्रियाँ होंगी पुरुषों के तुल्य 
बढ़ायेंगे बस गुण ही मूल्य 


“8२० 


जशञानोदय [ सवस्थर 


शील पर ही जाएगा ध्यान 
विकट यह तप, उत्कट यह त्याग 
देख धरती जाएगी जाग 
तुम्हारी बातें बारंबार 

सुनेगा सारा ही संसार 


तात, यद्यपि में हूँ अतिवद्ध 
कितु करता हूँ तुम्हें प्रणाम 
क्योंकि तुम तजकर घर-परिवार 
जा रहे ज्ञाना्जन के हेतु 
भटकता रहा समूची आयु 
बत्स, मे तो निज छाभ निमित्त 
धन्य हो बावृकुलोदधि चंद्र 
राजकुल में पाया हूँ जन्म 

ली हैँ सुख सुविधा में देह 
मिला है सभी तरफ से स्नेह 
तुम्हे क्या कमी कि कौन अभाव 
कि होओगे यो बे-घरवार ? 
चाहिए तुमकों केवल ज्ञान ? 
यही वह प्यास, यही वह भूख 
कि जिससे रहते हो बेचेन १ 
वृद्ध हूँ, बाह्मण हूँ, स्वार्थांध 
किन्तु बेटा, तुमको तो आज 

दे रहा हें निश्छछ आशीस 
प्राप्त होगा ही केवल ज्ञान 
जायगा बन उज्वल आख्यान 
तात, यह अभिनिष्क्रमण महान......... 
दे रहा हूँ निशछल आशीष 


चले द्विज बकुली लाठी टेक 
सहाग बनी वीर [की बाँह 
लगे कहने वह जा; कुछ दूर 
चला जाऊंगा अब में वत्स 
छोड दो, गई घड़ी भर रात 


कुंवर लौटे अपने अधिवास 
विप्र को प्रचलित पथ पर छोड 
न खाना ही खाया उस रात 
न शय्या पर ही डाली देह 
न जानें कहाँ नींद उड़ गई 
चित्त की धारा ही मुड़ गई 
“-नागाजुन 





'श्री-ज-प्रतापादित्य' अंकित मुद्राएँ किसकी ? 


डा० अनन्त सदाशिव अल्तेकर 





कांह्मीर के राजाओं में ललितादित्य मुक्तापीड़ प्रतापादित्य ही एकमात्र 
ऐसा शक्तिशाली ज्ञासक था जिसने काइमीर की सुन्दर घाटियों को पारकर 
बाहर भी राज्य विस्तार करने में सफलता प्राप्त की थी। कल्हण हमें बत- 
लाता है कि किस प्रकार उसने कन्नोज के राजा यश्योवर्मन्‌ को पराजित 
किया था और किस प्रकार अपने राजमहल के चौक की भांति गंगा-यमुना के 
द्वाबे पर उसका अधिकार था। शत्रु की सेनाएँ नदियों की भांति उसके 
(सम्मुख सूख जाती थीं इसलिए उसने प्रतापादित्य' की उपाधि ली और 
री प्रताप अभिलेख वाले अनेक प्रकार के सिक्‍के प्रचलित किये । इस प्रकार के 
सिक्‍के काइसीर में प्रचुर परिमाण में सिलते हू । 
कतिफ्य वर्षों पूर्व बाँदा जिले में प्रतापादित्य के १६४४८ सिक्‍कों का 
एक ढेर मिल्रा था जिससे काइमीर के इतिहासकार कल्हण के उस उल्लेख 
का समर्थत हो गया कि यू० पी० कुछ समय तक उक्त राजा के अधिकार 
में था। उक्त ढेर में प्रतापादित्य के अतिरिक्त और किसी भी राजा की 
मुद्राएँ नही है, इससे पता चलता हे कि प्रतापादित्य के पूर्वाधिकारियों या 
उत्तराधिकारियों का यू० पी० के इतिहास से कुछ विशेष संबंध न था । 
कितु बाँदा ठेर के कुछ सिक्‍कों पर श्री प्रताप! के स्थान पर शऔ-ज-प्रताप' 
अभिलेख अंकित है । इसी ढंग के कतिपय सिक्के काशी के समीप राजघाट की 
हाल की खुदाइयों में सिले थे। इस अभिलेख का सच्चा तात्पर्य क्या हूँ यह 
अभी रहस्थ ही हे । इसके रहस्य-भेदन का हमें प्रयत्न करना चाहिये। 
इसके पूर्व कि हम यह विचार करे कि श्री-ज-प्रताप' अभिलेख वाली 
मुद्राएँ किसकी हे अच्छा हो आठवीं शती के काइमीर के राजाओं का थोड़ा 
उत्लेख कर दे। इन राजाओं में ललितादित्य-मुक्तापीड़-प्रतापादित्य सबसे 
प्राचीन है । उसने ३७ वर्ष तक शासन किया था। अधिक संभव हें उससे 
७०० ई० से ७३७ ई० तक राज्य किया होगा। उसके सिक्कों से उसके 
संबंध में पता चलता हैँ। उसके पदचात्‌ उसका पुत्र कुबलूयापोड़ राज्य का 
उत्तराधिकारी हुआ जिसने केवल एक साल के अल्पकाल तक राज्य किया। 
उसको किसो मुद्रा का पता नहीं। अगला शासक कुबलबापीड़ का भाई 


है. 


झ्श्र शानोदय [ तबस्थर 


वज्यादित्य था जिसने सात साल (७३८-४५ ई०) तक शासन किया। 
परन्तु इसके सिक्कों का भो पता नहों मिलता। वज्यादित्य का उत्तराधि- 
कारी उसका ज्येष्ठ पुत्र संग्रामपीड़ हुआ जिसने केवल ७ दिन राज्य किया 
और कोई भी सिक्का नहीं चलाया। संग्रामपीड़ के अनन्तर उसका छोटा 
भाई जयापीड-विनयादित्य उत्तराधिकारी हुआ। यह एक शक्तिशाली शासक 
_ था। इसने ३१ साल (७५२-८३ ई०) तक शासन किया। उसके विनय 
अभिलेख अकित सिक्के प्रचुर परिमाण में मिलते हे । कल्हण बतलाता है कि 
जयापीड़ के बड़प्पन की उसके योग्य पितामह मुक्तापीड़ प्रतापादित्य ने 
भविष्यवाणी की थी। सिहासनारोहण के अनन्तर उसने अपने पितामह के 
आदर्श का अनुगसन करने को चेष्टा की और सर्वप्रथम कन्नौज तक अभि" 
यान किया। फिर उसने प्रयाग और अनन्तर बंगाल तक अभियान किये। 
जब वह काइमीर से बाहर था उसके साले जज्जा ने उसकी अनुपस्थिति 
में सिहासन पर कब्जा कर लिया। परन्तु जयापीड़ ने दिग्विजय से लौटने पर 
बड़ी आसानों से उसे खदेड़ दिया । जज्जा ने केवल ३ साल तक राज्य 
किया था । 
रा० ब० प्रयागदयाल ने बांदा ढर के प्रतापादित्य के सिक्‍कों पर एक 
नोट प्रकाशित किया है । जिसमें आपने “्री-ज-प्रतापादित्य/ अभिलेख वाली 
मुद्राओं के प्रवर्तक के सम्बन्ध में विचार किया हे । आपका मत है कि ये मुद्राएँ 
जयापोड़ के साले जज्जा ने प्रवत्तित को होंगी जिसने उसके सिहासन पर 
अधिकार कर लिया था परन्तु यह सुझाव पूर्ण नहीं है । इस प्रकार के 
अपहर्ताओं द्वारा अप्रत्यक्ष रूप से अपनी मुद्राएँ प्रचलित करने के उदाहरणों 
की कमी नहीं जेसा कि श्री-ज-प्रताप' अभिलेख वाले सिक्‍कों को जज्जा का 
मान लेने से भी अनुसित हूँ। उसने खुले आम अपने नाम के सिक्के चालू 
करने का साहस न किया होगा। इसने आसचन्न भूत के शक्तिशाली सम्राट 
मुक्तापीड़ प्रतापादित्य के नाम से सिक्‍के चलाये होंगे और अपनी निशानी 
नाम का पहला अक्षर 'ज, उस अभिलेख में सब्मिलित कर दिया होगा । इस 
प्रकार श्री प्रताप का रूप 'श्री-ज-प्रताप' हो गया होगा । डायोडोरस नामक 
सिकन्दर के बेक्ट्रियन गवनर ने भी खुले आम अपने नास के सिक्के चलाने 
का साहस नहीं किया अपितु उसने अपनी निशानी ८५ सिल्यूकस के सिक्कों 
पर अकित करा दी थो'। 
फिर भी उक्त मत के स्वीकृत करने में कई कठिनाइयाँ हे । यदि हम यह मान 
भी लें कि अपहत्ता जिज्जा ने ही अपने बहनोई जयापौड़ के शासनकाल में 
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ये सिक्के चलाये, फिर भी क्या करण हूँ कि उसके सिक्के सास काइमीर में 
ही नहीं भिलते जहाँ कि उसका शासत अवदय रहा होगा। बल्कि ये बाँवा 
और बनारस जँसे दूर के स्थानों से मिलते हे जहाँ ज्ञायय उसका कोई 
नाम भी न जानता हो। क्या जज्जा ने इसका विद्वोष ध्यात न रखा होगा 
कि उसके सिक्‍के काइसोौर से बाहर न जाने पावे जिससे बे प्रकृत राजा 
विनयावित्य जयापीड़ की दृष्टि में न आ जायें ताकि वह कुद्ध न हो उठे। 

इस बात का भी ध्यान रखना होगा कि मध्यान्तर के कुबलयापोड़, 
बज्ादित्य और संग्रामपीड़ नामक राजाओं की कोई मुद्रा नहीं मिलती । 
यह संभव हो सकता हे कि इन राजाओं ने प्रतापादित्य की मृत्यू के अनन्तर 
भी उसी के नाम के शिक्के प्रचलित किये हों और अपहते जज्जा ने केवल 
अपनी निशानी ज' बढ़ा दी हो। परन्तु यह फेवल एक संभावना ही हूँ । 
ऐसा नहीं कहा जा सकता कि ऐसा हुआ ही होगा। इस बात का कोई 
उत्तर नहीं दिया जा सकता कि क्‍यों 'श्री-ज-प्रताप' अभिलेख वाले सिक्‍के 
काइमीर में न मिलकर यू० पी० में मिलते हें । फिर हमें यह भी अनुमान 
करना पड़ेगा कि काइसीर का शासन यू० पी० में बनारस तक तब भो 
अक्षुण्ण रहा जब कादमीर में अत्यन्त दुर्बल द्ासक थे और शासन के सूत्रधार 
शीघ्रता से बदल रहे थे। परन्तु कल्हण ने तो स्पष्ट लिखा हूँ (४-४०१) 
कि राज्यश्र। प्रतापादित्य और जयापीड़ विनयादित्य के शासन के मध्य के 
१५ वर्षो में मंदप्रभ थी । 

श्री-ज-प्रताप' अभिलेख वाले सिक्‍कों की “श्री प्रताप अभिलेख वाले सिक्‍कों 
के साथ प्राप्ति का अर्थ होता हे कि दोनों एक समय में प्रचलित हुए। 
क्या ये सचमुच जयापीड़ विनयादित्य के शासन काल मे ही प्रचलित हुए ? क्‍या 
उक्त शासक के श्री-विनय/ अभिलेखाकित सिक्‍के भी बाँदा और बनारस 
के ढेरों मे मिलते हूं ”? अबतक तो ऐसा कोई भी सिक्का नहों सिला। 

हम पहले ही देख चुके ह॑ कि कल्हण ने जयापीड़ विनयादित्य को 
कन्नौज और काशी की पुनविजय का श्रेय दिया हू । कल्हुण बतलात, हे 
कि उसके संनिक प्रयाग पहुँचकर थक गये और घर लौट गये। परन्तु 
वह अकेले बंगाल तक बढ़ गया जहाँ उसने पाँचों बंगों को जीत लिया 
और एक वंग राजकुमारी का पाणिग्रहण भी किया। वहाँ से वहु अपनी 
राजधानों को लोटा। 

कल्हण का जयापीड़ के द्वारा वंग-विजय का वर्णन इतिहास से अधिक 
काव्य ही हे । परन्तु यह असंभव नहों कि अपने नव-अभियातर सें वह प्रयाग 
तक पहुँच चुका या। 

र्‌ 
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असमभ्भव नहीं जयापीड़ विनयादित्य ने ही अपने इस अभियान में श्री-ज- 
प्रताप अभिलेख वाले सिक्के चलाये हों । बाँदा और काशी की जनता उसके 
पिता की अश्री-प्रताप' अभिलेख वालो मुद्राओं से परिचित थी ही इसलिए उसने 
इसमें एक नाम मात्र का परिवर्तत कर श्री-ज-प्रताप' नामक नये अभिलेख की 
पुराने ढंग की ही मुद्राएँ चलायी हों । 

किन्तु इस मत को स्वीकृत करने मे भी कई कठिनाइयाँ हूं। यवि 
मान ले कि काशी और बाँदा की ढेरों के श्री-ज-प्रताप' अभिलेख वाले सिबके 
जयापीड़ ने अपनी यू० पी० की पुनविजय के समय चलाये तो भी कोई कारण 
नहीं कि उक्त राजा के 'श्री प्रताप' नामक प्रकृत अभिलेख वाले सिक्के इन ढरों में 
कतई ही न मिलें। बाँदा के ढेर में १६४०० से कुछ अधिक हो मुद्राएँ थीं । 
यदि इसमें १३१ ऐसी मुद्राएँ मिल सकती हे जिसमें 'श्री-ज-प्रताप' अभिलेख 
अंकित हो तो एक दर्जन ही सही ऐसो मुद्राएँ अवश्य मिलनी चाहिये 
थों जिनपर श्री विनयादित्य अंकित होता । क्‍या विनयादित्य ने अपनी 
पुनविजय सूचक अपने ही पूरे अभिलेख की मुद्राएँ न चलायो होंगी। उसके 
अपनी नयी प्रजा के सम्मुख इस प्रकार अप्रत्यक्ष रूप में आने का क्‍या तात्पये ? 
उसने काइमोर में अपने नाम के सिक्‍के चलाये इससे यू० पी० में भी 
उसे चलाना चाहिए था। परन्तु “विनयादित्य” अभिलेख बाली कोई मुद्रा 
यू० पी० में नहीं सिली । इस प्रकार यह स्पष्ट ही हे कि जप्रापीड़ विनयादित्य 
के शासनकाल में श्री-ज-प्रताप अभिलेख वाली कोई मुद्रा प्रचलित नहीं हुई । 

बाँदा की ढेर के १६४४८ मुद्राओं में १३१ मसुद्राओं पर 'श्री-ज-प्रताप' 
अभिलख' अंकित हे इससे सिद्ध होता हूँ फ्ि दोनों सूद्राएं समकालीन थीं । 
निशचय ही इस ढेर की मुद्राएँ अभियानोन्मुख सेना के खर्च के लिए यू० पौ० 
में बाहर से आयी होंगी और 'श्री-प्रताप' और “श्री-ज-प्रताप' अभिलेख की 
मुद्राएं समकालीन होंगी । कल्हण बतलाता हैँ कि ललितादित्व-मुक्तापीड़- 
प्रतापादित्य ने अपने पौत्र विनयादित्य के गौरव की भविष्यवाणी की थी। 
इससे अधिक संभावना हे कि जयापीड़ ने अपने पितामह के मध्यदेश के 
अभियान में भाग लिया हो और अपनी नेतृत्व-शक्ति और बीरता से उन्हें 
प्रभावित किया हो।' जयापीड़ उनके ज्येष्ठ राजकुमार का पुत्र न था इससे 


१-७०० ई० में अपने राज्यारोहण के समय मुक्तापीड ३५ वर्ष काथा 
क्योंकि वह्‌ अपने पिताका, जिसने ५० वर्ष तक राज्य किया था, कनिष्ठ पूत्र 
था। उसका दूसरा पुत्र बत्नादित्य ६९० ई० में उत्पन्न हुआ होगा। और 
वजूदित्य का पुत्र विनयादित्य ७१५ में। इस प्रकार वह अपने पितामह के 
७३२ ई० के यू ० पी० के अभियान के समय १८ साल का था। ठीक यही बात 
शु्‌ग राजकुमार वसुमित्र के साथ भी थी जिसने १६ वर्ष की वय में अपने 
पितामह अग्निमित्र के अश्वमेध यज्ञ में सहयोग दिया था। 
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उसके काइमोर के सिहासन पर बेठने को बहुत न्‍्यून संभावना थी। कल्हण 
ने उसको साहसिकता की वर्णता को हूँ । इससे उसने अपने लिए एक स्वतंत्र 
राज्य की स्थापना के उद्देश्य से अपने पितामह के अभियान में अवद्य भाग 
लिया होगा। क्योंकि काइमोर के सिहासन पर उसका कोई सीधा अधिकार 
न था। जब प्रतापादित्य ने कतिपय वर्षों में मध्यदेश पर अपना अधिकार 
स्थापित कर लिया होगा तो स्वाभाविक हे कि उसने अपने साहसिक पौन्र 
विनयादित्य को पूर्वो 4० पी० का शासक नियुक्त किया हो। प्रयाग या 
काशी के आसपास से उसने अपने पितामह के नाम के सिक्‍के चलाये होंगे। 
परन्तु उसने उस अभिलेख में अपनी निशानी ज जोड़ कर श्रो-ज-प्रताप' 
अभिलेख से सिक्के चलाये होंगे। या मुक्तापीड़ प्रतापादित्य ने यू० पी० में 
स्वयं अपने पौन्न के नाम के प्रथमाक्षर के साथ सिक्‍के चलाये होंगे ताकि 
वहाँ की जनता अपने नये जश्ञासक से पूरी तरह परिचित हो जाय। 

इस प्रकार इस समस्‍या का भी उत्तर सम्यक्‌ रूप से मिल जाए! हूँ 
कि क्‍यों 'श्री-प्रताप/ और श्री-ज-प्र ताप अभिलेख वाले सिक्‍के साथ साथ 
मिलते है और क्‍यों दूसरे प्रकार के सिक्के यू० पी० मे ही मिलते है, काइसीर 
में एक दम नहीं तथा क्‍यों विनयादित्य जयापीड़ के अपने सिक्‍के यू० पी० 
के ढेरों मे नहीं मिलते। विनयादित्य के यू० पी० के अभियान की ऐति- 
हासिकता पर बहुतों को संदेह हे । कल्हण का वर्णन आश्रयदाता कौ प्रशसा 
मात्र हो सकता हैँ । संभव है उसने पितामह के साथ की विजयों को 
उसकी मृत्यु के अनन्तर अपने आश्रयदाता के साथ नये अभियान के 
रूप में सम्मिलित कर दिया हो । 


लग 


अवताखाद या उत्ताखाद 


उपाध्याय मुनि श्री अमर 





ब्राह्मण-संस्कृति अवतारबाद में विश्वास करती हैं । ईइवर एक स्वोपरि 
शक्ति है । वह भूमण्डल पर अवतार धारण कर मनुष्य आदि का रूप लछेती' 
है. और अधर्म का नाश कर धर्म की स्थापना करती है । यह है अवतारबाद 
की मूल भावना। संसार में राम, कृष्ण आदि जितने भी महापुरुष हुए हे 
ब्राह्मण-संस्कृति ने सबको ईश्वर का अवतार माना है और कहा हे कि 
भूमि का भार उतारने के लिये समय-समय पर ईइवर को विभिन्न रूपों में 
जन्म ग्रहण करना पड़ा हें। 


इसके विपरीत श्रमणसंस्कृति, फिर चाहे वह जेन संस्कृति हो 
अथवा बौद्ध-संस्कृति, अवतारवाद की धारणा में किसी भी तरह का विश्वास 
नहों रखतो । श्रमण संस्कृति का आदि काल से यही आदर्श रहा हे कि इस 
संसार की बनाने बिगाड़ने वालो ईश्वर या अन्य किसी 'भी नाम-को कोई भी 
सर्वोपरि झक्ति नहीं हैँ। अतः जब ईइवर हो कोई नहीं हँ, तब उसके 
अवतार लेने की बात को अवकाश ही कहाँ रहता है ? यदि कोई ईश्वर 
हो भी तो वह सर्वज्ञ शक्तिमान्‌ क्‍यों नीचे उतर कर आये ? क्‍यों मत्स्य, 
बराह एवं मनुष्य आदि का रूप ले ? क्‍या वह जहाँ हे वहाँ से ही अपनी 
अनन्त शक्ति के प्रभाव से भूमि का भार हरण नहीं कर सकता ? अचतारबाद 
के मूल में एक प्रकार की मानव होनता की भावना ही काम कर रही है- 
वह यह कि-मनुष्य आखिर मनुष्य ही है, वह कंसे इतने महान्‌ कार्य कर 
सकता हे ? अतः संसार में जितने भो विश्वोपकारी महान्‌ पुरुष हुए हे 
वे बस्तुतः मनुष्य नहों थे, ईइवर थे और ईश्वर' के अवतार थे। ईश्वर 
थे तभी तो इतने महान्‌ आइचर्यजनक कार्य कर गये। अन्यथा बिचारा 
आदमी यह सब कुछ कर सकता था ? कदापि नहीं । 


अवतारबाद का भावार्थ हो यह हं--नतीचे उत्तरो, हीनता का अनुभव 
करो, अपने को पंगु, बेबस, राचार समझो। जब भी कभो महान्‌ कार्य 
करने का प्रसंग आये, देश जाति या धर्म पर घिरे हुए संकट एवं अज्ञान के 
बादलों को साफ करने का अवसर आये, तो बस ईइवर के अबतार लेने का 
इंतजार करो, सब प्रकारसे दीन-होन एवं पंगु मनोव॒त्ति से ईइबर के चरणों 
में शीघ्र से शीत्र अवतार लेने के लिए पुकार करो। वही संकटहारी है, 
अतः वही कुछ परिवर्तन ला सकता है। अवतारबाब कहता है कि-वेखला, 
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तुम कहों कुछ न कर बेठता, तुम मनुष्य हो, पामर हो, तुम्हारे करने से 
कुछ नहीं होगा । ईश्वर का काम भला दो हाथ वाला हाड़ माँस का कुब्र 
पिजर सनुष्य क॑से कर सकता है ? ईइबर को बराबरी करना नास्तिकता हूँ, 
पहले सिरे की मूर्खता हे । इस प्रकार अवतारवाद अपने म्‌ूलरूप में दासभावना 
का झंडावरदार हूं। 

अवतारवाद की मान्यता पर खड़ी की गई संस्कृति, मनुष्य की श्रेष्ठता 
एवं पवित्रता में विश्वास नहीं रखती । उसकी सूलभाषा में मनुष्य एक द्विपद 
जन्तु के अतिरिक्त और कुछ नहीं है । मनुष्य का अपना भविष्य उसके अपने 
हाथ में नहीं है, वह एकमात्र जगश्नियता ईश्वर के हाथ में है। चह जो 
चाहे बना सकता है । मनुष्य उसके हाथ की कठपुतली हँ। वह पुराणों 
की भाषा में कतुमकत्‌मन्‍्यथा कर्त्‌म्‌ की व्याख्या से विश्व का सर्वाधिकारी 
सम्राद्‌ है । “भ्रासयन्‌ स्वेभूतानि यन्त्रार्टानि साथया/-गीता । 

मनृष्य कितनी हो ऊँची साधना करे, कितना ही सत्य अहिसा के 
ऊँचे शिखरों पर विच्चरण करे, परन्तु वह ईश्वर कभो नहीं बन सब्ता। 
मनृष्य के विकास की कुछ सीमा है, और वह सीमा उसकी और ईदइवर की 
इच्छा के नीचे है । मनुष्य को चाहिए कि वह उसकी कृपा छा भिखारी 
बन कर रहे। इसोलिए तो श्रमणेतर संस्कृति का ईश्वर कहता हें--'मनुष्य ! 
तू मेरी शरण में आ, मेरा स्मरण कर, तू क्‍यों डरता हे ? में 
तुझे सब पापों से मुक्त कर दूंगा, शोक मत कर । हाँ, मुझे अपना स्वामी 
मान और अपने को मेरा दास ! बस इतनी सी शझार्त पूरी करनी होगी, 
और कुछ नहीं । अहं त्वां सर्वेपापेभ्यों मोक्षयिष्यासि भा शुच:-गीता । 

कोई भी विचारठील साधक विचार कर सकता हूँ कि यह मान्यता 
मानवससाज के नेतिक बल को घटातो हूं या नहीं ? कोई भी समाज 
इस प्रकार की विचार परंपरा का प्रचार कर अपने आचरण के स्तर को 
ऊँचा नहों कर सकता | यही कारण हे कि भारतवर्ष कौ जनता का नेतिक 
स्तर बराबर नीचे गिरता आ रहा हूं। लोग पाप से नहीं बचना चाहते, 
पाप के फल से बचना चाहते हें और पाप के फल से बचने के लिए 
भी किसी ऊँची कठोर साधता की आवद्यकता नहीं है, फेवल ईइबर या 
ईइबर के अवतार राम, कृष्ण आदि की शरण में आ जाना ही इनको दृष्टि 
में सबसे बड़ी साधना है, बस इसी से बेड़ा पार है । जहाँ सात्र अपने मनो- 
रंजन के लिये तोते को रामनाम रटाते हुए वेश्यायें तर जाती हों और मरते 
समय मोहवश अपने पुत्र नारायण को पुकारने पर सर्वनियन्ता नारायण के 
दूत दौड़ जाते हों एवं उस जीवन भर के पापी अझजामिल को स्वर्ग में 


३२८ जञानोदय के [नवम्बर 


ले पहुँचते हों, वहाँ भला जीवन की नंतिकता और आचरण की महत्ता का 
क्‍या मूल्य रह जाता हू ? सस्ती भक्त, धर्माचरण के महत्त्व को गिरा देती है। ' 

अवतारवाद के आदर्श केवल आद्हांमात्र रह जाते हे। वे जनता में 
अपनाने योग्य यथार्थता का रूप कभी नहीं लेते । अतएबं जब किसी 
अवतारी महापुरुष राम, कृष्ण आदि को जीबनलीला लोग सुनते हे तो किसी 
ऊँचे आदर्श की बात आने पर झटपट कह उठते हैं कि अहा क्‍या कहना हैँ? 
अजी भगवान्‌ थे, भगवान ! भला भगवान्‌ के अतिरिक्त और कौन दूसरा 
यह काम कर सकता हूँ ? इस प्रकार हमारे प्राचीन महापुरुषों के अहिंसा, 
दया, दान, सत्य, परोपकार आदि जितने भी श्रेष्ठ एवं महान्‌ गुण हे, उन 
सबसे अवतारवादी लोग मुंह मोड़ सकते हे, अपने फो साफ बच्चा सकते हें । 
अवतारबादियों के यहाँ जो कुछ भी हू, सब प्रभु को लीला हू । वह केबल 
सुनने भर के लिये हे, आचरण करने के लिए नहीं। भला, सर्वशक्तिशालो 
ईइचर के कामों का मनुष्य कहीं आचरण कर सकता है ? 

कुछ प्रसड़ तो ऐसे भी आते है, जो केवल दोषों को ढाकने का ही 
प्रयत्न करते हे । जब कोई विचारक किसी भी अवतार के रूप में माने जाने 
बाला व्यक्ति का जीवनचरित्र पढ़ता है, और उसमें कोई नेतिक जीवन 
की भूल पाता हैँ और विचारक होने के नाते वह आलोचना करता हूँ, अच्छे 
को अच्छा और बुरे को बुरा कहता है, तो अवतारबादी छोग विचारक 
का यह अधिकार छीन लेते हैँ । ऐसे प्रसंगों पर वे प्रायः कहा करते हें- 
अरे तुम क्‍या जानो ? यह सब उस महाप्रभु की माया हैँ । वह जो कुछ 
भी करता हैँ, अच्छा ही करता हैँ । जिसे हम आज बुराई समझते हे, 
उसमें भी कोई न कोई भलाई ही रही होगी ! हमें श्रद्धा रखनी चाहिए, 
ईश्बर का अपवाद नहीं करना चाहिए। इस प्रकार अवतारवादी लोग श्रद्धा की 
दुह्ाई देकर स्वतंत्र चिन्तन एवं गुणदोषपरीक्षण के सिह॒द्दार सहसा बन्द कर देते 
हैं। श्रीमद्भागवत्‌ के दशम स्कन्ध में जब राजा परीक्षित ने श्रीकृष्ण का गोपियों 
के साथ उन्मुक्त व्यवहार का वर्णन सुना तो वह चौंक उठा। भगवान्‌ 
होकर इस प्रकार अमर्याद आचरण । कुछ समझ में नहीं आया । उस समय श्री 
शुकदेव ने, देखिए, कंसा अनोखा तर्क उपस्थित किया है । वे कहते हं-राजन्‌ ! 
महापुरुषों के जीवन सुनने के लिए हे, आचरण करने के लिए नहीं / कोई भी 
विचारक इस समाधानपद्धति से सन्तुष्ट नहीं हो सकता । वे महापुरुष 
हमारे लिए बहुत काम के फंसे हो सकते है जिनके जीवनबृत्त केवल सुनने के 
लिए हों, विधिनिषेध के रूप से अपनाने के लिए नहीं ? क्‍या इनके जीवन- 
चरित्रों से फलित होने बाले आद््ों को अपनाने के लिए अवतारवादी 
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साहित्यकार जनता को कुछ गहरी प्रेरणा देते हूँ ? इन सब प्रइनों का उत्तर 
यदि ईसानदारी से दिया जाय तो अवतारवादिनी थिचारपरंपर! में एकमात्र 
नकारके अतिरिक्त और कुछ नहीं है । 

क्रमणसंस्कृति का आदहाँ ईश्वर का अवतार न होकर मनुष्य का 
उत्तार है। यहाँ ईइवर का मानव रूप में अवतरण नहों माना जाता, प्रत्युत 
मानव का ईइवर के रूप में उत्तरण माना जाता है । अवतरण का अर्थ हे-- 
नीचे की ओर आना और उत्तरण का अर्थ हैं ऊपर की ओर जाना। हाँ, 
तो श्रमण संस्कृति में मनुष्य से बढ़कर और कोई दूसरा श्रेष्ठ प्राणी नहों है। 
मनुष्य केवल हाड़ साँस का चलता फिरता पिजरा नहीं है, प्रत्युत वह अगाध 
अनन्त शक्तियों का पंज है । वह देवताओं का भी देवता हे, स्वयं सिद्ध 
ईदवर हे । परन्तु जब तक वह संसार की मोह साया के कारण कर्मसात्र से 
आच्छादवित हैँ तब तक वह अन्धकार से घिरा हुआ सूर्य है, फलतः प्रकाश दे 
तो कंसे दे ? स॒र्य को प्रकाद्य देने से पहले रात्ि के सघन अन्धकार को 
चीरकर बाहर आना हो होगा। 


हाँ, तो ज्यों ही मनुष्य अपने होश में आता हें, अपने वास्तचिक आत्म- 
स्वरूप को पहचानत। हूँ, पर परिणति को त्याग कर स्वपरिणति क्यो अपनाता 
है तो धीरे धीरे निर्मल, शुद्ध एवं स्वच्छ होता चला जाता हु. और एक 
दिन अनन्तसनन्‍त जगमगाती हुई आध्यात्मिक शक्तियों का पुंज बनकर मान- 
बता के ऊध्वंमुखी विकास की चरम कोटि पर पहुँच कर शुद्ध, बुद्ध परमात्मा 
अरिहन्त, ब्रह्म तथा ईश्वर बन जाता हू । श्रमणसंस्कृति मे आत्मा की 
चरम शुद्ध दशा का नाम ही ईश्वर हे, परमात्मा है । इसके अतिरिक्त और 
कोई ईइवर नहीं ! कमंबद्धों भवेज्जीब: करमंमुक्तस्तथा शिवः !' 

यह है श्रमणसंस्कृति का उत्तारवाद, जो मनुष्य को अपनो ही आध्म- 
साधना के बल पर ईश्वर होने के लिए ऊध्वंमुखी प्रेरणा देता हे । यह मनुष्य 
के अनात्किल से सोये हुए साहस को जगाता हे, विकसित करता हैं, उसे 
सत्कर्मों को ओर मोड़ता हैं, उसे पामर मनुष्य कह कहकर भंग गहीं 
करता । इस प्रकार श्रमणसंस्कृति मानवजाति को ऊपर चढ़ना सिखाती हू । 

श्रमण संस्कृति का हजारों वर्षो से यह प्रधोष रहा है कि वह सर्वथा 
४ परोक्ष एवं अज्ञात ईइवर में बिलकुल विश्वास नहीं रखतो । इसके लिए उसे 
तिरस्कार, अपमान, लाछछना, भत्सना, घृणा जो भी कड़वे से कड़वे रूप मे 
सिल सकती थी, सिलो। परन्तु वह अपने प्रशस्त पथ से विचलित नहीं 
हुई । उसका बारम्बार यही कहना रहा कि जिस ईश्वरनामधारी व्यक्ति को 
स्वरूप संबंधी कोई रूपरेखा हमारे सासने नहीं हे, जो अनादि काल से 


३३० .. ज्ञांगोदय [नवम्बर 


मात्र कल्पना का विषय ही रहा है जो सदा से अलौकिक ही रहता चला 
आया हे, वह हम मनुष्यों को क्या आदर्श दिखा सकता है ? उसके जीवन 
एवं व्यक्तित्व पर से हमें क्‍या कुछ मिल सकता हे ? हम मनुष्यों के 
लिए तो वही आदर्श आराध्यदेव चाहिए, जो कभी मनुष्य हो रहा हो। 
हमारे समान ही संसार के सुखदुख एवं मोहमाया से सत्रस्त रहा हो, और 
बाद में अपने अनुभव एवं आध्यात्मिक जागरण के बल से संसार के समस्त 
सुख भोगों को दुकराकर निर्वाणपद का पूर्ण अधिकारी बना हो; फल 
स्वरूप सदा के लिए कर्मबन्धनों से, रागद्वेष से मुक्त होकर अपने मोक्ष स्वरूप 
अन्तिम आध्यात्मिक लक्ष्य पर पहुँचा हो। 

श्रमण संस्कृति के तीर्थंकर, अरिहन्त, जिन एवं बुद्ध सब इसी भ्रेणो के 
साधक थे। वे कुछ प्रारम्भ से ही ईश्वर न थे, ईइबर के अंश या अवतार 
न थे, अलौकिक देवता न थे। वे बिलकुल हमारी तरह ही एक दिन इस 
संसार के क्षुद्र पामर प्राणी थे, वबासनाओं के गुलाम थे, पापमल 
से लिप्त एवं दुःख, शोक, आधि, व्याधि से संत्रस्त थे। इन्द्रिय सुख ही 
एकसात्र उनका ध्येय था और उन्हों वेषयिक कत्पनाओं के पीछे 
अनादिकाल से नाना प्रकार के क्लेश उठाते, जन्म मरण के झंशझावात 
में चक्‍कर खाते घूम रहे थे। परन्तु जब वे आध्यात्मिक साधना के पथ पर 
आए, सम्यक्दशन के द्वारा जड़ चेतन के भेद को समझे, भौतिक एवं 
आध्यात्मिक सुख के अन्तर को ध्यान में लाये, फलतः संसार की वासनाओं से 
मुंह मोड़ कर सत्पथ के पथिक बने, और आत्मसंयम की साधना में लगा- 
तार अनेक जन्म बिता कर अन्त में एक विन वह सानव जन्म प्राप्त किया कि 
जहाँ आत्मसाधना के विकास स्वरूप अरिहन्त, जिन एवं तीर्थंकर रूप 
में प्रकट हुए। श्रमणसंस्कृति के प्राचीन धर्म ग्रन्थों में आज भी उनके 
पतनोत्थान संबंधी अनेक महत्त्वपूर्ण अनुभव एवं कतंब्य साधना के 
ऋमबद्ध चरण चिन्ह मिल रहे हे, जिनपर यथासाध्य चलूकर हर कोई 
साधक अपना आत्मकल्याण कर सकता है, अरिहन्त एवं जिन बन 
सकता हैं । राग देष विजेता अरिहन्तों के जीवन सम्बन्धी उच्च आदर्श, 
साधक जीवन के लिए क्रमबद्ध अभ्युदय एवं निःश्रेयस के रेखा चित्र उपस्थित 
करते हैं । अतएवं श्रमण संस्कृति का उत्तारवाद केवल सुनने भरके लिए नहीं 
है,जीवन के हर अंग में गहरा उतारने के लिए हैें। उत्तरवाद, सानव जाति 
को पाप के फल से बचने की नहों, अपितु स्वयं पाप से ही बचमसे को प्रेरणा 
देता है और जोवन के ऊंचे आदशों के लिए जनता के हृदय में अजर, अमर, 
अनन्त सत्साहस की ज्योति जगा देता हें । 





अपरिग्रहवाद ; साम्यवाद 
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संसार में जितनी भी विचारधाराएँ हे, प्रायः सभोने किसी न किसी रूप 
सें अपरिग्रह की भावना को मान दिया हैँ। अलग-अलग भाषाओं में तरह-तरह 
के नामों से इसे पुकारा गया है और समय-समयकी परिस्थितियों व समस्याओं 
को सासने रखकर इसका कथन किया गया हे! लेकिन परम्परा के मोह 
और दृष्टिकोण की संकोर्णता से फंसकर हम एक विशेष समय व परिस्थिति 
के सत्य को भूल कर सावंत्रिक व सार्वकालिक दृष्टि से ही अपरिग्रहवाद के 
किसी एक बाह्य रूप को ही पकड़ बेठे हु और आज की विशेष परिस्थितियों 
व मनःस्थितियों पर उसे लाद देना चाहते हे । हम यह भूल जाते हे कि किसी 
भी सिद्धान्त या वाद का कोई भी बाह्य था व्यावहारिक रूप स्वयं बह 
सिद्धान्त वाद नहीं हे । पारिभाषिक दाब्दों में हूम यह कह सकते हे कि आज 
हम व्यवहार को ही अपनो विचार-सरणि का विचार-स्तम्भ बना बंढे हूं 
और यह भूल गये हू कि “वास्तविक या ठोस दृष्टिकोण या साम्यदर्शन 
निइचयनय को लेकर हो हो सकता हैं । व्यवहार वही उपादेय है जो निश्चय 
की ओर जाता हो ।” ऐसी हालत में द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव की परित्थितियाँ 
बदलने के साथ-साथ व्यवहार या बाहरी आचरण का बदलता भी अनिवार्य 
ही है । यही नहीं, जहाँ यह व्यवहार-परिवर्तन नहों होगा, बहाँ निश्चय या 
मूल-सत्य की रक्षा होना असंभव हूँ । अपरिवर्तन या प्रतिक्रियावादी नीति ग्रहण 
कर अपरिग्रहवाद की सूल भावना व उसकी सच्ची साधना को हसने क्षति 
ही पहुँचाई हैँ । हम साधन को साध्य बनाकर अपने मार्ग से च्यूत हो 
गये है । यह सीधा साधा सरल सत्य भी हमारे उपयोग का विषय नहीं रहा 
है कि साधन साध्य को साधना में सहायक हो, यही उसका औचित्य है। 
यदि वह साध्य को पदच्युत करके स्वयं उसके आसन पर बेठ जाए तो 
यही होगा कि साध्य ठोकर खाएं, साधक भटक जाए और साधना व्यर्थ 
जाए । अपरिग्रहवादके विषय में भो ऐसी हो भूल जो हम' सदियों से कर रहे 
हें, दूर करें, यह आज की परिस्थिति व विचारधाराकों एक बड़ी जबरदस्त 
साँग है। साम्यवाद-ससाजवाद को जो आँधी दुनिया के एक छोर से दूसरे 
छोर तक चल रही हे, और ललकार रहो हैँ, बहू हमें विवश कर रही है 

हि 
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कि यदि हमें आज के मानव को समस्याओं को सुलझाना है तो हम 
अपरिप्रहवादके सच्चे स्वरूप को देखने और समझने का प्रयत्न करें । 

कई हजार वर्ष पहले समाज व्यवस्था और विदेषतया उसका आर्थिक 
पहलू बहुत पेचीदा नहीं था। उस समय व्यक्तिवाद के आधार पर ही अपरि- 
ग्र हवाद की भावना को टिकाना यथेष्ट था। समष्टि या समाज के धरातल पर 
उसे छाने की समस्या उस समय सामने नहीं थी। आज की समाज व्यवस्था 
ऐसी-ऐसी जटिल समस्याएँ हमारे सामने रख रही हे, जिसका स्वप्न या 
कल्पना भी हजारों वर्ष पहले का मानव नहीं कर सकता था । जन-वबृद्धि, 
अर्थ-संघर्ष व अन्य राजनंतिक और साम्राजिक कारणों से आज हम ऐसी स्थिति 
में आ गए हूँ कि हम व्यक्ति को लेकर ही कोई ऐसी व्यवस्था नहीं बना सकते 
जिससे मनुष्य का कल्याण हो । यह ठीक हूँ कि व्यक्तिवाद एक सत्य हूँ और 
किसी भी युग में उसे दृष्टि से ओझल नहीं किया जा सकता। पर समाज 
भी तो आखिर व्यक्तियों का ही समूह हैँ । व्यक्ति समाज को इकाई हूँ, 
बहू समाज का मूलाधार हे। अनेक व्यक्ति मिलकर अपने अपने व्यक्तित्व 
का कुछ भाग एक जगह संगृहीत करके ही तो एक बृहत्‌ समाज-व्यक्ति को 
जन्म देते हे । यह एक आदान-प्रदान-मय व्यवस्था ह॑ जिसके अन्तर्गत व्यक्त 
अपनी बेयक्तिक स्वतंत्रता का कुछ अंश समाज के हाथों मे सौंपता हूँ 
और बदले में अपनी शेष स्वतंत्रता में किसो दूसरे की ओर से हस्तक्षेप न 
होने का संरक्षण पाता हे । वास्तव में इस पारस्परिक पराधीनता का ध्येय 
व यक्तिक स्वतंत्रता ही हे। समाज निर्माण के इस सत्य को हम समझें तो 
समष्टिवाद की विचारधारा को हम व्यक्तित का विरोधी न मानकर उसका सहा- 
यक या संरक्षक ही मानेंगे। तब हमें यह प्रस्ताव न खटकेगा कि 'समष्टि 
की दृष्टि से अपरिप्रहवाद या किसी भी व्यवस्था का नया रूप लेयार किया 
जाय या कोई नयी व्यवस्था बनाई जाय । तब हमें समाज व्यक्ति के 
लिए हे! व्यक्तिवाद की यह बुहाई समष्टिवाद के उस मन्तव्य से कि व्यक्ति 
समाज के लिए हुँ दूर न दिखाई देगी । व्यक्षित समाज के लिए हूँ इसका 
भाव यही हे कि व्यक्षित पर यह जिम्मेवारी है कि जिस समाज का उसने 
अपने संरक्षण व विकास के लिए संघटन किया है, उसे वह समुन्नत व विक- 
सित करे ताकि सामूहिक रूप से समाज का या अधिक से अधिक व्यक्षितयों 
का अधिक से अधिक कल्याण हो, सम्रष्टि के लिए व्यक्ति का बलिदान हो । 
बास्तव में व्यक्ति का हित व कल्याण इसी में हे। ऐसो परिस्थिति में 
अपरिग्रहवाद को आज हम व्यक्तिवाद के एकान्तवादी दृष्टिकोण से ही देखते 
रहें, यह किसी भी तरह ठीक नहीं हैँ । हमें अपरिग्रहवाद को सच्ची प्रतिष्ठा 
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करनी हे। यही नहों, बल्कि व्यक्तिबाद के दृष्टिकोण के अनुसार भो यदि 
अपरिप्रहवाद को उसके वास्तविक अर्थ सें जीवित रखना हैँ तो भी हमें 
अपरिग्रहवाद का सामाजिक संस्करण बनाना ही होगा। 

परिग्रह पाप हे क्योंकि परिग्रह के संग्रह से मनुष्य राग, हेष, मोह, माया 
ममत्व, सूर्छा आदि विकारों को दुखदायी दलबल में फंसता है । परिग्रहके 
सिभित्त से सनुष्य के हृदय या मस्तिष्क या आत्मा सें विकार भाव 
उत्पन्न होते हें । इससे व्यक्ति के अन्तरड्भः समय की हिंसा होतो है। और 
बह व्यक्षित के गुणों को तथा व्यक्ति के सच्चे सुख और आनन्द को नष्ट 
फरती हूँ | इसलिए अपरिग्रह त्रत को अहिंसक साधना से ही सनुष्य का 
वास्तविक कल्याण हे; यह हे संक्षेप में अर्परिग्रहवाद की विचारधारा । 
इस विचारधारा को लेकर व्यक्ति को यह उपदेश विया जाता रहा हैं 
कि वह उतना ही परिग्रह रखे जितना उसके लिए आवश्यक हो। परियग्रह 
बास्तण में कोई बाह्य पदार्थ नहीं हे बल्कि वह ममत्व या मोह है जो व्यक्ति 
बाह्य पदार्थों के प्रति रखता है । अपरिग्रह ब्रत में संग्रहसात्र का तिर्षध नहीं 
है किन्तु उसके अधिक संग्रह का निषेध हें ताकि कोई व्यक्ति अपनी आवश्य- 
कता से अधिक परिग्रह रखकर दूसरे के न्‍्यायोचित अधिकारों का अपहरण 
न करे। जिन महात्माओं नें अपरिग्रह पर विशेष रूप से जोर दिया है 
और परिग्रह को मूल पापों में गिना है, उन्होंने भी बताया हूँ कि जिस परि- 
ग्रह से रागादि भाव उत्पन्न न हों, समत्व, मूर्छा या आसक्ति के भाव 
हृदय मे न आये या ऐसे ही दूसरे अशुद्ध विकार उत्पन्न न हों, वह परिग्रह 
पाप नहीं है । ऐसा परिग्रह गृहस्थ तो क्या, साधु, त्यागी, मुनि आदि के पास 
भी पड़ा रह सकता हे। पाप केवल बाहरी क्रिया का ही नाम नहों हे 
किन्तु यह अभिप्राय या भाव पर निर्भर है । जहाँ अनुचित रूप से स्वामित्व 
की व अधिकार की भावना हूँ, जहाँ दूसरों के अधिकार का अपहरण हे, वहीं 
परिग्रह पाप हूँ । लेकिन जितना परियग्रह हमें अपने जीवन-निर्वाह व कतेव्य- 
पालन के लिए आवश्यक है, उसका संग्रह व उपभोग करना अनासक्त व 
निलिप्त रहते हुए उपयोगी व आवश्यक परिग्रह को काम में लाना पाप 
नहों है ! 

अपरिग्रहब्नत त्याग मूलक नहीं हैँ किन्तु अग्रहण मूलक हैँ । यह रहस्य 
कुछ सूक्ष्म हे पर बहुत ही महत्त्वपूर्ण हे। इसे न समझने से काफी अनर्थ 
हो सकता हूँ, जैसा कि हुआ भी हे । व्यक्ति अपनी आवश्यकता से अधिक 
परिग्रह फा संग्रह कर और तत्पश्चात्‌ उसमें से दान करे या अपने पुत्रादि 
को देकर उसका त्याग करे, यह मूल रूप से अपरिप्रह॒त्नत नहीं है। अपरिप्रह- 
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बाद आवश्यकता से अधिक प्रहण न करने का विधान करता हैं। इस अपेक्षा 
से जो भी अनावश्यक रूप से परिग्रह का संग्रह करता है वह पापी है । 
फिर यदि बह उस परिग्रह-भंडार में से कुछ का त्याग करता हैँ तो संद्धान्तिक 
दृष्टि से उसे भूल सुधार या पूर्व संचित पाप का प्रायश्चित ही कह सकते 
हैँ । मूल रूप से उसे पुण्य या एक सद्व॒ृत्ति कहना अपरिग्रहवाद के आदशे के 
साथ न्याय करना न होगा। त्याग का यह रूप कि व्यक्ति अपनी संपत्ति 
अपने पुत्र, भित्र व अन्य संबंधियों को देकर स्वयं साधु बन जाय' ऐसा 
महान्‌ नहीं हे जिसे ऊँचे आसन पर बिठाथा जा सके। इस त्यागरूपी 
अमृत में मोह को तलछट जमी हुई है। विश्वबन्धुत्व रूप साधु-धर्म की 
दीक्षा लेते समय सनन्‍्तान परिवार आदि का यह अनुचित मोह उसके नवजीवन 
की एक अमाद्भलिक भूमिका हे । समाज व्यवस्था के नियमों के अनुसार जितनी 
संपत्ति पर संतान आदि का न्यायोचित अधिकार हैँ, उसके अतिरिक्‍त संपत्ति 
का संग्रह करके फिर त्याग करना मोह प्रेरित कार्य हे । यह अपरिग्रहवाद को 
सच्ची भावना से कोसों दूर है, और कभी भी सराहनीय या क्षंस्य नहों 
हैँ । त्याग और दान का अपना एक मूल्य हे और वह मूल्य चमक उठता 
है जब कि वह त्याग या दान समाज के लिए ही हो । आवश्यकता से अधिक 
जो कुछ अपने पास है, समाजहित के लिए उसका त्याग प्रकारान्तर से 
अपरिग्रहव्त का पालन हे । लेकिन यह सत्य कभी न भुलाना चाहिए कि 
आवद्यकता से अधिक संग्रह करने के बाद सच्चे अर्थों में अपरिग्रह ब्त के 
लिए क्षेत्र नहों रह जाता हूँ । अपरिग्रहवाद की साधना न तो आवश्यकता 
से कम परिग्रह रखने में हे और न आवश्यकता से अधिक परिग्रह जोड़ने 
में ही। वह साधना तब शुरू होती हुं जब कि व्यक्ति आवदयकता के अनु- 
सार परिग्रह-संग्रह के बाद अधिक परिग्रह स्वीकार नहीं करता हूँ अर्थात्‌ अधिक 
परिग्रह मिल सकने को परिस्थिति में भी उतना ही परिग्रह रखता हुँ जितना 
आवश्यक हैं । यह स्पष्ट ही है कि ऐसी साधना में अग्रहण है, गृहीत का 
त्याग या दान नहीं हे । 

प्रइन-तो क्या त्याग या दान अपरिग्रहवाद की साधना का अंग न होने 
से पुण्य नहीं हूँ । फिर क्‍यों बड़े बड़े विचारकों ने दान को एक पुण्य ब्रत 
माना हँ और उसका माहात्म्य गाया हें ? 

उत्तर-जँसा कि हम पहले संकेत कर चुके हे, हजारों वर्ष पहले 
पूंजीवाद का वहू विकराल दानव मानव-समाज के सामने नहीं था जैसा कि 
आज है। उस समय पू जीवादी व्यवस्था के पाप का घड़ा भरा नहीं था 
और फलतः ऐसी समस्याएँ सामने नहीं भीं कि ज्यादा गहराई में जाकर पूंजी- 
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बाद के जीवन के भविष्य के विषय में शंका उठाई जाती। इसलिए उस 
समय के बिचारकों ने अपनी अर्थ-दृष्टि पूंजोबाद के भीतर हो डाल पायी 
थी और तभी वे दान और परिग्रह-त्याग को सनुष्य के कल्याण का कारण 
समझे थे। लेकिन आज वह परिस्थिति नहीं है कि पूंजीवाद का किला 
अभेद्य दिखलाई दे। केवल आद्दा था विवारधारा की अपेक्षा ही नहीं 
किन्‍्त्‌ व्यवहार को दृष्टि से भी आज पूंजीवाद को अपरिहार्य आवश्यकता 
की दुह्ाई अमान्य हो चुकी हैं। आज आर्थिक समानता या साम्यवाद को 
विचारधारा ने विचार-जगत्‌ में तहरूका मचा दिया हूं । इससे आज का मानव 
प्राचीन काल से चली आई हुई इस पूंजीवादी व्यवस्था को बिकृति- 
पूर्ण व हेप मानता हैं! वह इसके मूलोच्छेदन में ही मनुष्य का कल्याण 
देखता हैं । दान की दिखनेवाली उपयोगिता या आवश्यकता तभी हैँ जब कि 
समाज की आर्थिक व्यवस्था पूंजीवादी हो या जब कि समाज में आर्थिक 
विषमता, जंसी कि आज अधिकतर है, हो। इसलिए आदर्श समाज वही है 
जिसमें दाल को आवश्यक बनाने की कोई परिस्थिति ही न हो। सनृष्य का 
ध्येय यह होता चाहिए कि वह संसार में फेली हुई आर्थिक विषमता को 
दूर करके समता लाए। ऐसी हालत में दान को पुण्य या मल रूप से 
सदव॒त्ति मानने का प्रइन कहाँ खड़ा होगा ? दान को गौरव प्रदान करने से 
आथिक समानता का महान्‌ आदर्श गिरेगा ही। दान में कुछ सहज दोष भी 
स्वभावतथा हुँ ।॥ दान देने वाले में अहवृत्ति या अहंमन्यता की भावना 
व्यक्त य अच्पक्‍्त रूप से परिपुष्ट होती है, यशस्वी होने या महान्‌ कहलाने 
का झूठा संतोष मिलता है, और उसके परिणाम स्वरूप जोवन विकास को 
सब्चों साथवा को हानि पहुँचतो है । दूसरी ओर दान लेने बाले में दीनत॥, 
अकमेग्बता, मुफ्तवोरों या हरामबोरो, परावलम्बन का भाव तथा कृतजता 
को गुलामी मिश्चित भावना आतो हूँ जो व्यक्तित्व के सच्चे विकास को 
रोक देती हुँ कहों कहीं दम्भ को भी प्रश्नय देता हे और सूक्ष्म रूप से 
धन संग्रह को प्रोत्साहन देता है । इससे परिप्रह को पाप मानने को भावना 
नष्ट हो जाती हैँ, जहाँ सत्याराघना की दुष्टि से दान को निष्कलंक नहीं 
कहा ज| सकता, वहाँ नीति व व्यवहार धर्म की दी्घकालीन दृष्टि से भी 
उसे संयम के आसन पर विराजमान नहों किया जा सकता। हाल ही से 
जो यह विचारधारा चली हैँ कि पूंजोपति गरीबों, किसानों, मजदूरों व अन्य 
श्रमजीबियों के टृस्टी, संरक्षक या अविभावक बनकर रहें, वह भी दान की 
तरह ही एक प्रतिक्रिया वादी भावना है। मूल में ही जो त्रुटि हैँ उसको 
आधार बनाकर कसी भी अच्छी से अच्छी व्यदस्था बताई जाय, वह आदशों के 
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आसन पर नहीं बिठाई जा सकती । आदर्श कहलाने का गौरव तो उस मूरू 
में ही जो भूल हैँ उसके सुधार की योजना को देना होगा। इस तरह हम 
देखते हे कि आज मनुष्य के सामने दान का आदर्श नहीं है. बल्कि उस आर्थिक 
सम्तानता का आदर्श है जो दान को अनावश्यक ठहराती है । 


यहाँ हम एकदम आथिक समानता या साम्यवाद के सिद्धान्त पर आ 
जाते हैँ और हम यह देखना चाहते हे कि अपरिग्रहवाद के पुरातन आदर्श का 
दृष्टिकोण को यहाँ आदर मिला हुँ या नहीं, अथवा अपरिग्रहवाद के सामाजिक 
या समष्टिवादी संस्करण का प्रइन अर्थात्‌ आज के युग की समस्याओं च॑ 
आवश्यकताओं को देखते हुए उसके नए बाह्य रूप के बनाने या ढूंढ़ने का 
प्रश्न यहाँ हल होता हे या नहीं ? बड़े ही आइचय के साथ हम यह देख पाते 
हे कि बहुत अंशों में हमारी यह कठिनाई साम्यवाद हल करता हैँ या कम से 
कम इस कठिनाई को हल करने के लिए एक मार्ग हम वहाँ पाते हे । 


अपरिग्रहवाद के मूल में यह भाव है कि व्यक्ति किसी बाहरी पदार्थ 
में अपनेपन का या स्वामित्व का अथवा मोह-मसत्व का भाव न रखे, इधर 
साम्यवाद निजी संपत्ति को समाप्त करता हू और ऐसी स्थिति लाता हैँ कि 
कोई भी व्यक्तित किसो भी पदार्थ को अपना ही' न कह सके और उसमें 
उसकी विशेष आसक्त या मूर्च्छा आदि न हो, संसार की सारी संपत्ति 
व उत्पादन के समस्त साधन सामूहिक रूप से सारे मानव समाज द्वारा ही 
अधिकृत हों। जेँसे अपरिग्रहवाद किसी भी व्यक्ति को आवश्यकता से अधिक 
परिग्रह रखने का निषषध करता हे बसे ही साम्यवाद का लक्ष्य यह है 
कि प्रत्येक मनुष्य अपनी योग्यता के अनुसार काम करे और अधिकार रूप से 
अपनी आवश्यकता के अनुसार धन पाए। इस तरह साम्यवाद एक बड़े 
पैमाने पर समाज को व्यवस्था ऐसी बना देता चाहता हे जिसमें प्रत्येक व्यक्ति 
निष्परिग्रही बने । जिसमें अपरिग्रहव्गत का पालन व्यक्ति के लिए अनिवाये 
हो । जिसमें आवश्यकता के अनुसार ही परिग्रह पाकर व्यक्ति अनासक्त 
भाव से उसको कास में लाए। साथ ही निलिप्त भाव से समाज के कार्य- 
क्षेत्र में वह जेंसी भी अच्छी से अच्छी और मानव हितकारी और समाजोप- 
योगी देन दे सकता हूँ, दे। यहाँ अपनी विशेष या अलग संपत्ति का प्रश्न 
न होने से आसक्ति, लिप्सा, पारस्परिक प्रतियोगिता, ईए्या, ममत्व या मृच्छा, 
लोभ या प्रलोभन, पापपुर्ण घनोपाजन तथा किसी भी ऐसी बुराई की 
जड़ जमने का प्रश्न खड़ा नहीं होता। मनुष्य की यह मान्यता कि वह 
समाज को इकाई हे, और जहाँ समाज उसके लिए है वहाँ यह भी 
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समाज के लिए है उसमें कतंव्य पालन को उत्कट भावना उत्पन्न करती 
है । वह व्यक्ति के आचार-बिचार के ऊँचे स्तर पर और समय पड़ने 
- घर समाज के कल्याण के लिए अपना बलिदान करने के लिए भी 
तेंथार करती हे । यहाँ तो आवश्यकता के अनुसार ही ग्रहण करने और गृहोत 
के सेवन करने का सीधा-साथा प्रश्न ही सामने हें । इस तरह हम गहराई 
से देखें तो हमें पता लगेगा कि साम्यवाद अपरिग्रहवाद का जिसके तरह तरह 
के बाह्य रूप वेयक्तिक दृष्टिकोण से पूंजीवादी व्यवस्था को अपेक्षा हमारे 
सामने आते रहे हं-एक साम्राजिक रूप का नया विधान हूँ । या यों कहिये 
कि साम्यवाद अपरिग्रहवाद का सामाजिक संस्करण हे । यह सामाजिक संस्करण 
सामूहिक रूप से मानवसमाज को परिग्रहवाद के चंगुल से छुड़ोने का ही 
काम नहीं करता बालक जेसा कि साम्यवादी विचारधारा व उसके मूलभूत 
सिद्धान्तो के परिणाम स्वरूप समाज की आश्थिक व्यवस्था का होना देश कार 
की दृष्टि से अनिवार्य हे, करने को प्रेरणा देता हैँ । ऐसी हालत में यदि 
स्थूल रूप से यह कहा जाय कि साम्यवाद अपरिग्रहवाद की भावना का ही 
एक मूत्तिमन्त स्वरूप हे या ये दोनों वाद मूलतः एक हो है, तो कोई अस्युक्ति 
न होगी । 
एक बात और हूं । साम्यवाद अपरिग्रहकाद का एक दूसरा ही रूप नहीं 
हुँ बल्कि यह उसका ऐसा परिष्कृत रूप हे जिससे अपरिग्रहवाद की अति के 
लिए कोई स्थान नहीं रह पाता हैँ । अपरिश्रहवाद के नाम पर सनुष्य को 
जड़वत निरर्थक कष्ट सहन करने वाला, अनावश्यक रूप से निवृत्तिबादी 
तथा अकर्मंण्य, अनुद्योगी, आलसी, अनुपयोगी और स्वार्थों बनाने को जो 
आँधी त्याग तपस्या और आत्मशुद्धि के नाम पर चलो हैं, उसे साम्यवादी 
अपरिग्रहवाद में प्रश्नय नहीं मिल सकता। अपरिग्रहवाद को विशेषतया 
श्रमण संस्कृति के प्रवर्तकों ने प्रतिभासित किया है। निरचयरूप से अ्रमण 
संस्कृति को सबसे ढड़ी देन श्रम का महत्त्व साम्यवाद का आधार स्तम्भ हूं 
यहाँ निलिप्त व निष्काम भाव से कतेंव्य पालन करने की परिस्थिति हूँ । 
श्रम यहाँ गौरबान्वित है । स्वावलंबन यहाँ स्वयं प्रतिष्ठित हूँ । प्रत्येक व्यक्ति 
समाज की इकाई होने से यहाँ समान हूँ । रंग, जाति, संप्रदाय, राष्ट्र, लिग 
किसी भो तरह के भेदभाव को लेकर ऊँचनीच का प्रश्न यहाँ पर नहीं हू । 
सहज ही इस व्यवस्था में आदर्श और व्यवहार ऐसी अच्छी तरह समन्बित 
व एकरूप हो गये हे कि निवृत्ति के एकान्तवाद को यहाँ स्थान नहीं हे 
और साथ ही प्रवृत्ति की अति के लिए भो कोई गुंजाइश नहीं है। यहाँ 
समष्टि के हित का प्रइत स्दव व्यक्ति की लालसा पर सात्विक बंधन हे । 
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यहाँ व्यक्ति नियसरूप से अपरिग्रहन्रती है, साधक हे, समाज-सेवक है, वास्तबिक 
भनुष्य हूँ । ऐसे दिव्य अपरिग्रहवाद को या साम्यवाद' को जिसमें अपरियग्रह- 
घाद के सर्वोत्कृष्ट स्वरूप के निर्माण को उपादान सामग्री विद्यमाद हैं, कौन 
अपरियग्रहवादी प्रणाम न करेगा ? कौन वह व्यक्ति है जो सच्चे हृदय से यह 
नहीं चाहता है कि परिग्रहरूपी पाप को कालिमा से यह मनुष्य छुटकारा 
पाए । कौन समता के इस परम पावन मन्दिर में आकर नतमस्तक न होगा ? 
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१ इस लेख में साम्यवाद शब्द का प्रयोग साम्यवाद के मूल सिद्धान्त को. 
लक्ष्य में रखकर ही किया गया हैँ। बहुत से साम्यवादी कहलाने वाले 
व्यक्तियों के द्वारा आज साम्यवाद की जो अप्रभावना हो रही है, उसके 
परिणाम-स्वरूप साम्यवाद के नाम पर फैली हुई अ्रमपूर्ण धारणाओं की 
यहाँ अपेक्षा नहीं की गई है। मूल रूप से साम्यवाद एक अपूर्व अहिसात्मक 
समतावाद है और इस अध्यात्मवाद से उसके संघर्ष का कोई अश्न ही नहीं 
उठ सकता हैं बल्कि यदि अध्यात्मवाद और साम्यवाद को ठीक ठीक रूप 
में समझा जाय तो दोनों एक दूसरे के पूरक ही दिखेंगे। 

-लेखक 


.. सेवाग्राम और शान्तिनिकेतन 


-ठाकुरप्रसाद सिंह 
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सेवाप्राम और शान्तिनिकेतन केवल दो स्थान ही नहीं हूं । दोनों के 
साथ इस युग की वो विभूतियों का नाम जुटा हुआ है। सेवाग्राम के पीछे 
गान्योजो के ७९ वर्षों का अनुभव है और जोवन के साथ जितना भी प्रयोग 
किया गया हैं उसका मृत्तंरूप यहाँ देखा जा सकता हैँ । ज्ञान्तिनिकेतन गुरु- 
देव रवीन्द्रनाथ की कला का केन्द्र हे और उनकी विश्वबन्धुत्वकी कल्पनाका बोजरूपँ 
है । जीवन और कल्पना यदि दो वस्तुएं हे तो सेवागप्राम और शान्तिनिकेतन 
में अवदय अन्तर हैं । 

मेने शान्तिनिकितन पहले देखा इसलिए सेवाग्राम देखते समय हमेशा 
शान्तिनिकेतन पृष्ठभूमि में अवस्थित रहा। शान्तिनिकेतन की पृष्ठभूमि में 
यों सेवाग्राम तो नहीं था पर सदाकत आश्रम ऐसे कुछ छोटे मोटे आश्रम 
अवश्य थे। लोग कहेंगे कि एक विश्वविद्यालय को एक आश्रम के साथ 
रावनता क्‍या उचित होगा ? 








आश्रम के साथ विद्यालय रखना तो उचित नहीं किन्तु यहाँ म॑ सहुलियत 
के लिये ही इसे आश्रम या विद्यालय बना रहा हूँ । असल मे दोनों प्रयोग- 
क्षेत्र हे और आनेवाले हिन्दुस्तान में इनकौ सफलता पर ही तो दो बिभूतियों 
का निर्णय होगा । यहाँ यह स्पष्ठ कर देना आवदयक है कि एक युग की 
विभीषिकाओं में नरवलिस्तानों से इन प्रयोगों का मतलब केवल इतना हो नहीं 
होता कि उस युग के रोगों को राहु सिले और राहुत मिले । इन प्रयर्नों 
का तात्कालिक महत्तव जो होता हैँ वह तो होता ही है पर भविष्यत्‌ का 
महत्त्व भी इनका कम नहीं होता । यह इसलिए कि इनमे निर्माता करा अगली 
दुनिया का स्वप्न छिपा रहता हैं । मौका पड़ने पर वेइस स्वप्न का प्रयोग 
यथार्थ जगत्‌ में अवइय करेगे इसकी आज्ञा हम सबको रहतो है । आज गान्धों 
और रवोसर् हमसे दूर हो गये है । भारत स्वतंत्र अवश्य हुआ हे किन्तु 
जिन नयनों ने उसके स्वर्गोपल रूप का चित्रण दूर अन्धकार में देखा था वे 
आज बन्द हो गये हे। टंगोर ने सोचा था :-- 
एएतछ्रट थील गांव 8 ९९ 
श्रा0 धार एक्जेत 485 ॥00 एटला केँठगांसला 
गा 0 74770श तेंणा९5९० एछ]5 
गवा0 एक शिाते एण॑ #€९वणा कैए क्ाग्रश 
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उस स्वतंत्रता के देश में मेरा देश जाग्रत हो की कल्पना करते ही 
टेगोर ने जब आँखे मूंदी तब चारों ओर अस्धेरा ही था और मनुष्य संकीर्ण 
दीवारों को तब भी न ढहा पाया था किन्तु उनका वह स्वप्त बीज रूप में जहाँ 
साँसें ले रहा है उसका पोषण अब तक हो रहा है और भविष्य ने अगर उसे 
स्वीकार किया तो संभवतः उसके साथ कवि भी सफल हो जाय । 


दूसरी' ओर गान्धी का स्वप्न हैँ जो भारत के साथ ही विश्व के परि- 
वतन के लिए नूह' की नाव बनकर सागर की लहरों पर उछल रहा हे । 
वह स्वप्न ऐसा नहीं हैँ जो जीवन से दूर कुछ जोड़ने या रूगाने से पुरा 
हो । वह तो मनुष्य को स्वयं अपने भीतर की अतल गहराइयों में उतरने 
को कहता हे । विषमताओं के ढेर के नीचे जो सच्चा मानव दबा पड़ा है 
उसके उद्धार की कामना यहाँ की गयी हैँ । चर्खे को मूल में रखकर जो 
एक व्यवस्था का क्रम चलाया जाता हैँ उसकी जड़ यथार्थ के पास ही अधिक 
हुँ । आदर्श्वादी दोनों हे पर राह दोनों की दो ओर से आत्ती हैँ । टैगोर 
जीवन के झूले को स्वप्न को छाया में कल्पना को डाल पर झुलाना चाहते 
हे जिसमें तिगाह हमेशा ऊपर रहती हैँ । गान्धी जीवन को जीवन की विष- 
मता में पाना चाहते हैं । वे जीवन की गारण्टी अवध्य देते हे पर साथ ही 
विषमताओं और रूढ़ियों के ऊबड़ खाबड़ पथ से भी ऊपर उठना नहीं चाहते । 
एक इस एकता को स्वगिक मानता हैं और दूसरा जागतिक। इस अवसर 
पर गान्धी और टंगोर के एक पुराने विवाद की याद आती है । असहयोग 
आन्दोलन के समय जब एक ओर गान्धी जी विदेशी संस्कृति तथा अर्थ- 
धारा को भारत में एकाएक रोक देने को घोषणा कर रहे थे उस समय 
टेगोर ने इसका उम्र प्रतिरोध करते हुए कहा था कि यह जसे जीवन की 
नयी धारा को ही रोक देना होगा। जब एक पक्षों नये प्रभात में प्रसन्नता 
से विभोर होता हूं तब उसके पंख भी खुले होने चाहिये और कंठों से एक 
नथा स्व॒र निकलेगा ही । इस समय ऐसा नहीं केवल कह देने से तो 
काम नहीं चलेगा। उनके बड़े पत्र का यहो सारांश थ। जिसका उत्तर देते 
समय गाँधी जी भी एक बार यथार्थवादी के साथ साथ कवि बन गये थे। 
उन्होंने एक घटना का उल्लेख करते हुए कहा कि, जब उड़ीसा में भयंकर 
अकाल पड़ रहा था तब में गाँव गाँव घूम रहा था। वहों घुमते घमते 
एक पेड़ के नीचे एक पक्षों को पड़ा देखा जिसकी चेतना तो एकदस गायब 
थी और ज्ञीत तथा भूख से जिसकी देह अकड़ गयी और पंख बेकार हो 
गये थे और चोंच खुल गयी थी। सामने सबेरा हो रहा था किन्तु उसको 
किरणों का कोई भी प्रभाव उस पक्षों पर नहीं पड़ रहा था। मेरे विचार से 
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'डस पक्षी की सी ही दशा हमारी हैँं। हुसारे लिए पहले आवश्यक हूँ 
““जोना ; अपने पेरों पर खड़ा होना ; नहीं ऐसे ऐसे एक दो नहीं संकड़ों 
प्रभात आवेंगे और उनका हमारे पर कोई प्रभाव नहीं पड़ेगा। 


यहीं दोनों व्यक्ति एक दूसरे से अलग खड़े थे। दो उदाहरणों में ही 
दोनों के भारत का चित्र स्पष्ट है । स्पष्ट ही ये चित्र एक नहीं कहे जा सकते । 


इसीलिए जब मेने द्ान्तिनिकेतन देखा तब भी और जब सेवाग्राम देखा 
तब भी उन दो पक्षियों की याद आये बिना नहीं रही। प्रसिद्ध विद्वान 
क्षी रोमारोलाँ ने अपनी पुस्तक में गान्घी और टंगोर का जो रूप निर्धारित 
किया हैँ उसके मूल में भी यहीं दृष्टि स्पष्ट झलकती हैँ । आज देश में 
विचारकों के कई दल हो गये हे और सभी के यास अपनी अपनो भारत- 
उद्धार की योजनायें हे । चिद्दानों तथा अधिकारियों के बीच भी कई दल हैं। 
एक ओर शान्तिनिकेतत में भाषण करतो हुई श्रीमती सरोजनी देवी कहती हें 
कि इसे विश्व एकता का प्रतीक बनाना हैं। दूसरी ओर गान्धी जी को मृत्यु 
के परचात्‌ सेवाग्रास से देश भर के कर्मठ कार्यकर्ता और दाशनिक एक हुं।कर 
सोच रहे हे कि अब फंसे इसे आगे ले चला जाय ? 


इस पर विचार करने के पहले यह भी देख लेना हैँ कि दोनों के पीछे 
कितना बल है ? फिर यदि विभेद हे तो वह एक दूसरे का पूरक हैं या 
विरोधी । 

सेबाग्राम के पीछे अभी कल तक स्वयं गान्वी जो की शक्ति थी। अब 
गान्धी जी नहीं है पर उनकी हो खड़ी को हुई पंक्ति एक ओर भारत का 
शासनसूत्र संभाले हुए हैं दूसरी ओर देश की रचनात्मक शिराओं में रक्त 
बनकर दौड़ रही हैँ । वर्धा मे एक पुरुष की छाया के नीचे भारत के प्रधान 
संत्री पंडित नेहरू और गान्धी के प्रथम शिष्य बिनोवाभावे एक साथ नत- 
जातु हुए थे। गान्धी के स्वप्न को यथाये में बदलने के लिये इतनों बड़ी 
शक्ति हैं जो थंदि ईमानदारी से कार्य करे तो देश का ढांचा बंदलः जा 
सकता हे । .सेवाग्राम के पीछे खादी-प्रतिष्ठान, सदाकत आश्रम, गान्धी आश्रम, 
सेवापुरी, सावरसती आश्रस्त तथा अन्य भी सेकड़ों जीवन केन्द्रों की परम्परा 
है । स्वोदिय को पहले देश फिर विश्वहिताय विकसित करने का ब्रत लेकर 
कार्यकर्ता देश में कार्य कर रहे ह। यह बहुत कुछ अशोक और उपयगुप्त की 
भांति राजा और साधक की एकता सा लगता हैँ । एकदिन तब भी विदव की 
अनीति दुराचार के कंटकों से भरी राह पर कुछ साधक आगे बढ़ें थे। 
' आज वहीो ऐतिहासिक अवसर हमारे सामने है और किसी न किसी रूप में 
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हमारा भी सहयोग इस प्रयत्न से है। इसलिए इस ऐतिहासिक स्थिति की 
कल्पना भी हमें अपने साथ रखनी हैं। 

दूसरी ओर शान्तिनिकेतन का भी एक ऐतिहासिक मिश्ञन है जिसका 
संबंध हमारी वृहत्तर नौति से हे । नेहरू जी ने जिस एशियाई और अखिल 
विश्व को एकता का स्वप्न देखा हैँ उसके मूल में टंगोर का विश्व वन्धुत्व 
है, इससे इनकार नहीं किया जा सकता । शान्तिनिकेतन के संस्थापक की हेसि- 
यत से तथा स्वयं अपनी हँंसियत से इस दिलख्षा में किये गये कविगुरु 
के प्रयत्त नेहरू जी के इस कार्य को पहली किदत समझे जायेंगे। भारत और 
चीन की एकता का प्रतीक चीना-भवन' शान्तिनिकितत का एक महत्त्वपूर्ण 
अंश हैं और जब भवन के छाल, पीले, हरे शीश्ों की छाया में सीढ़ियों 
पर बंठे हम पास ही खड़े देश देश के प्रतिनिधियों को देखते हे तब विशब- 
ऐक्य की कल्पना का एक अंश पुरा सा हुआ लगता है । जावा, सुसात्रा आदि 
दहीपों (जिनका भारत की सांस्कृतिक स्मृति में एक बड़ा अंश हैँ और जो 
अगले एशिया के निर्माण में भारत के साथ हें) पर रचित टेगोर का 
साहित्य एशियायी एकता के पथ पर रखा गया प्रारंभिक कदम हे 
टेगोर ने पहले जापान के विकास का समर्थन किया पर चीन पर आक्रमण 
होने से सत्य सामने आ गया। इस समय उन्होंने वहाँ के प्रसिद्ध कवि 
बोननागूची' को कितनी भत्संना की थी यह सभी को मालम हूँ । 

हमने देखा कि एक ओर जहाँ अपने निर्माण के लिए सेवाग्राम का 
नेतृत्व स्वीकार करना होगा वहीं विश्व की मानवता के उद्धार के लिए 
शान्तिनिकेतत की आवश्यकता पड़ेगी ही। बहुत दूर तक दोनों विरोधी 
होकर भी पुरक ही हैं और एक स्थान ऐसा आता हूं जहाँ वे एक ही काम 
साथ साथ करते हूं । प्रधानमंत्री नेहरू जी के मस्तिष्क में दोनों की एकता 
होने पर से ही बहुत काम हो जायगा किन्तु जनता के कार्यक्षेत्र में दोनों की 
स्थिति कंसी हैं इस पर विचार करना आवश्यक हो जाता हें । 

अब मे फिर शान्तिनिकेतन की रूपरेखा को ओर आता हूँ । वहाँ पहुँच 
कर जो कुछ देखा वह सुन्दर था पर जंसे लगता था कि उसका संबंध आज 
की सड़क से छूट गया हूं। शान्तिनिकेतन की श्यृंगारमयी झंकार में जेसे 
कला ने जीवन को दबा दिया हैँ । यहाँ का खर्च ऊँचा हूं ऐसा लोग कहते 
हैं और रहने का ढंग भो कलापूर्ण हूं ऐसा देखा जा सकता हे पर लगता था 
जैसे यह किसी एक समाज का चित्र नहीं हे। सब स्थानों पर के कला- 
प्रिय सन यहाँ तितलियों को भांति एक स्वतंत्र लोक में विचर रहे हे । 
गेस्ट हाउस” के सासने एक 'सोमेन्ट माडइल' खड़ा किया था जिसको देखकर 
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कुछ अर्थ निकालना मुद्दिकिल था। में उस समय आखार्य हजारीप्रसाद जी 
हिबेदी के साथ घूम रहा था इसलिए कौतूहल का प्रइन उनसे हुआ । सुनते 
हो वे मुस्कराये और स्वयं अपनी बात न कहकर एक घटना का उल्लेख 
करते हुए उन्होंने कहा कि उसी पुराने व्यक्ति की तरह में भी कह सकता 
हैं कि यदि तुम समझते हो तो भी चुप रहो यदि नहीं समझते हो तो भी चुप 
रहो. (7/ एएप प्रातेरक्क्षादे 7 किक एलकु. प्रपंंक्त. थ्ाव 
| एप तेछ गरर्ण. शोल। 2750 ॥९०१ वुएणं० ) मेरी समझ से तो यहाँ 
कला इतनी हो गयी ह॑ कि जीवन का स्वरूप ही कुछ साफ नहीं हो पाता ॥ 
यही बात मेने डिवेदी जो से भी कहो जिसपर दे मुस्कराते रहे । फिर यही 
बात सेवाग्राम रे जाकर सेने काका कालेलकर से भी पूछी जिसका उन्होंने 
अपने रूप में लिर्णयात्मक स्वरूप बतलाया। आज शान्तिनिकेतन मे चमड़े की 
दस्तकारी का भी काम होता हे पर उसे साधारण जीचन की आवद्यकता नहीं 
कहा जा सकता | सुन्दर कलापूर्ण नक्काशी और चित्रों से युक्त फाइलें, 
डाकूमेन्ट बब्स, मोढ़े सभी कुछ हैँ पर उनको ग्रहण करनेवाले हाथ हमारे 
आपके नहीं है । एक खास वर्ग की सुरुचिसम्पन्न स्थिति में ये सब फिट बेठेंगे। 
यही कहा जा सकता हूँ कि यहाँ की सब सुरुचि, नागरिकता संस्क्रति इतनी 
उधवबाई पर हूँ कि उस तक साधारण जनता का पहुँचना सुद्िकल हूँ । जब 
सुधार और सुझचि अधिक कलापूर्ण हो जाथ तो उसे आदर्श न कहकर 
विलास' कहना अधिक अच्छा होगा। 


दूसरी ओर सेवाग्राम हैँ । कम से कम में केसे सुरुच्तिपुर्ण ढंग से रहा 
जा सकता हूँ उसका प्रतीक । यहाँ भोजनालय एक लम्बा बरामदा हे जहाँ 
शान्तिनिकेतन की संगमरमरकी टेबुले नहीं हे और न तो ऊपर बिजली के 
पंखे हे । भोजन ज्ञान्तिनिकेतन के लिए चुहलू का समय हे पर सेवाग्राम थे 
लिए काम का कार्यक्रम बनाने का एक अवसर । सब कुछ साधारण और 
बापू की झोपड़ी तो सबसे साधारण, जिसमें एक कोठरी में एक आने का 
ताला लगाकर वे उस समय साम्प्रदायिकता से जूझने चले गये थे । जीवन को 
हवकी हलकी रेखाये भी यहाँ छटती नहीं और कुछ को इसलिए विश्वास के 
साथ रखा गया हे कि हम यथा से अलग न हो जाये और उन्हीं के 
हारा हमारे अहं की दवा होती चले। 

किन्तु में ठहरा कल्शप्रिय भावुक कवि। बहाँ;देखातो हाथों, पावों और 
आँखों को व्यस्त रखने के इतने साधन, पर मस्तिष्क और सन की दवा--- 
पुस्तकों से दीमक लगे जा रहे थे (मेरा मतलब चर्ला संघ के महादेवभवन' 
के पुस्तकालय से है )। माना कि पुस्तकालय हूँ पर उस ओर बहुत रुचि 
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नहीं दीखी । संदाकत आश्रम से होकर करीब करीब सभी आश्रमों में मेने 
लोगों को देखा पर पुस्तकों के लिए किसी को बेचेन या व्यस्त मेने नहीं देखा । 
साहित्य-संगीत की अद्भुत कमी देखकर शास्तिनिकेतन की याद आने लगी। 
शान्तिनिकेतन में मुझे कर्म को याद आगयी थी अब यहाँ आकर कला और 
संगीत की याद आयी । इसी समय मुझे तालीमी-संघ का दफ्तर दोखा और 
श्री आर्यनायकम्‌ (जो स्वयं झान्तिनिकितन के प्राण थे) तथा श्रीमती 
जशञान्तिदेवी आयंनायकम्‌ (पहले ये काशी से थीं फिर शान्तिनिकेतन में गयीं, 
अब तालोमी संघ में हे) से काफी देर तक इसी स्थिति पर बहस होती रही। 
यहाँ मेने अपना विरोध भी प्रकट किया। श्ञान्तिदेवो ले अपनी पुरी योजना 
सामने रखी ओर स्वयं मुझसे संत कवियों के संग्रह माँग और कोई उनको 
ठीक से गानेवाले गायक की माँग भी मुझसे की गयी। मुझे देखकर खुशी 
हुई कि गान्धी जी की छाया में यह विद्रोह भी चल रहा हे। स्पष्ट ही 
यह सेवाग्राम की योजना म॑ जोड़ी हुई चौज लगती हूं पर इसी से मेरी 
पहली परस्पर पुरक होनेवाली बात को भो प्रमाण मिल जाता है। यहाँ 
गान्धी और टंगोर का समन्वय मुझे मिला जिसे देखकर मुझे प्रसन्नता हुई। 
किन्तु जब चलते चलते मेने फिर उसी बात पर व्यंग किया तो ज्ञान्ति 
देवी ने मुस्कराते हुए जवाब दिया कवि जी हम जीवन जीने का प्रयत्न 
कर रहे हैं हमे इन सब की फुरसत कहां ! ' बाब तो ठोक थी पर इसका अर्थ 
तब दूसरा था जब स्वय गान्धी ने यही भाव प्रतिद्ध दार्शनिक कलाकार 
श्री दिलीपकुसार राय के प्रइन पर प्रकट किया था। यहां तो वह जवाब 
खुद उस कहनेवाले के खिलाफ गिरता था जिसने सेयाग्राम म॑ बेंठकर साहित्य 
और संगीत पर पूरे समय तक बाल की ओर अपनी सावेदेशिक कला 
केन्द्र खोलने की इच्छा का रूप मुझे सुनाया। 

यही बात मन में लेकर जब मंने कादइए कालेलकर से प्रइन किया 
तो उन्होंने भी वही कहा जो मे सोच रहा था। उनके कयनानुसार सेवाग्राम में 
इस तत्त्व की कमी खटकती देखकर ही इसका आयोजन करने का निवे- 
दन बापू जी से किया गया। उलीं को इच्छा से श्ञान्तिन्कितन से आयये- 
नाथकत्‌ और शान्तिदेवी आयों । 

इस कथा से सेबाग्राम और शान्तिनिकेतन की परस्पर प्रइन उत्तर होने 
बाली बात पर प्रकाश हो पड़ता हे । काका साहब ने भी बात के सिलसिले में 
शान्तिनिकेतन की याद दिलाने पर कहा कि एक युग तक किसी के विचार 
का चित्र बनकर कोई चोज बहुत दिन तक अपनो उपयोगिता नहीं बनाये 


च् 


रख सकती । काका साहब उस समय सेवाग्राम में बेठे थे पर यही बात 
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यदि शान्तिनिकेतन में पूछी जाती तो सेवाग्राम का यथार्थ बे प्रश्मंसामात्र के 
लिए स्वीकार करते । उसे जीवनक्रम बताने की बात पर उन्हें कितना पसौना 
हो जाता इसका अन्दाज में नहीं ऊगा सकता। 

अन्त में चलते चलाते दोनों जगहों को एक एकता में व्याप्त बेषम्य की 
ओर भी विचार करते चलें । ज्ञान्तिनिकेतन मे सन्त साहित्य'ं को बड़ी 
प्रतिष्ठा हैं और इस समय के सन्त साहित्य के अध्येताओं में से दो प्रमुख 
व्यक्षि श्री आचार्य क्षितिमोहून सेन तथा पं० हजारोप्रसाद द्विवेदी वहाँ हें 
तया सन्तरूप आचार्य गुरुबयाल मल्लिक का नाम भी शान्तिनिकेतन 
के साथ जुटा हुआ हैँ । दूसरी ओर सेवाग्राम के प्राण गान्धी जी सन्‍्त कवियों 
के कितने बड़े भक्त थे और वहीं मुझसे व्यंग में कहा गया कि आपके हिन्दी 
साहित्य मे सन्‍्तों को 'ड्रोौश्कर और हूँ ही क्या ? पर इस आइचर्यजनक एकता 
में व्याप्त विभिन्नता पर भी ध्यान रखना हूं। सेवाग्राम सन्‍्त साहित्य को 
अपनी विभार होनेवाली स्थिति तक ले जाने का वाहक मानता हू जब कि 
शान्तितिकेवन से उसे अपनी विवेचना और रिसर्च के लिए चुना है । 
वे मुग्ध होते हूं पर वही नहीं रुकते, उनका निरूपण भी करते हेँ। गान्धी 
जो मु्ध होते और उसका जीवन में प्रयोग करते थे । यही अन्तर हे 
दोनों स्थानों मे । एक जगह लोग अधिक 'एकेडेमिक' हो भये हे दूसरी जगह 
प्र.योगिक रूप हो हूँ । सबके मऊ में दोनों की, एक नया रवप्तलक स्थापित 
करने, सतृष्य को और उसकी चिस्तना को नयी भूमि देने की प्रवृत्ति स्पष्ड 
ही लक्षित होती हूँ। स्वामी रामकृष्ण, करी अरविन्द आदि सभी प्रचलित 
लौहपथ की लीक छोड़कर नयी ”ाह बनानेवबाले हे इसलिए सभी ने अपने 
साथियों को सॉस लेने और जीने के लिए अल्ग गाँव बराये है, आश्रर बनाये 
हैं । समाज की इगसगर सोंच और रुंडाँद से भर गये जस्तित्व के गर्व दें 
मुकाबले से थे सब विनप्न उत्तर की तरह लड हें। 

शताव्दियों पहले भी एक गर्ज के विरुद्ध महावीर और गौतम दो रा दुःसार 
ने आवाज उठायो थी। उन्होंने निश्चय किवा, जभोन बदली और एक दिन 
दुनिया ते देखा कि वे राजकुमार नहीं रह गये हूं। 

जिस श्रसणपंस्कृषि को दो कोपले उस दिन बसंती वायु को लहरों में 
चंचल हुई थीं आज उसी ने विशाल बट का रूप धारण कर लिया हे 
और एक नई परम्परा उसको गंभोर छाया में नया जीवन बना रही हूँ। 
सेवाग्राम और दान्तिनिकेतन उसी परम्परा के विश्वास से रखे गये दो 


चरण हे । 


दो अन्तर 


रतन पहाड़ी! 


अपने 





आशा, बेभव, यौवन और जीवन अपनी पराकाष्ठा पर पहुँच चुके थे । 
अथ का साज्नाज्य इति में लीन हो चुका था। जीवन मृत्यु में समा चुका 
था और पथ पर चलती अर्थो चिता में समाविष्ट होने चार कन्धों पर चली 
जा रही थी। 

वेभव से परिपूर्ण आभा, शोभा से परिव्याप्त अट्टालिका तथा प्रासादों में 
आवास करने वाला मानव जिसने आजोवन अस्त व्यस्त जोर शीर्ण झोपड़ी को 
सात ही दी उसे सर्वेदा सदा ही हेय माना आज निर्धूम जलती ध्‌ ध्‌ शिखा 
में प्रविष्ट होने निर्जोव बनकर जीवन की चरम सीमा प्रदर्शित करने जा 
रहा था। गति निस्पन्‍द थी। वातावरण द्ान्त । क्रिया मौन और जीवन 
पारबिन्दु पर अवस्थित कि.८००+ 

पथ पर एक अरधंनग्न तत्सम अर्थी उसी ओर-इ्मशान की ओर कृश 
कन्धों पर वेभवपूर्ण अर्थी के साथ चल पड़ी। दोनों अर्थी दोनों को समक्ष 
पाकर शिरक गईं । बंभव और जीवन, सानव और यौवन, आभा और शोभा 
धन और रोटी एक पलक में भीग गये और दोनों ज्ञान्त, टकटकी लगाये 
नितिमेष निरभ्र शन्य-महाशून्याकाश में देखते रहे-देखते रहे । वे 
अपना अभिनय जगतीतल पर समाप्त कर चुके थे। जीवन को समस्त भौतिक 
अभिलाषाएँ, गवं, मान, दम्भ और माया में बह चुकी थीं। निःशेष अब ये 
समत्व में समाए जा रहे थे। कि.......«- 

चिता ध्‌ धू कर जल उठी। 

वेंभव मानव चिता में अजशेष हो रहा था। 

दीन मानव चिता में समाप्त । 

अभिलाषा अट्टहास कर उठी । दोनों के चिता की ध्‌ ध्‌ धूमशिखा आकाश 
छूने लगी और आज्ञा, वेभव, यौवन, जीवन, झांककर मानव के पल-पर, 
क्षण-क्षण और जीवन की सफलतम अनुभूतियों का उपहास करने हरूगे। 

मृत्यु वंभव को खींच लाई । शिखा ने उसके कल्मब पृत कर विये और 
धूमशिखा ने उसे उच्चासन पर आसीन कर दिया। 

दीन मानव की चटकती चिता भस्मावशेंष बन गई, और बेभव और 
दीचता धन और जीवन दोनों एक जल में प्रवाहित हो उठे। 

कल कल छल छल करती सरिता दोनों के भस्मावशेष अपने अंक में छिपाये 
बोल उठी-. “मिटतो बनती काया में दोनों दोनों की हार हुई” 


आलोक का एक पत्र 
बुद्धिवादी युग का उत्तर : जेन तत्व दर्शन 
स॑० वोरेन्द्रकुमार 
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[ हिन्दी पत्रों मे इधर उधर आलोक के पत्र प्रकाशित हुए हें । उनका 
परिचय भी बार बार ८ चुका हूँ । यहाँ नये सिरे से इतना ही कहूँगा कि 
आलोक के व्यक्तित्व की जिस सुन्दरता ने मुझको मुग्ध किया है, वह हें 
उसकी बहुमुखता, अनेकान्तिकता, जो दि. स्वयं चिर परिणयनशील सत्ता का 
निसर्ग रूप हे । उसके चिन्तन की सारी चेष्टा विविध के सापेक्ष सत्य को 
स्वीकार करने हुए, एक अविरोध, अखण्ड, परिपूर्ण में सर्व का समापन 
करने के लिये हैं। चारो ओर जब छिलन्न भिन्न की क्रर लीछा चल रही हैं, 
तब एकत्व के ऐसे जीवन्त द्रप्टाओं की हमें जरूरत है । 





'उदपन' 
बस्बई 
२५ अप्रैल । ४७ 


सफर हाँ, शतदल के झुलस जाने का खतरा तो पल-पल हे; पर शतदल 
अपना सारमधु जो भी उस बेचारे के बस का था, दे देने के बाद भी अगर 
इन मनुष्य कहे जाने वाले असुरों के परों तले ही रौंदा जा रहा हे, तो फिर 
उसका वह्तिमान हो जाना ही इष्ट है । झुठस कर वह भस्म नहीं हो सकता 
फिर तो वह चेतन्य की अमर ज्वाला का प्रताप और प्रकाश बनकर ही 
फूटेगा । 

.....»«मन्दिर' के काम के लिये अपने को उत्सग्गित पाता हूँ। मेरे अपने 
बस का कुछ भी नहीं रह गया हूँ , मुझमें जो भो पान्नता देखें, उसका 
उपयोग कर ले। हिन्दी प्रकाशन की दिज्ञा में नवीन सर्जना कराना ही अधिक 
इष्ट होगा । जिनशासन का एक सूजनात्मक तथा कल्पक ( एंंछा०ा का ) 
इतिहास आवश्यक हुँ । मेरी मंशा उस निसर्ग शानधारा से है, जब उसका; 
जेन नाम भी न रहा होगा ; जब कंबल्य का मुक्त आलोक मत-पन्‍्थ की 
जड़कारा में बन्दी न हुआ होगा। दर्शन में भी परिभाषा से मुक्त अधिक 

हि 
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मनौवज्ञानिक और जीवन सापेक्ष दृष्टि से ज़ेन तत्त्वज्ञान पर मौलिक, स्वतंत्र 
ओर व्याख्यात्मक ( पापटाफुएटंधए० ) चिन्तन प्रस्तुत करना होगा । 
विवेकानन्द, थियोसाँंफी, और योगीन्द्र अरविन्द ने जो काम वेदान्त पर किया 
है, वही काम जेन तत्त्वदर्शन घर भी होना चाहिए। आजकी विश्व-समस्याओं 
में मुझे उसकी पुकार सुनाई पड़ रही हे । 


आज की समूचो ज्ञान-दृष्टि आत्यन्तिक रूप से वेज्ञानिक हो उठी हें । 
बह वस्तु के तदगत सत्य को यथावत्‌ पा लेना चाहतो हूँ । सत्य के आत्म- 
लक्ष्यी ( 57०००८४४४८ ), तदाकार दर्शन से उसे सनन्‍्तोष नहीं है । उप- 
निषद्‌ और वेदान्त का समूचा अध्यात्म और दर्शन आत्म-लक्ष्यी और भाषा- 
त्मक हैँ । वेदान्त वस्तु-जगत्‌ की कोई यथार्थ, पारमाथिक सत्ता स्वीकार 
नहीं करता । उसके लिए यह सारी दृब्यमान इन्द्रियगम्य सृष्टि निरी माया 
है, छलना हे । आत्म या ब्रह्म से अलग उसका कोई स्वतंत्र अस्तित्व नहीं 
हूँ । एक ब्रह्म द्वितोगो नास्ति वह केवल ब्रह्म को छाया-लोला है और 
अन्ततः उस निर्गुण, निराकार, अनाम, अज्ञेय ब्रह्म में ही लीन हो जाता 
हैँ । वह ब्रह्म नितान्त शून्य हे और वहाँ सारी गृणात्मकता निःशेष हो जाती 
हैँ । इसी से कहा हूँ कि नेति-नेति' : अन्तहीन नकार में ही उसकी प्राप्ति 
है । इस तरह हम पाते हूं कि वेदान्त सर्वथा अनुभूतिमूलक, अत्म-लक्ष्यी 
और अव॑ज्ञानिक दशेन हे । तर्क को वह अस्वोकार करता हूँ । यह अतर्क्यता 
या अवेज्ञानिकता ही एक प्रकार से उसको सबसे बड़ी शक्ति और सिद्धि हूँ! 


इस तरह हम देखते हूँ कि वेदान्त यदि आत्मा का काव्य हूँ तो जैन 
तत्व-दर्शन आत्मा का विज्ञान हे । एक हो स्वीकृत सत्य तक पहुँचने की 
ये दो परस्पर पुरक, शब्द को सीमा में यथाशकय पूर्णतम सुन्दर दृष्टियाँ 
है । पर जंसा कि पहले कह चुका हूँ, आज के मनुष्य की सनीषा एकास्तरूप 
से ताकिक और वेज्ञानिक हो उठी हू । पदार्थ के किसी भावम्‌लक ([त0४(१077) 
था (७050780०)) से उसे परितोष नहीं । पदार्थ जंसा सामने दीख रहा हूं, 
उसके यथावत्‌, यथार्थ सत्य की मौमांसा वह चाहती है । इसीसे आत्मा के 
शुद्ध विशान जन तत्त्वदर्शन के द्वारा ही आत्मा की विद्या सुग़मता से उस तक 
पहुँचाई जा सकेगी। जेन दर्शन के लेखे यह दृश्यमान जगत कोरी निःसत्त्व 
माया नहीं है । इसकी अपनी एक सनातन, पारमारथिक सत्ता हूं। ज्ञाता 
द्रष्टा आत्म या ब्रह्म से सिन्न इस लोक को अपनी एक स्वतंत्र, तद॒गत 
( ०7शुं८टपए८ ) पत्ता हैं। यह लोकसत्ता शाइवत हूँ, निस्ग है, अनादि 
अनन्त है । इसकी इन्द्रिय-गम्थता इसके व्यक्त और पौद्गलिक स्वरूप के 
कारण है । मेटर यानी पुदंगल आत्मा से भिन्न स्वभाव रखनेबाला एक स्व- 
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तंत्र पदार्थ हैं । उसकी सत्ता उतनों ही शातइवत हैँ और सत्य हे. जितनी आत्म 
या ब्रह्म की। अन्तर केवल इतना ही हैँ कि अभिव्यक्ति में जब बह पुवृ- 
गल सघन, स्थूल रूप घारण करता हैँ, तो उसमे पर्यायायिक, परिवतंन, 
घटन-विघटन, योग-विच्छेद प्रकट रूप से घटित होता है । इस तरह उसमें 
विच्छिन्नता दिखाई पड़ती हे, उसके निजरूप की एकरसता और अखण्डता 
हमारे लिये दृष्टिगस्य नहीं होती । इस कारण पर्याय दृष्टि से हम इस चाक्षुष 
जगत को मिथ्या कह देते हे। पर पर्शायों में भी परम्परा और सनन्‍्तति को 
वृष्टि से एक निरवच्छिन्नता, अविरामता या अखण्डता हे । इस तरह जेन 
तत्त्व-दशनके अनुसार द्रव्याथिक तथा पर्यायाथिक दोनों ही दृष्टियों से इस 
दृश्यमान लोक की एक राद्गत, पारमाथिक सत्ता हैं । 

प्राप्ति के स्थल पर जेन दर्शन में भी ज्ञाता और ज्ञेय, लोक और आत्म 
का अद्ृतीकरण स्वीकार किया गया हू । अथवा यों कहे कि जैन-वर्शन 
प्रत्येक सत्ता की स्थिति को अद्वंतरूप से सानता हें, पर उसकी अभिव्यक्ति 
दंद्रात्पक है, इसे से उसका सारा बहिमुंख विकास भी दृंह्ात्मक हैँ। और 
इस दहद्व के दोनों पक्ष समान रूप से सत्य हैं, यथार्थ हे । 

आत्म-विद्या की यह बेज्ञानिक और पर-लक्ष्यी ( 005९८४४८ ) दृष्टि 
आज के मनुष्य की ताकिक मनीषा को अधिक भायेगी । यह शेय, दद्य, व्यक्त 
जगत्‌ निएर 0८७ ( ख्याल ) या माया नहीं हे, बल्कि एक द्रव्याथिक, 
ठोस सत्य हैं, यह आज के भौतिकवादी मनुष्य को अधिक आश्वासन और 
परितोष देगा । ने तिमूलक, निर्गुण, शून्य ब्रह्म की बात पर वह शुरू में एकाएक नहीं 
ठहर सकेगा । जैन दर्शन तो आत्मा को भी उसके शुद्ध, निसर्ग द्रव्य रूप में (यानों 
सिद्धात्मा, परमात्मा या परवबह्म को भी ) सगुण, द्रव्यात्मक, विधायक सत्ता मानता 
है । उसके भी उसके निज रूप और स्वभाव में भी एक शुणात्मक परिणमत्, 
घटन-विघटन सतत चल रहा है । वह आत्म इस लोक का ज्ञाता-द्रष्टा हू ; अतएव 
इस बहिशत लोकम जब सतत परिवर्तेन-परिणमन चल रहा हू तो इसका ज्ञाता- 
द्रष्टा एकान्त स्थिर, क्टस्थ रहकर इसे नहीं जान सकता । ज्ञेय के साथ एकतान, 
तद्गप, अद्वैत होकर हो वह उसे पूर्णतया जान सकता है, उपलब्ध कर सकता हूँ । 
एक प्रकार से आत्म-लक्ष्यी दृष्टि से उस सिद्धावस्था में इस ज्ेय की सारी परिणमन- 
लीला उस ज्ञाता आत्मा या ब्रह्म में चल रही है । इस प्रकार आत्मलक्ष्यी दृष्टि से 
जन तत्त्व बशंन और वेदान्त दोनों प्रायः एक हो बिन्दु पर पहुँचते हे । 

पर यह तो महासत्ता के सासान्‍्य स्वरूप को बात हुई । जहाँ अभिव्यक्तित 
आती है और विशेष पदार्थ प्रस्तुत होता है, भिन्नता सामने आती हे, वहाँ 
जैनदशंन को अनेकान्तवादी सापेक्ष वेज्ञानिक दृष्टि ही आज के मनुष्य को 
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अधिक समाधान दे सकती हे । इसो से कहा हे कि आज को विश्व-समस्या को 
सुलझाने के लिये आज के मानव को हमें-जो आध्यात्मिक जीवन दह्वंन प्रदान 
करना है, वह यदि हम जेन तस्त्वदर्दान के वेज्ञानिक और पारमाधथिक रूप 
में उस तक पहुँचायेंगे तो वह उसके लिये अधिक सुग्राह्म और सुगम होगा । 
सीधे आत्मा का भावात्सक काव्य उसे अपील नंहीं करेगा । उसकी वेज्ञानिक 
भनीषा को पहले आत्मा का विज्ञान ही देना होगा । जन दर्शन के पास 
उस विज्ञान को समर्थन देने के लिय खूब प्रबल ताकिक आधार भी हे । 

इसके लिए दश्ेन को हमें पारिभाषिक जटिलता के जाल से मुक्त करके 
अधिक सुलभ, सार्वजनीन भाषा में प्रस्तुत करना होगा। उसकी युगानुरूप 
और जीवन-परक व्याख्या करनी होगी । उसके बीजों में से उसकी प्रगति 
दक्ति और प्रकाश के नवीन स्त्रोत मुक्त करने होंगे। इस काम के लिये हमें 
कुछ सृजक प्रतिमाओं को तंगरार करना होगा। ये प्रतिमाएँ निरी शास्त्रीय 
पंडित न होकर, ऐसी प्रज्ञा के लोग होंगे जो जन्म से हो मौलिक 
दर्शन, अबलोकन का प्रकाश लेकर आये हे । चुतकर ऐसे मनीषियों को 
एक गगेलेक्सी' बनानी होगी। उन्हें इसके लिये कौट्म्बिक और जागतिक 
यानी आर्थिक चिन्ता से मुक्त कर देना होगा । उन्हें अपनी साधना में डूबने 
का अनन्त अवकाश और अनुक्लता दे देनी होगी । एक सर्वागीण सुपुष्ट 
ग्रंथागार उनके अधीन कर देना होगा। इस ग्रंथागार में संसार के धर्म बशन, 
विविध विज्ञान, साहित्य, कला, राजनीति, समाज-शास्त्र, इतिहास और पुरा- 
तत्त्व के चुनिन्दा, अनन्य ग्रन्थ होने चाहिए। अमलनेर में जसे भारतीय दरक्षन 
के साधकों और चिन्तकों के लिये उपयुक्त ग्रंथागार और आवश्यक साधन- 
सुविधाएं हे, बसे ही मन्दिर का भी एक साधना-सन्दिर होना चाहिए। 
गिने पैसे देकर (जिससे जी सकना भो कठिनाई से संभव होता हो) पाई- 
पाई के बदले काम वसूल कर लेने की नीयत से अपने विद्वानों को हम 
अपनो संस्थाओं में निरे प्रश्नथित नौकर को तरह रखकर साधना नहीं करवा 
सकते । प्रज्ञा की आदि जन्म-भूमि भारत में ज्ञान के साधकों को मद- 
गवित धन-सत्ता के अनादृत दासों को तरह रक्‍खा जाना बड़ी ही हीनता 
और लज्जा की बात हे। उन्हें तो राजपुत्रों की तरह निश्चिचन्त करके गुरु- 
जनों के महिमामय आसन पर बेठाया जाना चाहिए । आज तो ज्ञान की 
संस्थाएं भी तथोक्‍त भद्गपुरुषों के महत्ता-प्रदशंन की एक दुृकानवारी हो गई 
हैं । और दृकानदारी हो तो आज की दुनिया का मूल रोग हे। उसी से 
जगत्‌ को छुटकारा विलाने के लिए हमारी यह साधना हे, फिर दृकानदारी के 
रास्ते ही वह साध्य कसे सिद्ध हो सकेगा ? 


कहाँ 
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,...«»“मन्दिर' की प्रवृत्तियों का संचालक मंडल हर बार मिलूकर हिसाब 
के आँकड़ों की जाँच करने में जितना दिलचस्पी लेता है, उतना प्रवृत्तियों के 
उन्नयन और नव-नवीन संयोजन-आयोजत में नहीं । मन्दिर कोई व्यापारिक 
कम्पनी तो नहीं हे कि डाइरेक्टर मिलकर सदा घाटे-मुनाफ के आकड़ों पर 
बहस किया करे। वह तो ज्ञान की यज्ञशाला हैँ । वहाँ के व्यय का कसा हिसाब ? 
पर तम वर्णिक जो ठहरे । तिस पर ट्रेजेडी यह हो गई कि जिन-शासन 
आज एकान्त रूप से वणिकों के हाथ पड़ गया है ; इसीसे महावीर का 
नाम इतिहास के पट पर इतना मन्द पड़ गया हेँ। ब्राह्मण संस्कृति के उच्च- 
वर्गीय प्रभुत्त और अधिकार-गवित रूढ़ बर्णव्यवस्था के प्रभावतले रहकर 
श्रमण प्रभु वद्धं सान कर समतावादी और अपरिग्रही शासन भी सत्ता और 
अर्थप्रधान पूंजीवादी संस्कृति का ग्रास बन गया। वर्ण जाति और बर्णभेद की 
विच्छेदकक और विनाशक सुरंगों में ग्रस्त मानवता को मुक्ति दिलानेंबाला 
समता-प्रधान, सूलग्राही, और स्वतंत्र सत्तावादी जीवन-दर्शन भारत में तो 
हमे श्रमण संस्कृति से ही प्राप्त होता हे । 

और आज के मुक्त प्रश्ञाशील, प्रबल तर्क-पीड़ना से नास्तिक हो उठे 
भनष्य को तत्त्व का यथार्थ बोधभूलक सम्यक्दर्शन भी श्रमण तत्त्वज्ञान द्वारा 
ही प्राप्त हो सकता हूँ। 

पर ऐसा कहकर में बेदान्त ( व्यक्ति को अखण्डता ) के महत्त्व को अवज्ञा 
नहीं कर रहा ! बुद्धि-चेतना की तृप्ति हारा आत्म-विकास की विज्ञान 
भूमिका सिद्ध करने के लिए यदि आत्मा का विज्ञान जन दशंत आवश्यक 
हैं तो आनन्दभूमिका के अनुभूतिमुलकफ साक्षात्कार के लिए आत्मा का 
हाव्य वेदान्त भी उतना ही आवश्यक है । 


जीवन की व्यथा एक 
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सुनोगे कथा एक- 
जीवन की व्यथा एक ? 
कोमल, किशोर, किसलय सी मधुबाला वह, 
प्राणो में आई और प्राणो में चली गई। 
मेरी मनोवेदना थी उस दिन छल्ी गई। 
जिसकी स्मृति में नत मस्तक हो मेरा मन, 
सौ-सौ बिच्छुओं की दंशन की पीडा से 
व्याकुल हो उठते हें मेरे प्राण, मेरा तन। 
के 
वे थे दिन जब कि जन-जन का रक्त गहरा था. 
वाणी और विचारों और सासों पर पहरा था ! 
नगर-नगर, गाँव-गाँव, मग-मग औ हउ्गर-डंगर, 
जन-जन के जीवन और मरण का प्रतीक यह 
शस्य, ब्वेत, पीत पट 
प्राणों के मोद्ल ओर रक्‍त की हिलोर पर 
प्रेम और सत्य की घक्ति बन फहरा था | 
वे थे दिन मानवता, सत्य, प्रेम, न्याय की- 
समप्टिगत कब्र पर शासन का डेरा था। 
व्यक्ति औ राष्ट्र की परीक्षा के वे थे दिन, 
सत्य ओर अहिसा की दीक्षा के वे थे दिन, 
जब मेने रक्त के उबाल ओर जोश मं, 
हिसक को प्रताडना देने के रोष में 
खादी का झोला छोड, 
जीवन की घारा मोड, 
निशचय किया अपने ही रक्‍त से तिलक काठ, 
(कि) में अब लगा नहीं कायर अहिसा की आइ ! 
ऋ 
और कुछ दिनों बाद मास्टर का भेष बना, 
निकट के ही गाँव के जीवन में जा सना- 
रेल, तार, डाक, और मोटर-बसों से दूर, 
सरस आम्र कुजो की छाया से जो था घना। 
वही कही पीपल तले, 
मौन सब्चाठे की ढलती घूप बेला में- 
खोया-खोया-सा, जगकर भी सोया-सा- 
लंबे पैर लेटा था। 
कि तार-तार चुनरी में अपना तन समेट-सी, 
चिथड़ों को कि लहंगे को, पैरों पर हरूपेटे सी, 
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रूख केश, सरस नयन, चंचर तन, अल्हंड़ मन, 
भोला मुख जैसे वह बचपन हो यौवन का। 
तन-मन प्र बिखरा हो सौरभ मधुवन का। 
और वह सोना थी-सोना बन प्रान्तर की, 
नव विकसित कलिका-नसी, 

रूप,रस,भार से अपरिचित वह यौवना, 
चुनती थी कडे और बिनती लकड़ियां थी। 
मेने कहा, "सोना, ओ सोना, जरा सुनना इधर, 
मेरा यदि एक काम तू कर पायेगी, 
जनम-जनम को भवसागर तर जायेगी। 

तेरी यशञ:क्रथा लहरों पर लिखेंगे कवि 
कीत्तिध्वजा तेरी शिखर-शिखर लहरायेगी। 
गाव उस पार हो टामियो का डेरा हँ- 

हां, हाँ, वे गोरं-गारे लोग जो रहते हें । 

'देन के दुश्मन वे, खून के प्यासे हे 

जाल्मि हत्यारे वे जहर के बताओ हूं ! 

हा ता वह पास में कुआओँ जो खूब गहरा है 
बद्मी-बह्ी जिस पर बंदूक का पहरा है 

आर जहाँ घर घर करती मशीन एक चलती हूँ । 
चनती-चुनाती उसके निकट जाकर तू 

चाहे तो हंसकर और थोड़ा गनगुनाकर भी, 
ले यह पुडिया उस कुएँ में देना डाछ । 

भुलकर भी कहना मत इसका किसी से हाल ।* 
“बाबू जी, क्या है यह ?” 

मते कहा- विष है! 

पीछे हटी, सहमी और डर कर वह बोल उठी- 
(उसकी थो जैसे समग्र चेतना डोल उठी) 
“बावू, यह हिंसा, यह हत्या, यह पाप-करम ! 

यह तो कभी नहीं गाँधी बाबा का घरम ! ! 
नहीं नहीं मरा मन डरता और कांपता है 

मेरे इस गाँव को कलछक छूग जायेगा। 

जनम जनम को मेरा धरम टल जायेगा।” 

मेने कहा-'दूर हट, मूर्खा है, कायर हे, 

देश के कभी तू क्या काम आ पायेगी ? 

भीख मॉग मॉग कर जनम तू गँवायेगी। 

अब भी सोच काम यदि मेरा कर देगी तू, 
पगली, अखबारों में नाम छप जायेगा, 

सारा देश तुझको सर आँखों पर उठायेगा, 

सोने का ढेर तेरे घर पर लग जायेगा !” 
“राम, राम ! बंद करो अपनी यह पाप-कथा , 
मन्दिर में चछककर कहीं प्रायश्चित्त कर डालो, 
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गंगा के जल से मुंह अपना शुद्ध कर डालो 
पैरों में पड़ती हूँ, इसकी मत चर्चा करो 
सब-कुछ जो देखता है, उसके डर से तो डरो। 

खूब, खूब, तुम भी इस पक में पकज हो | 
बुद्ध, महावीर और गाँधी की वंशज हो | 
बंद करो देवि, यह धर्मकथा अपनी ।” 
उसको यो झिडक कर स्वय ही में चल दिया। 
मेरे इस निश्चय ने मुझको ही बल दिया। 
और वह सहमी, डरी सी, सकपका गई 
आँसू भरी भोली सी, मुझे रही देखती । 
और कुछ दूर चले आने पर 
पीछे से कॉपती, हॉँफती, सी- 
भय में कही खोयी-सी, मेरे निकट आ गई। 
बोली- दो पृड़िया, यह काम अब करूँगी में, 
देश तो बड़ा है, गाँव हित ही मरूगी में ।/ 
मेने कहा-'सोना, तू सचमूच बड़ी अच्छी हैं । 
यह ले” कह पुड़िया दे उसे हम आगे चले। 
मौत की विभीषिका में दोनों बढ़े चले। 
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में था अपन ही स्वप्न-सागर में भूलछा हुआ 
मेरा हिंत्र पशु था मझमे ही फला हुआ ! 
कि मेने पीछे से हलकी कराह सुती 
मुडकर जो देखा, तों सोना लडखड़ाती थी ' 
पहुँचा कि मुझपर वह टूट-गिरी शाखा सी ! 
वाणी थी बंद और म॒ह पर पसीना था। 
मृत्यु नीलिमा का अनावरण झीना था ! 

और उन अपलऊक नयनों का मूक संवेदन 

जैसे विराट प्रेम उतरा उन आँखों पर, 
कोई निराकुल खग सोया हो पाँखों पर ' 
सोना थी कि मेरी ही आत्मा के विष को पी 
मेरे ही हाथों पर मेरा शव लेटा था। 


जे 


और अब जब-जब यह तिरंगा लहराता हैं, 
मेरी आँखों में मुख सोना का आता हैं। 
भोली, अजान देवबाला की बलि से- 
लगता हैं मुझको यह तिरंगा बहुत ऊँचा हूँ 
और में हिसक हूँ अपनी ही भ्ात्मा का, 
मेरी ही हिसा से मेरा सर नीचा है !! 





आकार 
चन्द्रकुंवर बत्बोल 





जग के सुख दुस उच्छुवास हास 
सब कुछ तुमे होते विलीन 
तुम लेते सब बन निविकार 
है महाकाश, तट-तीर-हीन ! 


अनगिनित सूर्य श्रगणित तारे 
देते झिलमिल धृधला प्रकाश 
इन सबसे पीछ पड़े हुए 
तुम तिमिर-मग्न, नीरव, उदास 

क्षरबों वर्षों तक चल आता 

जिन तारों का जग में प्रकाश 

है परिधि हीन, वे भी तुम से 

जगती के कितने पास पास 
यह घरा धूल सी जो करती 
राव कण के चारों ओर नृत्य 
देखा न स्वप्न में भी तुमने 
होगा इसका यह क्षुद्र कृत्य 

पर इसी धूलि कण के भीतर 

रहता सारा संसार एक 

बसते है जिसमें जीव जलन्‍्तु 

पश्मु-पक्षी-तर-वानर अनेक 
ये धोर-नाद करती नवियाँ 
ये गर्जन कर बहते समुद्र 
हमको ये सब कितने महान्‌ 
तुमकी बुद्ब॒ुद्‌ की भांति श्षुद्र 
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ये काल मेघ जो कर देते 
गर्जन से पृथ्वी को अधीर 
हमको अनंत तुम को लगते 
कुहरे की सिटती-सी लकीर 


जब रवि-शशि तारे थे न कहीं 
तब तुम ही थे है निराकार, 


जब ये न रहेंगे तब तुम ही' 
सब ओर रहोगे है कपार ! 
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तुमने स्थिर हो देखा कितने 
ब्रह्माण्डों का उत्थान पतन 
जाने कितने विधि-हरि-हर ने 
पाई तुमर्मे कल्पान्त शरण ! 


है आविहीन, हे भअन्तहीन 
काल क॑ आदि मध्यावसान 
तुम ही हो ईश्वर अथवा क्या 
तुम हो ईश्वर से भी महान्‌ 


भक जाती सारी वद्धि-शुद्धि 
कल्पना मॉगती हे विराम 
तुम जो कुछ भी हो है अनन्त 
तुम ग्रहण करो मेरा प्रणाम ! 


सुख है पहिले की भांति तुम्हें 
दो पिता समझते जान में 
सुख हैं जल यहाँ चितानल में 
आखिर तम में मिल पाने में 


सुख है नित गीली चितवन से 
- तुमसे अपना दुख कहने में 
सुख है विश्वास बॉध तुम पर 
अन्यायो का दुख सहने में 


पृथ्वी के ऊपर पइं जाती 
जब रजनी की छाया काली 
तब तुम सहस्र आँखों से जग 
करते रहते हो. रखवाली 
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घिक्‌ है विज्ञान ज्ञान जिसने 
तुमको जीवन से दूर किया 
घधिक्‌ है विज्ञान ; देवता को 
जिसने दानवन्सा क्रूर किया 


मेरे प्राणों के ऊपर तुम 

सुख के नील-वितान तनो 
में पुत्र तुम्हाशा चिर अनुगत 
वुम मेरे स्नहीं पिता बनो 


पाँच सानेट 


प्रो० शम्भूनाथ सिंह, एम० ए० 





१ हिमालय दशन 


मौन हिमगिरि मै तुम्हारे बन्बनों में 
आज बँधव शतदल कमल सम खुल रहा हूँ 
जाडियों के बीच इन मरकत बनो में 
में तुम्हारे मत्र स्वर से घुल रहा हूँ। 
तन प्रकस्पित देवदारु विशाल बन॑ कर 
चपल पूर्वा की लहर में झूमता है 
मत्त गज-सा, में तुम्हारे इस शिखर पर 
हूँ खड़ा. मन मुक्त नभ में घूमता हैँ । 
सोमरस जो घाटियो की थध्यालियों में 
छलकता, पी अमर होता जा रहा में 
स्वर्ण-गल अविराम नीलम इडालियों से 
झर रहा, उसमें अतुप्त नहा रहा में । 
स्वर तरंगित यह कहाँ से आ रहा है 


प्राण में प्रतिध्वनित हो लहरा रहा है । 
ञः 


२ हिमगिरि-सागर 


मेरा कवि बनकर इस अनन्त छवि का प्रहरी 
बेठा नभ-ऑगन बीच आज इस चोटी पर 
सम्मुख लहराता गहन नीलिमा का सागर 
निर्बन्ध बह रही हूँ जिसमें यह दृष्टि-तरी ! 
उठतीं गिरती उन्नत हिम-शिखरी की छहरें 
अनजान तटों से दूर क्षितिज पर टकराती 
तैरती दूर से छाया-नौकाएँ आती 

खोलें जलदों के पाल, स्वप्न थे ज्यों ब्रिखरे। 
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शानोश्य 


नीले जलनिधि का तट उभरा हूँ हिम मण्डित 
उत्तर दिशि की सीमा पर ज्यों प्राचीर घवल 
जिसपर ज्योतित आकाश दीप सा ध्रुव शोभन । 
हिमगिरि-सागर में यह असीम छवि प्रतिबिम्बित । 
इस छवि छाया का चतुर चितेरे नयन विकल 
कर पा न्‌ रहे सीमित प्राणो पर आलेखन। 


डे 
३ जलद-फूल 
थी पार्ववी धरती जलती तप से निर्जल 
था महाकाल ज्यों समाधिस्थ नि््वन्द्र अचल 
सहसा अनंग का धनु झंकृत, झर छूट पड़े 
बन पज्चबाण के पुष्प बरसते ये बादल ! 
क्षण भर घाटी की भंवरों में कर आवतेन 
क्षण भड्ड शिखरों के छपछों का कर आलिगन 
इस महाशून्य की डाली से झरझर शाइवत 
बह रहे पवन की धारा में ये मेघ-सुमन ! 
क्षण बन दुकूल शंगो का, क्षण परियों का पर 
बन देवदारू का वलय, वनों की बीच बिखर 
भधखुले नयन नभ में तिर तिर बनते मिटते 
ये कामरूप-घन, दिवा स्वप्न के फूल सुधर ! 
किसने फंलाया यह हरीतिमा का दुकूल 
बंध पा न रहे जिसमें पारद के जलद-फूल 


४ गिरि-पत्थर 


पत्थर भी है कितना रसमय यह जान गया 
इस जड़ में भी हैँ चेतन ता में मान गया 
पत्थर की छाती पर सोई है हरियाली 
भुजबन्धन में कस रही लता पहिचान गया ! 
भानिक मदिरा से भरी घाटियों की प्यालों 
मधुबाराएँ, चम्पई, धूप, छाया काली 


[ सवस्थर 
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वासना नहीं बुझती फिर भी पीकर क्षण क्षण 
काँपते खड़े शत देवदारु बन रोमाली ! 
घन की उड़ती परियाँ करती हे आलिगन 
पथरायें अधरो का भरती विद्युत चुम्बन 
बहने लगता गिरि शिरा शिरा में रस मन्थर 
खिल जाते है तन में लघु लघु मुसकान सुमन ! 
निर्शऋर नदियों में गल बहता जिसका अन्तर 
जाने क्‍यों फिर भी कहलाता वह गिरि पत्थर ! 


तह 


५ हिमगिरि और में 


हा 


फ़ितना उन्नत हिमगिरि, में हूँ कितना लघु नर! 
कितेना इलथ में, कितनी है इसकी विषम डगर ! 
फिर भी आ बैठा हूँ में इसकी चोटी पर 

पगग॒ से अंकित करता मानव अभियान अमर ! 


है ५2 


मे पंखहीन बन्दी सा इस नभ के आँगन, 
कितने गतिमय निबंन्ध गगनचारी ये घन ! 
फिर भी इनको सॉँसो में भर कर आलिगन 


टन 


इतिहास लिख रहा हूँ में मानव का नूतन : 
कर शा 

कितना सीमित में, है असीम यह नभ मण्डल ! 

कितना झंझा विद्युत-पूरित इसका अंचल ! 


फिर भी तभ पर लिख लिख स्वर के क्षक्षर उज्ज्वल 
गुंजित करता में मानव के जयगान विमल ! 


गः 423] 


में जय विव्वासी पुरुष अतिथि हूँ दूरागत 
हँस हँस करती यह प्रकृति बध्‌ मेरा स्वागत ! 





संथधालों के नामकरण की निराली प्रथाएँ 


दिवाकर साहु समीर” 





मानव-सभ्यता के इतिहास में नामकरण को प्रथाएँ भी अपना विशेष 
स्थान ,रखती' हूं । मानव-संस्कृति एवं सभ्यता स्वयं जितनी प्राचीन हे, ये 
प्रथाएं भी उनसे कम प्राचोन नहीं । पुथ्वी पर मानव के अस्तित्व के साथ ही 
साथ उसके नामकरण की आवध्यकता हुई जिसने कालक्रम से ऐसी विभिन्न 
प्रथाओं को जन्म दिया। नाम-योत्र-विहीन मनुष्य संसार से कदाचित्‌ ही 
कोई हो। अस्तु । 

संथाल-संस्कृति मे नामकरण की प्रथाओं का खास महत्त्व हु । नामकरण 
संस्कार इनके जातीय संस्कारों में प्रमुख हू । किसी परिवार मे पृत्रोत्पन्न 
होने पर उसके जन्म से पाँचवें दिन तथा पुत्री होने पर तीसरे दिन उसकी 
“छठो' (जन्मोत्सव ) का आयोजन किया जाता हूँ जिसे संधाल लोग अपनी भाषा 
में जानाम छटियार' कहते हुँ । जानाम छटियार' के तीन प्रमुख विषय 
हैं। (१) संथाल-संस्कृति के नियमानुसार किसी के यहाँ सन्तानोत्पत्ति होने पर 
परिवार और गाँव भर में सृतक समा जाता हें । अत: उस सूतक को मिटाने 
के लिए 'जानाम छटियार' करना अनिवाय हें. क्‍योंकि घर और गाँव में 
सुतक रहते वहाँ किसी प्रकार के पवे-त्यौहार, पुजा-पा5, विवाहोत्सब आदि 
शुभ कार्य नहों किये जा सकते । (२) 'जानास छटियार' में नवजात शिकश्षु का 
मुण्डन होता है। (३) इसी समय शिशु का नामकरण भो होता है, क्योंकि 
जबतक उसका नामकरण नहों हो जाता तब तक संथाल-समाज उसे अपना 
सदस्य स्वीकार नहीं कर सकता । छठटठी संस्कार' ही संथालों का 'नामकरण 
संस्कार भी हे १ 

संथाल लोग सामूहिक जातीय जीवन व्यतीत करते हे । इनके पर्व- 
त्यौहार, पुजा-पाठ, विवाहोत्सव भावि सामूहिक होते हे । उनमें बदीन-दुखी, 
अमोर-गरीब, सभी समान रूप से भाग लेते और एक साथ आनन्द का उप- 
भोग करते हे । प्रत्येक संयाल गाँव में चाहे बहु छोटा हो या बड़ा, एक-एक 
मांझो' (प्रधान), पारानिक' (प्रमुश्न सदस्य), नायके' (पुजारी), 'योग-मांझी' 
(उपप्रधान) योग पारानिक ( उपसदस्य ), कुडास नायके' ( सहकारी 
पुजारी), गोडेत' (संदेशवाहक) जादि प्रमुख जनः होते हे ।. -जानाम 
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छठियार' की निर्चिक्त तिथि को, गरीब से गरीब गृहस्थ के यहाँ भी गाँव 
के सभो प्रमुख जन अन्यान्य बड़े-बूढ़े स्त्री पुरुषों के साथ 'छटियार' में सप्रेम 
सम्मिलित होते हैँ ! वहाँ गाँव का नाई पहले से मौजूद रहता हे जो नापके 
से आरम्भ करके बारी बारी से वहाँ उपस्थित सभी लोगों के बाल बनाता 
तथा स्त्रियों के नल काटता हैँ। नवजात शिक्षु का पिता सबके अन्त में 
अपना बाल बनवाता हे। तत्पश्चात्‌ शिक्षु का मुण्डन होता हे । उसके बार 
एक दोने में रखे जाते हे । उस दिन घरों की सफाई भी होती हैँ । फिर 
बच्चे का पिता आगस्तुक पुरुषों को और दाई (धात्री) स्त्रियों को नहाने 
के लिए अलग अरूग जलाशय में ले जाती है । जलाशय के तट पर उसके 
देवता के सम्मानार्श थाई” सिन्दूर को पाँच टीकाये आऑकती हे । इसे घाट 
खरीदना' कहा जाता हँ । उसी समय नवजात शिक्षु के बाल जराशय में 
बहा दिये जाते हें । फिर तेल-हल्दी लगाकर सब लोग स्नान करते हूँ 
तथा घर लौटकर बच्चे और जच्चे को भी स्नान कराया जाता हेँ। दाई' 
बच्चे को कमर में हल्दी से रंगा हुआ धागा (डेंडोर) बाँध देती हे जो 
पारिवारिक एवं सांसारिक बन्धनों का प्रतीक समझा जाता हैँ। फिर गोबर 
घोले हुए जल से बच्चे की माँ का अभिषेक-सा कराया जाता ड और बह 
दाई के हाथ से अपने बच्चे को घर के द्वार पर ग्रहण करती हैँ जिसका 
अभिष्राय यह होता हूँ कि समाज को ओर से उसके पालत-पोषण का भार 
उसे सौपा जा रहा हूँ। 

आगन्तुदा लोग बच्चेके पिता से पूछते हे, 'हम यहाँ किस लिए इकहठे 
हुए ह ?” बह उत्तर देता हे, “हमारे यहाँ नये अतिथि (शिशु) आये हूँ ।' 
लोग फिर पुछते हे, कन्धे पर भार ढोने बाला अथवा सिर पर ?” यदि 
पुत्र हुआ होता हैँ तो उत्तर में 'कन्बे पर ढोने बाला और कन्या हुई हुए 
हैँ तो' सिर पर ढोने बालो! कहा जता हे । इस पर सभी लोग जाननदसु चक 
भाव प्रकट करते हूँ । 

उधर दाई के हाय से बच्चे को लेकर उसकी माँ धर में प्रवेश करता 
है। फिर दाई चावल के आटे को पानी से घोल कर बच्चे की आाट क 
चारों पौओं पर तथा सब्री स्त्री-पुर्षों को डिड़कती हे । यह शुभ क', जिले 
समझा जाता है। फिर तासकरग की बारी आती हूँ। परिवार का वालिक 
अपनी स्त्री के साथ परामर्श करके बच्चे का नाम स्थिर करता है। फिर 
दाई समु्पस्थित छोगों से उसका नाम कहतो हुई उन्हें बारी बारी से प्रणान 
करती हुँ । लोग बच्चे को आज्ञीष देते हुए हास्य और जिनोद की हल्को 
लहरियाँ लेते रहते हैं । संपूर्ण मंडली हंसो-खुशी के फुहारों से गुं जित हो उठती 


२६२ शानोदय [ नवस्थर 


है । इतने ही में उन लोगों के सामने घरवालों को ओर से 'नतोम-दाक्‌-सण्डी: 
थानी नौस को पत्तियों के साथ पकायी हुई चावल की माँड़ी आ जाती हैं 
उसे 'नायके' से आरम्भ करके सभी उपस्थित लोगों को एक एक दोना परोसा 
जाता है । लोग पूछते हैँ, “यह कसी भेंट हे ?” घरवालों को ओर से उत्तर 
आता है, “यह अमुक (शिशु) की तुच्छ भेंट है ।” इस पर लोग सहष 
उसे पीते हैं। यहीं से सृतक का अन्त होता है तथा नवजात शिशु समाज के 
अन्तर्गत आ जाता है। उसके नाम की स्वीकृति भी इसी से मिलती हैँ १ 
नामकरण में संथालों के उत्तराधिकार के विधान भी सम्मिलित रहते हे । 
अतएवं जब तक किसी बच्चे की 'नीम-दाक्‌-मण्डी' गाँव के प्रमुख जनों द्वारा 
नहीं पी ली जाती, तब तक सानो ससाज में उक्त बच्चे का कोई स्थान 
नहीं । दाई के हारा उसके नाम की घोषणा होते ही छोग आपस में कहते 
है, आज से हम इस बच्चे को शिकार में, अथवा पनघट में, साग तोड़ने में 
(लड़की हो तो) अमुक नाम से पुकारा करेंगे ।' 

नीम-दाक्‌-मसण्डी' में नीम का कड़ वापन जितना अधिक समाया रहता है, 
उसमें संथालों के पारस्परिक जीवन का मीठापन भी उतना ही अधिक 
सब्हित रहता है । उनके हृदय के निर्मल प्रेम रस का एक-एक बिखु उस 
नीम की माँड़ी के अणु-अणु में व्याप्त रहता हे। इन पंक्तियों में लेखक 
का निजो अनुभव यही हूँ। 

संथाल लोग अपने पूर्वजों के नाम और गोत्र कभी नष्ट नहीं होने देते । 
इनमें बारह गोत्र होते हे-किसक्‌, सोरेन, हेमरम, हाँसदाक्‌, मूर्मू, मरण्डी, 
बासके, बेसरा, दुडु, चोंडे, पौड़िया और बेदिया | शिशु अपने पिता (जनक ) 
का गोत्र ही जिसे ये परिस' कहते हे, पाता हे माता का नहों। (संबालों 
में समगोत्रीय विवाह नहों होता हे )। दक्षिण भारत में यह प्रथा हे कि 
पिता का नाम पुत्र में भी दोहराया जाता है। कहीं कहीं गाँव का नाम भी 
व्यक्ति के नाम के साथ जोड़ दिया जाता हूँ। संथालों में भी इसी प्रकार 
की कुछ प्रथाएँ हे / जिनका वर्णन निम्नलिखित पंक्तियों में किया जाता हूँ :- 

(१) आस तौर पर प्रथम पुत्र अपने दादा का, द्वितीय पुत्र अपने नाना 
का, तृतीय अपने बड़े चाचा का, चतुर्थ अपने मामा का, पंचम अपने छोटे 
चाचा अथवा फूफा का, षष्ठ अपने मामा अथवा चचेरे नाना आदि का 
नाम पाता है । उसी प्रकार पहली कन्या अपनी दादी का, दूसरों अपनी नानों 
का, तीसरी अपनो चाची का, चौथी अपनी मासी का, पाँचवीं अपनी फूआ 


का, छठवों अपनी मौसी आंदि का नास पाती है। तात्पर्य यह हैँ कि दोनों 
कुरूों के पूर्वजों के नाम हर हालत में सुरक्षित रखे जाते हें। इन पंश्तयों के 
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लेखक के पास ऐसी नामावलों को कई बानगोी सौजूद हे; स्थान संकोच के 
कारण वहु यहाँ नहीं दी जा सकती । उपर्युक्त नियम के अपवाद भो यवा- 
कदा पाये जाते हें जिसको वजह अधिक सन्‍्तान के कारण उत्पन्न समस्या 
होती है । 

(२) संथालों मे धर जावांय बापला” नाम की एक वेवाहिक प्रथा है 
जिसके अनुसार वर को कन्या के पोहर में हो अपना जीवन व्यतोत करना 
पड़ता हुँ । उसे बधू-शुल्क नहीं देना पड़ता । बहुधा पुत्र के अभाव में लोग 
अपनी कम्या अथवा कन्याओं का विवाह इस प्रथा के अनुसार करते हे । 
घर जावांय बापला' के अनुसार कन्या ही अपने पिता की समस्त संपत्ति 
की उत्तराधिकारिणो हूं।उो हें । एक प्रकार से पत्नी ही पति का स्थान ले लेती 
हैं । इसलिए उनके बच्चों के नामकरण में भी कन्या पक्ष को ही प्रथम स्थान 
दिया जाता हैँ। सारांज यह है कि उनका पहला लड़का अपने नाना का, 
बूसरा अपने दादा का, तीसरा अपने सासा का, चौथा अपने चाचा का, 
पाँचवाँ अपने दूसरे सामा अथवा चचेरे नाना आदि का नाम पाता हे । 
उसी प्रकार उसको पहली लड़की अपनी नानो का, दूसरी अपनी दादी का, 
तीसरी अपनी भाभी का, चौथी अपनी चाची अथवा फूआ आदि का नाम 
पाती है । परन्तु गोत्र उन्हें अपने पिता का ही मिलता हे। नामकरण की 
इन प्रथाओं में संथालों के उत्तराधिकार संबंधी सामाजिक विधान की बड़ी 
सुन्दर व्यवस्था है । 

(३) जुड़वाँ बच्चों के नाम उपयुक्त प्रथा के अनुसार नहीं रखे जाते | 
इसके लिए एक दूसरी ही बड़ी मनोरंजक प्रथा हैं। वह यह है कि एक ही 
माँ-बाप के पहले जोड़े लड़कों के नाम क्रमानुसार राम” और लरूखन 
दूसरे जोड़े के भरत' और चतुर', तीसरे जोड़े के भोम! और अर्जुन 
तथा चौथे जोड़े के 'सोदों और 'कान्हू'' रखे जाते है । उसी प्रकार पहली 
जोड़ी लड़कियों के नाम कम से छीता' और कपरा', दूसरी जोड़ी के 
भहसों' ओर ड्सनों, तोसरों जोड़ो के दनगो' ओर 'पोंडगो' रखे जाते हे। 
यह तो हुई जुड़वा पुत्रों और कन्याओं की बात, परन्तु कभी कभी एक 
पुत्र तथा एक कन्या का भी जुड़वाँ जन्म होता हे । वेसो हालत में पुत्र का नाम 
“राम! तथा कन्या का छोता' आदि क्रम से रखा जाता है । उपयुक्त बर्गों का 


१ सीदू और कान्हू दो भाई थे। सन्‌ १८५६ ई० में संथाछों ने अंग्रेजी 
सरकार के विरुद्ध प्रथम राजनीतिक क्रान्ति की थी जिसमें इन दोनों भाइयों 


के शौयंपूर्ण नेतृत्व ने काम में घी का काम किया था। 
छः 
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कोई ताम एक ही साता-पिता की किसो सस्तान को पड़ चुकने के बाद 
यदि उन्हें कोई जुड़या सन्‍्तान हो तो फिर उन्हें दूसरे वर्ग के नाम दिये 
जाते हें। उदाहरण के लिए यदि किसी सन्‍्तान को राम अथवा छीता! 
नाम दिया जा चुका होता हूँ तो बाद में उत्पन्न होने वाली जुड़वाँ सनन्‍्तान 
के नाम 'भरत' चतुर' अथवा हिसो' डुमनो' दिये जाते हे । 

(४) कभी कभी सन्‍्तान न होने पर संथाल लोग मनौती मनते हें, 
ओझा-गृनी को पकड़ते हूँ, तन्त्र-संत्र के उपाय” करवाते हे। और तब जो 
सन्तान उत्पन्न होती है उसका नाम उसी ओझा अथवा उसकी पत्नी के 
नाम पर रखा जाता हँ जिनकी बदौलत सन्‍्तान होने का विश्वास किया जाता 
हैं । इसका अभिप्राय उस ओझा” का सम्मान करना हूँ। परन्तु यदि परि- 
वार वाले 'ओझा' को यह सुविधा प्रदान करना न चाहें तो उन्हें उनको दो 
रुपये, एक धोती तया एक बकरे का उपहार देना पड़ता है । फिर सन्तान 
का नाम आम प्रथा के अनुसार रखा जाता है । ओझा के नाम पर किसो 
सन्‍्तान का नामकरण होने पर भी वे उसके उत्तरदायित्व से सर्वथा मुक्त 
रहते हे । 

(५) पोध्य-पुत्र की प्रथम सनन्‍्तान अपने निजी दादा अथवा दादी का 
नहीं, अपने पोष्य-पितामह अथवा पितामही का नाम पाती हूँ । 

(६) संथालों के अंधविववास के अनुसार बाघ, सिंह, भालू. साँप 
आदि अनिष्टकर जीबधारियों की चर्चा, सीधे उनके नाम लेकर करन! खतरे 
से खाली नहीं समझा जाता हूँ । ऐसे जीवधारियों के छद्य नामों का हो 
अधिकतर प्रयोग होता हे । अनिष्ट की यह भावना बालकों के नामकरण 
में भी ध्यान में रखी जाती हे। जो व्यक्ति बाघ, सिंह, भालू आदि हिंच्र 
जन्तुओं के शिकार होकर मरते हें उनके नाम किसी बच्चे को नहीं दिये 
जाते, क्योंकि उनके लिए भी उन्हीं जानवरों के शिकार हो जाने को आशंका 
रहती है । साँप के काटे हुओं के बारे में यह बन्धन नहीं भी रहता हे । 

(७) संथाल समाज समगोत्रीय तथा अन्तर्जातीय यौन संबंध का धोर 
विरोधी हूँ। स्त्रियों के लिए तो इस नियम की और अधिक पाबन्दी है । 
इसलिए संथाल स्त्रियाँ इस विषय में सर्बदा सतक रहा करती हे कि किसी 
समगोत्रीय अथवा अन्तर्जातीय पुरुष के साथ उसका किसी तरह का अनुचित 
संबंध समाज के समक्ष प्रकट न होने पाये । अन्यथा 'बिदलाहा' (जातिच्यूति) 
का अपमान भोगता पड़ेगा। परन्तु इतना होने पर भी यदि कभो किसी 
अविवाहिता, परित्यक्ता अथवा विधवा के कोई सन्‍्तान उत्पन्न हो जाती है 
तो समाज अपने अन्तर्गत उसकी समुचित व्यवस्था करने की भो सामर्थ्य 
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रखता है । उस स्त्रो के कथन पर संथालों की ग्रामपंचायत जिस पुरुष को 
उक्त शिक्षु कः जनक प्रसाणित करती हैँ उसी का गोत्र (परिस) उसे (शिक्षु 
को) सिलता हैँ तथा उसका नाम उक्त पुरुष के पिता के नाम पर रखा 
जाता हू । वह स्त्री उसी पुरुष को पत्नी करार दी जातो हैं । उसका बध्‌- 
शुल्क भो उसी पुरुष से वसूल किया जाता हें । और यदि, बह स्त्री को 
ग्रहण न करे तो उसे उसका त्याग-शुल्क भी देना पड़ता हैँ। ऐसी स्त्रियों 
अथवा युवतियों को संथालसमाज हीनदृष्टि से नहीं देखता । उसका 
पुनविवाहू बिता किसो अड़चन के हो जाता हे) परन्तु नवजात शिशु हर 
हालत में उसी पुरुष को सौंप दिया जाता हे । वह उसी का वेधामिक उत्तरा- 
घिकारी भी होता हूं! 

इसको दो-एक अवस्थायें और है । कभी कभी ऐसा होता हे कि युवती 
माता किसी को भी अपने शिशु का जनक प्रमाणित नहीं करा सकती अथवा 
दो तीन युवकों के साथ यौन संबंध हुआ बतलातो हें ७ पहली अजस्था सें 
अर्थात्‌ जब शिशु का जनक अज्ञात रहता हैँ, तब पहले तो 'जावाँय किरिज 
करने थानी (किसी बुवक को) उस युवती का पति खरीदने का प्रयत्न किया 
जाता हे । कोई युवक पति मिल जाने पर उसे वह युवती बिना व्धू-शुल्क 
के उसकी पत्नी के रूप से सौप दी जाती ह ; साथ ही उस युवती के 
परिवार बाले दस से बीस स्पये तक मूल्य” भी देते हे । तात्पर्य यह हैं कि 
उस युवती को पति खरीद दिया जाता हु । फिर तो वह अज्ञात नाम-गोत्र 
शिक्षु अपने उस भावी पिता का गोत्र एवं उसके पिता अथवा साता का नाम 
पाता हैँ। ओर जब कोई यूवक उस युवती के लिए अपना पतित्व बेचने को 
प्रस्तुत नहीं रहता हैँ तब उस नवजात शिक्षु को गाँव के योग-सांझी” का नास 
और मोत्र दिया जाता हूँ, क्योंकि गाँव भर की युवक-युवतियों का चरिश्र- 
संबंधी उत्तरदायित्व उन्हीं के सिर पर रहता हे । बच्चे के पालन पोषण का 
भार 'योग-माँझी' की देख रेख में उसी युवती के जिम्मे रहता हैँ, परन्तु 
उसे समाज में किसी का उत्तराधिकार प्राप्त नहीं रहता । बड़े होने पर उसे 
स्वतञत्र जीवत यापन करना पड़ता हेँ। हाँ, समाज की अन्यान्य सुविधाएँ, 
ओरों की भांति उसे भी प्राप्त होती हे। उस युवती का विवाह भी पीछे 
कहीं हो जाता हैँ। एक से अधिक युवकों के साथ यौन-संबंध बतलाये जाने 
पर भी उपयुक्त व्यवस्था ही की जातो हें। 

तामकरण-संबंधो दो एक सुक्ष्म बातें और हे ; परन्तु लेख का कलेवर 
बढ़ जाने के भय से यहाँ उनका समावेश नहीं किया जा रहा है । फिर भी, 
इतना लिखे बिना यह अधूरा-सा रूगता हे कि संथाल नामों में राम, लखन, 
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भरत, चतुर, अर्जुन, किसुन, शिव्‌, सोना, रूपछाल, मेघलाल, शामलाऊ, 
शिवलाल, सोम, मंगल, बुधु, लखीराम, सुकोल, सुफल, रसिक, जेठा, मेघराय, 
बाघराय, सिगराय, छोटराय, बाड़का, छोदका, सलखू, पियो, भुज, दुर्गा, मोहन, 
हाड़मा, लदु, भातोड़, लाल, भतू, हरि, चरण, दारोगा, बरियार, जयराम, 
सोमाय, सुकदेव, सावना, शंकर आदि तथा स्त्रियों के नामों में बाले, बड़की, 
माराऊ, दुलाड़, होपोन, रान्धोन, लुखो, लुवगी, सुगी, मुखी, सुमी, मायनों, 
मुनी, पोगरों, सोना, छीता, कपरा, चुड़को, तालवा, मेंही, साँखो, संझली, 
मेक्‌ आदि नाम अधिकतर व्यवहार में आते हूँ। परम्परा, इतिहास, अन्ध- 
विश्वास तथा अर्थ के आधार पर इन नामों का वर्गीकरण भी हो सकता हूं 
जो एक स्वतंत्र लेख को सामग्री हे। 

किवदन्तियों के आधार पर संथाल लोग धनुष-वाणधारी राम और वंशी- 
धारी कृष्ण को अपने पुर्दंज माना करते हे । नामकरण की उपयुक्त प्रणालियों 
को दृष्टि में रखते हुए इतना तो अवदय कहा जायगा कि संथालों के 
किसी सुदूर पूर्वजों के नाम राम और कृष्ण अवश्य रहे होंगे जो आज भी 
पीढ़ी दर-पीढ़ोी नीचे उतरते हुए, संथालों में प्रचलित हे । सभ्य संसार का 
इतिहास इसे भले ही उपेक्षा की दृष्टि से देखा करे परन्तु संयालों की 
परम्परा और गायायें, सूम के धन को तरह इनके पुरखों की थातियों को 
अब तक जुगाते रही हैँ। इनकी परम्परागत प्रथाओं का पंचांग यगों से 
हनका मार्ग प्रदशन करता आ रहा है ; परन्तु ये चीजें और कब तक अंध- 
कार में रहेंगी ? 


शूद्रमुक्ति 


पं० फूलचन्द्र सिद्धुन्तशास्त्री 











(२) 

दि० सिद्धान्त प्रंन्थों में मुख्यतया घट्खण्डागम और कषायप्राभत का समावेश 
होता हे तथा धवला, जयधवला, गोम्मटसार, लब्धिसार और क्षपणासार 
इनके अंगरूप से स्वीकार किये गये हे। इनमें से प्रररम्भ के दो शास्त्रों की 
मूल द्वादशांग के आधार से रचना हुई थी और शेष ज्ञास्त्र इनके आधार से 
रचे गये थे। धवला और जयधवला ये दीका ग्रन्थ हें। इनमें क्रम से षद- 
खण्डागणम और कषायप्राभृत का विषय स्पष्ट किया गया हे। इस साहित्य 
में जीव और कर्म विषयक विविध अवस्थाओं, उनके संयोग, वियोग व कारणों का 
बिश्द विवेचन किया गया हैं। भगवान्‌ महाबीर ने अपनी पुनोत वाणी द्वारा 
जोर और कर्म के विषय में जो कुछ प्रतिपादन किया था उसका संकलन इस 


साहित्य में किया गया है इसलिए इसे सिद्धान्त ग्रन्थ इस नाम से पुकारते हे । 
जन परम्परा में आचार्य कुन्दकुन्द के ग्रन्थों की और इस साहित्य की 


प्रमुख रूप से गणना की जातो हैँ। कुन्दकुन्द के ग्रन्थ मुख्यतया अध्यात्म 
ग्रन्थ” इस नाम से पुकारे जाते हे । इसका कारण यह हे कि इनमें वस्तु का 
मूलस्पर्शो विच्वार किया गया हें । उपचार कथन को इनमें मुख्यता नहीं दी गई है । 

यह जेन परम्परा का मूल साहित्य हैँ जिसके प्रकाश में हम जगत्‌ और 
उसमें स्थित प्रत्येक तत्त्व का गहराई से विचार करते हें । 

प्रशन यह हे कि आजीविका की दृष्टि से जो श्ूद्र कहे जाते हे, जो 
नाच, गान, शिल्पकर्म या सेवाव॒त्ति से आजीबिका करते हे वे उसी पर्याय 
में पूर्ण आत्मधर्म को प्राप्त करने के अधिकारी हे या नहीं ? उक्त ग्रन्थों के 
प्रकाश सें हमें सर्वप्रथम प्रमुखता से इसो विषय का निर्णय करना हे और 
फिर देखना है कि अन्य साहित्य में इस निर्णय की कहाँ तक रक्षा कौ गई 
है या उसे कहाँ तक तिलांजलि दे दी गई हे। 

अधिकतर पिछले ग्रन्थों में दीक्षा के योग्य कुल और दीक्षा के अयोग्य 
कुल, कुल के ऐसे दो भेद देखने को मिलते हे। धवला टीका में उच्च 
गोत्र का लक्षण करते हुए लिखा हे- 

“दीक्षायोग्यसाध्वाचरणानां साध्वाचारं: कृतसम्बन्धाताम्‌ आय ॑प्रत्ययाभि- 
धानव्यवहारनिबन्धनानां सन्‍्तानः उच्चेगंत्रिम्‌ ।”'तद्विपरीतं नीचैगेतिस्‌ ।” 
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जो दीक्षायोग्य साधु आचरणवाले हों, जिन्होंने साधु आचारवालों के 
साथ संबंध स्थापित कर लिया हो तथा जिनमें यह आय! हे इस प्रकार 
की ज्ञान को प्रवृत्ति होती हो और यह आय हुं इस प्रकार का शञाब्विक 
व्यवहार होने लगा हो, उनकी परप्म्परा को उच्च गोत्र' कहते हे और इसके 
विपरीत नीच गोत्र हूँ । 

गोत्र का सामान्य लक्षण जीवस्थान चूलिका अधिकार की धवला टीका 
में इस प्रकार किया हें :- 

“गोत्र कुल वंश. सन्‍्तानमित्येकोड्ये, ।! 

गोत्र, कुल, वंश और सन्‍्तान ये एकार्थवाघ्री नाम हे। 

आगे धवला टीका के उदय-उदीरणा प्रकरण में नीच गोत्र की उत्कृष्ट 
प्रदेश उदीरणा के स्वामी का निर्देश करते हुए लिखा हे- 

अजमकित्तिदुब्भगअणादेज्जणीचागोदाणं उक्कस्सपदेसउदीरओ को 
होदि ? सब्वविशुद्धो असंजदसम्माइट्ठी से काले संजमं पडिवाज्जहिदि त्ति ।" 

अयशःकीति, दुर्भग, अनादेय और नीचगोत्र की उत्कृष्ट प्रदेश उदौरणा 
किसके होती है ? जो तदनंतर समय में सकल संयम को प्राप्त होगा ऐसे सर्य 
बविशुद्ध असंयत सम्पर्दृष्टि के उक्त प्रकृतियों की उत्कृष्ट प्रदेश उवीरणा होती है । 

आगे इसी प्रकरण में उच्चगोत्र और नौच गोत्र होने के कारणों पर 
प्रकाश डालते हुए लिखा हुँ- 

“णीवागोदाणमुदी रणा एयंतभवपच्चइया । ' उच्चागोदाणमुदीरणा 
गुणपडिवण्णेसु परिणामपच्चइया अगुणपडिवण्णेसु भवपच्चइया। को प्रुण 
गृणो ? सजमों सजमासजमों वा ।" 

नोच गोत्र की उदीरणा एकान्त भवप्रत्यय होती हुँ और उच्च गोत्र की 
उदोीरणा गुणस्थान प्रतिपन्न जीवों में परिणामप्रत्यय होतो है तथा गुण- 
स्थान अप्रतिपन्न जीबों में भवप्रत्यय होती हैँ । गुण से यहाँ संयम और 
संयमासंयम लिये गये हैं। 

इन प्रभाणों के आधार से निम्न लिखित बातें फलित होती है :-- 

(१) आये होकर भी जो दीक्षा योग्य साधु आचारवाले हें थे उच्च 
गोत्री और शेष नीचगोत्री हें । 

(२) सन्‍्तान का अर्थ पुत्र, पौत्री प्रपोन्नी की परम्परा न होकर आचार- 
वालों को परम्परा हे। ग्रोम्मट्सार कर्ंकाण्ड में सनन्‍्तानक्रम से आये हुए 
जीव के आचार को गोत्र कहा हैं । धवला टीका के उक्त लक्षण को देखने 
से मालम पड़ता हे कि यह लक्षण उलट कर लिखा गया हैँ । सन्‍्तान 
(परम्परा) यह गोत्र का सुख्य बाच्या्भ है और आचार उसका मिभित्त है । 
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कितु कर्मकाण्ड में आचार को गोत्र का वाच्यार्थ मान लिया गया है। ऐसा 
उन्होंने क्यों किया इसके दो कारण हो सकते हें-प्रथम तो यह कि इस 
काल में वर्णाश्षम धर्म के प्रभाववश सनन्‍्तात शब्द पुत्र, पौत्र, प्रपौद्र अर्थ 
में प्रयुक्त होने लगा था। जन्म से उच्चता और नीचता रूढ़ हो गई थी। 
सम्भवतः नेसिचरद्र सिद्धान्तचक्रवर्तोीं तात्कालिक परिस्थिति से प्रभावित 
हुए हों और उन्होंने ब्राह्मणधर्म की वर्णव्यवस्था को स्वीकार करना ही 
इष्ट समझा हो । दूसरा कारण यह भी हो सकता हें कि इस काल में 
भारतवर्ष में यवनों का संचार बहुलता से होने लगा था! जनता अपने 
जीवनशुद्धि के कारणभूत आचार को तिलांजलि देकर यवतों के प्रभाव में 
आने लगी थी। आचार की नई नई व्याख्यायें को जाने लगीं थीं। अहिसा, 
सत्य, अचौयें, ब्रह्मच्थ और अपरिग्रह का जीवन मे महत्व घटने लगा था। 
संभवत: इसी परिस्थिति को ध्यान में रखकर नेमिचन्द्र सिद्धान्तचक्रवर्ती 
में गोत्र की व्याख्या में परिवर्तेत किया हो। उनकी यह मंशा रहो हो कि 
जनता इस नये आचार को स्वीकार करने से बचे इसीलिए उन्होंने उस आचार 
को ओर जनता का ध्यान आक्ृष्ट किया हो जो परम्परा से चला आ रहा 
था। ये दोनों परिस्थितियों उनके सामने थीं इसमे सन्देह नहीं। किन्तु इनमें 
से किस के प्रभाव में आकर उन्होंने गोत्र के उक्त लक्षण में परिवर्तन किया था 
घह कह सकना कठिन है पर इतना निद्चत हें कि वे गोत्र के उस लक्षण 
की यथावत्‌ रक्षा नहीं कर सके जिसका निर्देश वीरसेन स्वामी ने किया था ! 

(३) एक ण्याय में संयम का (नमित्त पाकर नीचगोतन्नी अपने गोत्र को 
बदल कर उच्चगोत्री हो जाता हेँ। गोत्र का यह परिवर्तेन उदय और उदी- 
रणा से होता हे, संक्रमण से नहीं । संक्रमण बन्ध का एक भेद हे ॥ 
सिद्धान्त ग्रन्थों में बन्ध के दो भेद बतलाये हुं-अकर्मेबन्ध और कर्मबन्ध । 
कर्मबन्ध संक्रमण का ही दूसरा नाम हैं । जीव के ओऔदयिक 
परिणामों के होने में कर्म का उदय या उदय और उदीरणा ये दोनों 
मिलकर कारण होते हे संक्रमण नहीं इतना निड्चिचतत है । जिन अग्निकायिक 
और वायूकायिक जीवों के उच्चगोत्र की उद्देलना हो गई हे उन्हे छोड़कर 
कर्मक्षय होने के पूर्व तक शेष सब संसारी जीवों के दोनों गोत्र की सत्ता 
पाई जातो है और यथासंभव इनका संक्रमण भी होता रहता है पर उदय और 
उदोरणा पर कोई प्रभाव नहीं पड़ता । देवों और भोगभूमिज मनुष्यों के उच्च गोत्र 
का हो उदय होता है। नारकियों, तियंचों और लब्ध्यपर्याप्तक मनुष्यों के नीच 
गोत्र का ही उदय होता हे। शोष मनुष्यों के यथासंभव दोनों प्रकार के 
गोत्रों का उदय होता है ऐसा कसंश्ञास्त्र का मन्तव्य हे। अतः संक्रमण के 
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देशसंक्रमण और सर्वेसंक्रण ऐसे भेद करके सर्वसंक्रण के होने पर ही 
गोत्र परिवर्तत मानना उचित तहीं हे । यह मान्यता कमंशास्त्र की अनभिज्नता 
फो प्रकट करती है। 

(४) एक पर्याय में गोत्र बदलता हैं इसका यह अभिप्राय हैँ कि जो 
आये या म्लेच्छ नोचगोन्नी होते हे वे परिणामों को विशुद्धिवश सकलसंयम 
को धारण करते समय नियम से उच्चगोत्रो हो जाते हे । 

घबला टीका में बतलाया हूँ कि ब्राह्मण, क्षत्रिय,, बेदय और साधु 
ये उच्चगोत्री होते हें और शेष नीचगोन्नी होते है । वहीं पर यह भी लिखा 
है कि ये इक्ष्वाकु कुल आदि काल्पनिक हे। इससे स्पष्ट ज्ञात होता है कि 
गोत्र का यह विभाग व्यवहार की प्रधानता से किया गया हे । कमंश्ञास्त्र के 
अनुसार इतना तो निश्चित हे कि बोतरागी साधु नियम से उच्चगोत्री होता 
है किन्तु वर्णों की अपेक्षा गोत्र का कोई ऐसा विभाग नहीं किया जा सकता हे । 

कर्मंशास्त्र में मनुष्य के चार विभाग किये गये हे-सामान्य मनुष्य, 
पर्याप्त मनुष्य, पर्याप्त मनुष्यनी और लब्ध्यपर्याप्त सनुष्य । इनमें से एक लब्घ्य- 
पर्याप्त मनुष्य के मात्र नीचगोन्र का-उदय होता हे शेष के गोत्र के उदय का कोई 
ऐसा नियम नहीं हे। किसी के भी किसो गोत्र का उदय होता हे । जैसा 
कि हम पहले लिख आये हें कि वर्ण मात्र आजीविका के प्रकार हे । 
इनके आधार से मनष्यों का भेद करना आन्तरिक भेद को प्रकट नहीं करता । 
जनाचार्यों ने वर्णों की काल्पनिकता को ऊध्वंबाहु हो कर स्पष्टतः उद्घोषित 
किया है। वे नहों चाहते कि इस कारण से कोई मनुष्य मनुष्य में वास्त- 
विक भेद करे। वे इसे व्यवहारमात्र मानते हें। यही कारण हूं कि वर्णो 
के आधार से हम यह निर्णय नहीं कर सकते कि किसके किस गोत्र का 
उदय होता हैँ । ब्राह्मण होकर भी नीचगोत्री हो सकता हे और शूद्र होकर 
भो उच्च गोत्री हो सकता हैँ। माना कि धवला में वर्णों के आधार से 
शोत्र के विभाग का निर्देश किया गया हूँ परन्तु उसकी काल्पनिकता को भी 
तो धवलाकार ने वहीं स्वीकार कर लिया हूँ । इसलिए वर्णों के आधार से 
गोत्र का विभाग करना मूल मान्यता के विरुद्ध हुं । यह तात्कालिक परिस्थिति 
का परिणाम हे जिससे प्रारम्भ के तोन वर्णवाले उच्चगोत्री और श्ञूद्व नोच 
गोत्री माने जाने लगे थे। 

अतः इस विवेचन से यही निष्कर्ष निकलता हे कि किसी भी वर्णवाला 
जीव परिणामों को विज्लुद्धतावश मुनिदीक्षा का अधिकारी हो सकता हे । 
हस विधय को पुष्टि सवार्थसिद्धि से भी होती हे । उसमें संघ के अवर्णवाद का 
निर्देश करते हुए लिखा हे-- 
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डे 


“शद्॒त्वाशुचित्वाद्या विर्भावना संघावर्णवाद:।” ६-१३ | 

जो दोष जिसमें नहों हे उसका उसमें उद्भावन करना अवर्णबाद हे । 
कोई भी साधु किसी वर्ण का नहीं होता या मात्र ब्राह्मण वर्ण का होता है। 
साधु दीक्षा लेने पर गहस्थ अवस्था के वर्ण उसके छूट जाते हे फिर भी 
उन वर्णों के आधार से संघ की निन्‍दा करना यह संघ का अबर्णवाद हे । 
जैन परम्परा में सब प्रकार के कर्म करने वाले जीव दीक्षित होते आपे हे 
जब डाका डालने का कर्म करने वाले भी दीक्षित हुए हे, हिसा का कर्म करने- 
वाले भी दोक्षित हुए हैं, तो शिल्प या सेवा का कर्म करनेवाले दीक्षित 
हुए हों तो इसमें क्या आइचये हें ? जन संघ में जो गृहस्थ अवस्था में शहर 
थे ऐसे मुनि भी पाये जाम थे तभी तो दूसरे लोग उपहास में उन्हें 'शूद्र 
कहकर पुकारते होंगे । 

वतंमान में अधिकतर लोग यह बात सुनते हुए घबड़ाते हे कि शूद्र मुनि दीक्षा 
ले सकता है और जो इस सत्य का प्रतिपादन करते हें उन पर नाना 
प्रकार के आक्षेप लगाते हे। उन्हें समाज में तिरस्कृत किया जाता हैं, 
उनकी बात नहों सुनी जाती हे । पर वस्तुस्थिति यह हैं कि जनधर्म का दर- 
वाजा सबके लिये समान रूप से खुला हुआ था और होना चाहिये । कथित शद्रों 
की परिगणना तो आर्यो में होती आई हे। वे यहाँ को तात्कालिक समाजिक 
व्यवस्था को भी स्वीकार करते आये हें। जो अनाय॑ अर्थात्‌ स्लेच्छ कहे 
जाते हैं जिनका किसी भी प्रकार का सामाजिक जीवन सुनिद्चित नहीं हूं, 
जो हिसा आदि सभो कर्मों में रत रहते हे, विवाहु आदि का भी जिनके यहाँ 
किसी प्रकार का बन्धन नहीं है, जो सेवा, शिल्प आदि क्‍या सभी कर्म बिना 
भेदभाव के करते हे, वे जब जिनदीक्षा के अधिकारी साने गये हैँ और 
उसी भव्र से संयम धारण कर मोक्ष के पात्र होते आये हु तब फिर 
आये शृद्र जिनदीक्षा के अधिकारी न होते हों यह कहना भला कंसे संभव 
है ? हाँ, जो पंसे के लिए चापल्सी करते हे या पेसा लेकर चापलूसी करते 
है इन्हे यदि जिनदीक्षा का अधिकारी न माना जाय तो बात दूसरी हें, 
क्योंकि इनके जीवन में से परिग्रह का महत्त्व कभी भी दूर नहीं हो सकता, 
ऐसे जीब दीक्षा लेने के बाद भी उठाधरी करते रहते हे। परन्तु जो मात्र 
शिल्प या सेवा द्वारा आजीविका करते हे वे परिग्रह की भरता से दूर नहीं 
हो सकते यह बूद्धिग्राह्म बात नहीं हे। ऐसे उदाहरण तो आज भी देखने 
को सिल सकते हैँ जिनसे यह भेद स्पष्ट हो जाता हे । मुझे एक साधु की 
घटना याद है । उनके पढ़ाने के लिए एक विद्वान की नियुक्ति की जा रही 
थी। साधु महाराज जितना दिलाना चाहते थे पंडित जी उतने पर राजी 
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नहीं थे। उनका कहना था कि इतने अल्प वेतन में हमारे कुट्म्ब का भरण- 
पोषण नहीं हो सकता। जिनकी ओर से वेतन मिलनेवाला था वे इसके 
लिये राजी थे कि पंडित जी की इच्छापूरति कर दी जाय तभी वे निश्चिन्त 
होकर काम कर सकेंगे, पर साधु महाराज इस पर राजी नहीं हुए। उनका 
कहना था कि हमारे निमित्त से इन्हें भोजन मिल जाता हे और दूसरी सुबि- 
धाएँ भी मिल जाती हे फिर इन्हें अधिक देने से क्या लाभ ? हम गुरु 
है, हम जो कहते हे बह पण्डित जी को भान लेना चाहिये । अधिक देने से इनका 
लोभ बढ़ेगा और लोभ दुर्गति का कारण हूँ। अन्त में पंडिस जी तो भान गये 
पर साधु महाराज को टस से सस नहीं किया जा सका। उस समय दाताके 
मुख से अवश्य ही ये शब्द सुनाई दिये-दाता दे भंडारी का पेट फटे । 

हमने ध्यानपुवके आगम को देखा हैँ । आगम का भाव स्पष्ट हूँ। 
उसमे वर्णों के आधार से दीक्षा का विचार ही नहीं किया गया हूं । प्रारम्भ 
में तो वहाँ आये स्लेच्छ इन भंदों का भो दर्शन नहों होता। जब आर्य 
और स्लेच्छ ये भेद समाज में रूढ़ हो गये और आय लोग अपने से भिन्न 
दूसरों को अनार्य कहने लछूंगे तब भी जन आगम ने धर्म का दरवाजा किसी 
के लिये बन्द नहों किया क्योंकि जन धर्म की मान्यता के अनुसार आर्य 
और स्लेच्छ ये भेद भी कल्पित हे । जिन्हें हम स्लेच्छ कहते हे वे अपने को 
वेसा कब मानते हें। जिस प्रकार चार वर्णो के मनुध्यों में कुत्ता बिल्ली 
जैसा भेद नहीं पाया जाता उसो प्रकार इन भेदों में भी वास्तविक अन्तर 
नहीं है। दोनों की शकल सुरत और नाक कान एक से होते हैँ । यही 
कारण हुँ कि जेनागम में आर्य और म्लेच्छ दोनों को दीक्षा का अधिकारी 
माना गया है। लब्धिसार में संयम के प्रकरण में दोनों के संयमस्थानों 
का स्पव्ट निर्देश क्रिया हैँ। यथा-- 


"तत्तो पडिवज्जगया अज्जमिलेच्छे मिलेच्छअज्जे य 

कमसो अवरं अवबरं वरं वर होदि सख वा ।|१९५॥।” 

अब देखना हे कि ये म्लेच्छ कौन हें । सवर्थिसिद्धि से आर्या स्लेच्छाइच' 
इस सूत्र की व्याख्या करते हुए म्लेच्छों के दो भेद बतलाये हुँ-अन्त्द्वीपज 
और कर्मभूमिज । अन्तर्द्वपज म्लेचछ वे कहलाते हे जो लवणसमुद्र के टापुओं 
पर पाये जाते है। अन्यत्न इन्हें कुभोग-भूमिज मनुष्य भी कहा गया है । 
और कर्मभूमिज स्लेच्छों को चर्चा करते हुए वहाँ लिखा हँ- कर्म भूमिजाइच 
शकयवनशञवरपुलिन्दादय:' अर्थात्‌ शक, यवन, शवर और पुलिन्दादिक ये 
करमंभूमिज स्लेच्छ हे। 
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इन प्रमाणों से स्पष्ट हँ कि जतधर्म में सब प्रकार के मनुष्य दीक्षित 
किये जाते थे। वर्तमान में हमने वर्णाश्रमवर्म के प्रभाववश जेनधर्म की इस 
तात्त्विक भूमिका को छोड़ दिया हे जिसका व्ंमान में यह परिणाम हो' 
रहा है कि हम उत्तरोत्तर अनुदार बनते जा रहे है । भारतवर्ष की गुलामी 
और कसजोरो का यही कारण हे। हम बेदिक धर्म को चाहे जितनी निन्‍दा 
करें पर उस दोष से हम भी अछुते नहीं बचेह। हममें भी तो वही दोष घर 
कर गया है जो बेदिक धर्म को रीढ़ हैं। आज तो हम भो उनके समान 
सर्वत्र उपहास के पात्र हो रहे हँ । हमारे पूर्वजों ने अपनी विश्वबन्धुत्व की 
भावना का त्याग कभी नहीं किथा था। वे मनुष्यों में रूढ आये और अनाएये 
के भेद को भी लुप्त कर ठेना चाहते थे। इसके लिये उन्होंने सेब प्रकार के 
कष्ठ और अपमान भी सहे । उनका विश्वास था कि चारित्र के आधार से 
सबको एक भूमिका पर लाया जा सकता हे । किस्तु हमारा काम ठीक इसके 
विपरीत हो रहा हैं | ऐसे नाजुक समय में जब देश ने कल्पित रेखा को 
मिटाने का बोड़ा उठाया हैँ जो कि हमारे तत््वन्ान और सिशन के अनुकूल 
हैं, हम बीच में रोड़ा बनने का प्रयत्न कर रहे ह। क्‍या इस वृत्ति को 
क्षमा किया जा सकता है । अनन्त कष्ट सहकर भी इसका परिहार करना होगा । 

इस प्रकार आगमाधार से हम यह देख चुके हे कि मनुष्यसात्र को ऊँच 
से ऊँच धर्म के धारण करने का अधिकार हू इसमे अ,ब, क, का कोई भेद 
नही हैँ । जो शूद्र कहे जाते है वे भी मुनि हो सकते हैं और जो मुसलमान, 
ईसाई, यहूदी, सिख या भौल आदि कटे जाते हे के भी मुनि हो सकते हें और 
उसो भव से मुक्तिकाभ भी कर सकते हूं । यह दूसरी बात हैँ कि व्ंसान 
काल में मुक्तिलाभ नहों होता पर इन भेदों के क/रण किसी को धर्म में 
दीक्षित होने के अपात्र मानना उचित नहीं हे । परिस्थिति या भीतरी 
श्रद्धावश्ष जिनके आचार विचार दूसरे प्रकार के हूँ कालान्तर में अनुकूल 
परिस्थिति का निर्माण होने पर वे बदले भी जा सकते ह। सोनगं: में 
कानजी स्वामी के प्रवचन में हमने कई मुसलमान और दूसरे कथित शूद्रों को 
सम्मिलित होते देखा है। वे उन प्रवचनों की अन्तःकरण से सराहना भी 
करते हे । धर्म परिवर्तन में सबसे अधिक बाधक कारण आज को सामाजिक 
रचना हैँ। इसके कारण कोई मनुष्य स्वेच्छा से अपने आचार विचार को 
नहीं बदल पाता। जो बदलता भी है उसे अनेक कठिनाइयों का सामना 
करना पड़ता है । ऊँच नीच के भेद का कारण भी यही है । इसलिए हमारा मुख्य 
काम हूँ कि इस सामाजिक व्यवस्था से ऊपर उठकर सर्वहिताय और सववेसुखाय धर्म 
की बात कर । उसे किसी बन्धन में जकड़ कर उसकी हत्या के पातकी त बने । 


न्‍अकल्कअननभमयन्‍-ॉऊक«»कक»पननपअकअमाभक, 


प्रयाग संग्रहालय में जेन पुरातत्त्व 
मुनि कान्तिसागर 


पु 030 को 


अम्बिका-- 


नगर-सभा-संग्रहालय के उद्यान कप के पास छोटे से छप्पर में एक 
६८७८३९ इंच को रक्‍त प्रस्तर शिला पर विभिन्न आभूषण-युक्‍त कलात्मक 
प्रतिमा, सपरिकर उत्कीणित हूं। इस प्रतिमा ने मुझे ऐसा प्रभावित किया 
कि जीवन, पर्यन्त उसका विस्मरण मेरे लिए असंभव हो गया । बात 
यह हूँ कि, संपूर्ण भारत में इस प्रकार की प्रतिमा आज तक न मेरे 
देखने से आयी है और न कहीं होने को सूचना ही मिली हेँ। मूर्ति अम्बिका 
देवो की हूँ । इसका परिकर न केवल जन शिल्प-स्थापत्य कला का समुज्वल 
प्रतीक ही है अपितु भारतीय देवि-म्‌ति कला की दृष्टि से भी अनुपम हे । स्पष्ट 
कहा जाय तो यह भारतीय शित्प-स्थापत्य कला में जनों की मोलिक देन-सो 
हैं। यों तो अम्बिका इतनी व्यापक देवी रही है कि प्राचीन कालीन प्रायः 
सभी जन मूत्तियों में इसकी सफल अभिव्यक्ति हुई है । साथ ही साथ पत्चिचम 
एवं उत्तर भारतीय कला की बहुत सो धारा इसी पर बही हूँ । जेंसा कि 
तत्र प्राप्त अवशषों से फलित होता हूं । इस मूर्ति का वेदिष्ट्य 
न केवल कला या वास्तु-शास्त्र की अपेक्षा से ही है, अपितु आभूषण 
बाहुलय के कारण सामाजिक दृष्टि से भी हूं। मूत्ति का संपूर्ण परिचय 
इस प्रकार हे :-- 

शिल्त के मध्यभाग में चतुर्भुजी अम्बिका ४१ इंच में अंकित हें । चारों 
हाथ खंडित हे | कंठ में हंसुली प्रमुख बहुत सी मालाएँ एवं हाथ में भी 
बाजूबन्द आदि आभूषण हूँ। नागावलि से हाथों का सौंदर्य बढ़ गया है। 
फेश-विन्यास के अग्र भाग में भी आभूषण हैँ । केंश-विन्यास मस्तक पर 
जिवल्यात्मक हैं, जैसा कि ११वीं शती की झांसी के पास देवगढ़ पर पायी 
जाने वाली देवमूत्तियों में एवं नत्तंकियों के मस्तक पर पाया जाता हूँ । 
कसठ-पुष्प मस्तक की छवि में अभिवृद्धि करते हें । नासिका खंडित होने के 
बावजूद भो मुख सोंदर्य में कमी नहीं आने पायी हेँ। श्ञान्ति ज्यों की त्यों 
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बनी हू। यद्यपि बदन इतना सुन्दर और भावपूर्ण बना हूं, तथापि कलमकार 
चक्षु निर्माण में पदचात्पाद जान पड़ता हे । कटि प्रदेश में नाना जाति की 
कटि मेखलाएं एवं स्वर्ण-कटिमेखला कई लड़ों को सुज्ञोभित हैँ । 
खुदाई इतनी स्पष्ट हे कि एक एक कड़ी पृथक पथक गिनी जा सकती 
है । बुंदेलखंड में आज भी इस प्रकार की कटि मेखलाएँ कई लड़ों में 
व्यवहृत होती हूँ | देवी के दोनों चरण सुन्दर वस्त्र से आच्छादित हैँ जो 
सुक्ष्मता की दृष्टि से महत्त्वपूर्ण हे, मानों कोई विविध बेलबूठों से छपा हुआ 
वस्त्र हो । चरण में नूपुर और तोड़े बने हुए हे। संपूर्ण प्रतिमा को एक 
दुष्टि से देखने के बाद हृदय पर बड़ा गहरा असर पड़ता हैं। प्रतिमा की 
दायीं ओर एक बालक सिह पर आरूढ़ हें। बायों ओर भी एक बालक खड़ा 
हैँ । बह देवी का हाथ पकड़ हुए होगा। दोनों के लिम्त भाग में ऋमशः 
स्‍त्री और पुरुष अंजलिबद्ध अंकित हे । तन्निम्न भाग में कमल के दण्ड 
अपना सौंदर्य बिखर रहे हे। यह तो हुआ प्रतिमा का शब्द चित्र । अब हमे 


इसके परिकर की ओर जाना चाहिए। जो इसकी सुन्दरता को द्विगणित 
कर देता है । 
परिकर मूल प्रतिमा के डयोढ़े से अधिक भाग में हे । दायीं प्रथम 


पंक्ति के निम्न भाग में सर्वप्रथम एक चतुर्भूजी देवी की खड़ी प्रतिमा अंकित 
हैं। खड्ग, परश्‌ आदि आयुधो के साथ हैँ । इस प्रतिमा की ऊपर की पंक्ति 
में चार खड़ी जिन मुरत्तियाँ हे । तदुपरि हस्ति, अशब और मकराक्ृतियाँ हे। 
इनके ऊपर इस प्रकार के भाव उत्कोणित हैं, मो कोई स्त्री पूजन की 
सामग्री लिए खड़ी हों। इसी प्रकार परिकर का बायाँ भाग भी बना हुआ 
हैं । दूसरी पंक्ति के दोनों भागों में नवग्रहों को प्रतिमाएँ अंकित हे। तदु- 
परि दाहिनी एवं बायों ओर य्रक्ष की प्रतिमाएँ हे । हाथ मे चक्र हें। ऊपर 
के भाग में दायें बायें सात सात देवियों की प्रतिमाएँ हे, जिन पर ऋमशः 
काली, महाकाली, मानसी, गौरी, गॉधारी, अपराजिता, ज्वालामालिनी, 
आदि नाम अंकित हूँं। सभी देवियाँ अपने अपने आयुधों से अंकित है। 
दायीं ओर की मूर्तियों का दायाँ पेर और बायीं ओर की मूर्तियों का बायाँ 
पेर इस प्रकार कादा गया है, जैसे एक ही क्षण में क्रमशः खंडित करते हुए 
कोई आगे निकल गया हो। उपर्युक्त त्र्णित प्रत्येक प्रतिमा के दोनों ओर 
खास खास स्तम्भ बने हे। प्रत्येक के नीवे तस्ती जंसा स्थान रिक्त हे । 
जिस पर नाम उत्कोणित हैँ। सभी मूत्तियों की भाव मुद्रा बडी प्रेक्षणोय एवं 
सहृदय कलाकार की कुशल कृति का सुस्मरण कराये बिना नहीं रहतों । 
प्रधान प्रतिमा के ऊपरी भाग में पाँच खंडिताँश दिखते हे जिनसे पता चलता 
है कि संभवत: वहाँ पर देवी के मस्तक का छत्र रहा होगा। तडुपरि मध्य 
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भाग में एक देवी का प्रतोक अंकित है। ऊपर के भाग में दो दो देषियां 
सब मिलाकर चार देवियाँ है। इसके ऊपरी भाग में खड़ी एवं बंढो दो दो 
जिन मूत्तियाँ हें । दोनों ओर कमलोपरि विराजमान परिचारक-परिचारि- 
काएँ है । इनके ठीक सध्य भाग में देवी के मस्तक पर नेमिनाथ भगवान को 
प्रतिमा हे, शंख का चिन्ह स्पष्ट बना हुआ हूँ । उपर्युक्त संपूर्ण परिकर में १३ 
जिन प्रतिमाएँ, २३ अवांतर देवियों की जो नेमिनाथ-भिन्न तीथंकरों को 
अधिष्ठातु देवियाँ हे-मृत्तियाँ तथा मध्य में प्रधान प्रतिमा, सब मिलाकर 
२४ देवी मूर्तियों हे। प्रकृत मूत्ति के नीचे के भाग में एक पंक्षित का लेख 
खुदा हुआ हैँ । यद्यपि ज्ञाम का समय हो जाने से मे इसे पूरा पढ़ नहीं 
पाया, परन्तु इससे इतना तो पता चल ही गया कि रामवास नामक व्यक्ति 
ने इसका निर्माण करवाया था, वह पद्मावती का निवासी था। 

लम्बे विवेचन के बाद यह प्रइन तो रह ही जाता है कि इस कलाकृति 
का निर्माण काल क्‍या हो सकता हैँ ? कारण कि निर्माता का नाम हूँ 
पर सृजन काऊ की सूचना नहीं हें। इससे निश्चित समय का भले ही 
पता न चले पर अनुमित निर्णय तो हो ही सकता हूँ । प्रतिमा के 
आभूषण, उनको रचना-शेली और लिपि इन तौनों से मेने इसका समय 
१२-१३१वीं शतोीं का मध्यभाग माना है। कारण कि इस शेली की मूत्तियाँ 
और भी देवगढ़ तथा मध्यप्रान्त मे पायी गयी हे । 

उपर्यृक्त कलाकृति को घंटों देखते रहिये, भवभूति कौ-- 

पदे पदे यश्नवताभुपति तदेव रूप रमणीयताया:” पंक्ति पुनः पुनः साकार 
होती जायगी । मनुष्य ऐसी कृतियों के सम्मुख अपने आपको खो बंठता हूं । 


अम्बिका की एक और मूर्ति-- 

प्रस्तुत संग्रहलाय में ऐसी ही और भी आकर्षक मूत्तियाँ हे, जो न केवल 
जैन मूत्ति कला का हो मख उज्वल करती हे, अपितु नवीन तथ्यों को भी 
लिए हुए हैं। इनके रहस्य [से भारतोय पुरातत्व के अन्वेषक प्रायः बंचित 
हे । यद्यपि ये सभी एक ही रूपक का अनुगमन करती हे, तथापि रचना काल 
और ढंग भिन्न होने के कारण कला को दृष्टि से उनका अपना महत्त्व हे । दाब्द 
चित्र हस प्रकार है :-- 


एक वृक्ष की दो पत्तियां विस्तृत रूप में फंली हुई हे, इनकी पंजुड़ियों 
के छोर पर उभय भागों में प्रृष्पमाला धारण किये देवियाँ हे। वृक्ष को 
छाया में दायों ओर पुरुष और बायीं ओर स्त्री अवस्थित हे। पुरुष के 
जायें घुटने पर एक बालक हे। स्त्री के बायें घुटने पर भी बालक है, 
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दाहिने हाथ में आज्गरफल या बीजपुूरक प्रतीत होता है। दोनों बालकों के 
हाथों में भो फल हें। पुरुष का दाहिना हाथ खंडित हैं अतः निश्चित 
नहीं कहा जा सकता कि उसमे क्‍या था। पुरुष के मस्तक पर नोकदार 
मुकुट पड़ा हुआ हूँ । गला यज्ञोपवीत और आशभूषणों से विभूषित हुं। <म्पति 
स्वतंत्र दो आसन पर विराजमान हें। निम्न भाग में सात और मरत्तियाँ है 
जो आमने सामने मुख किये हुए हे। व॒क्ष की दोनों पंक्तियों के बीच जिन 
भगवान की प्रतिभा स्पष्ट दृष्टिमोचर होती हे ४? 

इस प्रकार की प्रतिमा जब सब से पहले राजयृह स्थित पंचम पहाड़ के 
ध्वस्त जेन मंदिर के अवशेषों मे देखो थी तभी से मेरे मन में कौतृहल 
उत्पन्न हो गया था। भारत के और भो कुछ भागों में इन्हीं भावों बाली 
मृत्तियाँ मिलती हे जिन पर भिन्न भिन्न विद्वानों ने अलग अलग मत व्यक्त 
किए हे। श्री रायबहादुर दयाराम सहानी का अभिसत हे कि वह वृक्ष 
कल्पदुम है । ये बच्चे अवसपिणी, सुधम-सुषम समय की प्रसन्न जोड़ियाँ ह * । 
श्री मदतमोहन नागर ने इस प्रकार के शिल्प को “'कल्पवृक्ष के नीचे 
बेठी हुई मातकाओ की मूर्ति” मात्ता हे" । श्री बासुदेवश्रण अग्रवाल ने 
बुक्ष को कल्पवक्ष माना हैँ और निम्न अधिष्ठित बम्पति युगल को यक्ष- 
यक्षिणी मानते हुए आज्ञा प्रकट की ई कि जन-विद्ानू इस पर अधिक प्रकाश 
डाले3 । जन शिल्प -स्थापत्य तथा मृत्तिकला के विशिष्ट अभ्यासी श्री सारा- 
भाई नवाब से पूछने पर भी इस मूत्ति के रहस्य पर कुछ प्रकाश न 
पड़ सका । उपर्युक्त प्रथम दो विद्वानों की सम्मतियाँ ऐसी हे जिन पर विश्वास 
करना प्रायः कठिन हें! 

जब भारत के विभिन्न भागों में इस शलो को मूर्तियों पायी जातो हे 
तब यह बात तो मन में अवश्य ही आती हैँ कि इनका विशिष्ट महत्त्व 
अवश्य ही रहा होगा। परन्तु जहां तक प्राचोन शिल्प स्थापत्य कला-विषयक 
ग्रन्थों का प्रश्न हें वे, प्रायः इस विषय पर मौन हूं | सेरी राय मे तो 
यह अम्बिका की ही मूर्ति होगी। 

ऐसी स्थिति मे यह समुचित जान पहुता हुँ कि यदि प्राचीनतम द्वेवी- 
मूत्तियों का अध्ययन किया जाय तो संभव है इस उलझन के सुलझने का 
मार्ग निकछ आये । यहाँ पर इ्वेताम्बर और दिगम्बर सान्‍्य शिल्प शास्त्रीय 
ग्रंथों में अम्बिका के जो स्वरूप निर्दिष्ट हें उनके उल्लेख का लोभ संबरण 


१-जन सिद्धांत भास्कर-भाग ८, किरग २, पृष्ठ ७१ 
२-प्रेमी अभिनन्दन ग्रंथ पृष्ट २८३ 
३-श्री जैन-सत्य-प्रकाश वर्ष ४ अंक १, पृष्ठ ८ 


३७८ ज्ञानोदय [ ह सेक्स र 


नहीं किया जा सकता। इन स्वरूपों स्रे मेरी स्थापना को काफी बल मिल 
जाता हूँ । यहाँ पर में एक बात को स्पष्ट कर देना आवश्यक समझता हूँ 
कि संप्रदाय मान्य शिल्पज्ञास्त्र के जितने भी स्वतंत्र ग्रंथ या एतहिष- 
यक उल्लेख एवं उद्धरण उपलब्ध होते हे, वे इस शैली की मत्तियों के निर्माण 
समय के काफी बाद के हे। तथापि दोनों में आंशिक साम्य पाया जाता 
है एबं जिस काल में ग्रंथों का प्रणयन हुआ उस काल को चित्रकला में भो 
-“विशेषतः पश्चिम भारत कौ--अम्बिका का वसा ही रूप अभिव्यकत 
हुआ हूँ । अतः कोई कारण नहीं कि हम इन परवर्त्ती उल्लेखों पर अविश्वास 
करें । प्रासंगिक रूप से यह भी बतला देना आवश्यक हें कि शिल्पज्ञास्त्र 
जेसे व्यापक विषय में साम्प्रदायिक मतभेद को स्थान नहीं हो सकता। 
क्योंकि से अपने अनुभवों के आधार पर देबी मूत्तियों के संबंध में तो 
अवब्य ही दृढ़तापुर्वक कह सकता हूँ कि, प्राचोन काल में देवी-मूत्ति निर्माण 
में साम्प्रदायिक आग्रह नहीं था । कारण कि शिल्पशास्त्रीय उल्लेखों 
के प्रकाश में देवो-म॒त्तियों को देखेंगे तो प्रतीत हुए बिना न .रहेगा कि 
उभय सम्प्रदायों मे परस्पर विरोधी भाववाली मृत्तियाँ भी बनीं। जेसे 
दिगस्व॒र-सान्य शिल्प-प्रंथ के अनुसार जेसा रूप अम्बिका का दिखता हूं 
उसके अनुसार इवेताम्बरों ने मृत्ति बनायी और इ्वेताम्बर-मान्य रूप के अनु- 
सार विगम्बर जनों ने । मुझे तो ऐसा प्रतीत होता है कि ज्यों ज्यों सम्प्र- 
दाय के नाम पर कदाग्रह बढ़ता गया त्यों त्यों अपने अपने रूप भी स्वतंत्र 
निर्धारित होते गये ॥ इसी के फलस्वरूप बास्तुसाहित्य-सृष्टि भी हुई । यदि 
प्राचीन मूर्तियों को छोड़कर केवल शिल्प कलात्मक ग्रंथों के उद्धरणों पर हो 
विश्वास कर बंठें तो धोखा हुए बिना न रहेगा। 


इवेताम्बर आचाय रचित शित्प ग्रन्थों में अस्बिका का रूप इन शब्दों में 
वबणित हैं :-- 

“तस्मिन्नेव तीर्थ समुत्पन्नां कृप्माण्डी देवी कनकवर्णा सिहवाहना 
चतुर्भूजां मातुलिड्डपाश -युवत-दक्षिणकरां पृत्राडकुशान्वितवामकरा चेति | 


--उन्‍्हीं के तोर्थों सें कुष्माण्ड (अम्बिका) नामक देवों हे, वह सुवर्ण 
बर्णवाली, सिहवाहिनी और चार हाथ वाली हूँ । उसके दक्षिण उभय हस्त 
में बौजपुरक और पाश हूँ । बायें दो हाथों में पुत्र और अंकुश हे । 
कुछ ग्रंथों में दायें हाथ में आम्रलुम्ब या फल रहने के उल्लेख भी दृष्टि 
में आये हेँ। 

दिगम्बर सम्प्रदाय के अनुसार अस्थिका का स्वरूप इस प्रकार हुँ :- 
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सव्येकद्यपगप्रियक_कर सुत्त प्रीत्ये करे विश्वतीं, 
दिव्याम्रस्तवक॑ शुभकरकःरश्लिप्टान्यहस्तांगुलीम्‌ । 
सिह्ठे. भत्‌ चरे स्थिता हरितमामामग्रदुमच्छायगा, 
वन्‍्यार दशकार्मुकोच्छयजिनं देवीमिहाम्रा यजे ॥/ 

-दस धनथ के देह बाले क्री नंसिनाथ भगवान को आम्रा (कुष्माण्डिनी ) 
देवी है । वह हरित वण, सिह पर आरूढ़ होने बालो, आमजन छाथा से निवास 
करने वाली और हृयभुजों हें। बाय हाथ ने प्रियंकर नामक पुत्र स्नेहाई 
आस्रडाल को तथा दासें हाथ में दूसरे पुत्र शंकर को धारण करने 
वाली हैं । 

उप्यबत पंक्तियों में दाणत अम्बिका के दोनों स्वरू4 सामग्रिक परिवतन 
के साथ प्राचीन काल से ही भारतीय मृत्तिकला में विकसित रहे है! 
परन्तु इस मौलिक स्वरूप की रक्षा करते हुए, कलाकारों ने समय की माँग को 
देखकर, या सामोजिक परिवत्तेनों एवं शिल्पकला मे आने बाले नवीन उपकरणों 
को अपना लिया हैं, जैसा कि प्रत्येक शताब्दी की विभिन्नतम प्रतिभाओं के 
अवलोकन से ज्ञात होता है । यों तो प्राप्त अम्बिका की प्रतिमाओं के आधार 
पर उनके शिलूप -कलात्मक ऋमिक विकास पर सर्वाय हूर्ण प्रकाश डाछा थाय 
तो केवल अम्बिका की मूत्तियों पर एक अच्छा सा स्वतत्र ग्रथ अस्तुत 
बा जा सकता है, क्योकि यह देवी अन्य तीर्थंकरों की अधिष्ठातु देवियों 
की अपेक्षा अधिक प्रसिद्ध एवं व्यापक रूप से सम्मानित स्थान पर रही हूँ 
जैसा कि रूप-मण्डन” से प्रतीत होता है । 

२ नस्वर वाले चित्र में जो आकृति प्रदर्शित हैं उसे में सकारण सयक्ष 
अम्बिका की मत्ति हीं मानता हैँ। कारण कि उभय संप्रदाय मान्य उद्ध- 
रण भी इसके समर्थन में हो हैँ, उसे डा० वासुदेवशरण अग्रवाल आरद 
ने कल्पवक्ष माना है । परन्तु में इसे आम्रवृक्त मानता हूं । पत्तियों का आकार 
बिलकल आमज्लन-पतन्न के सदृश है । दोनों पत्तियों के तकीले भाग पर देवियों 
की पुष्पमाला लिये आकृति है; वह एक प्रकार 5 प्रिकर का अंग हूं । 
वक्ष के मध्य भाग में जो जिन मूर्ति दिखलायी पड़ती है वह तेमिनाथ भग- 
वान की हो होनी चाहिए, कारण कि अम्बिका की उपयु कत संग्रहालय मं 
जो म॒त्ति है, उस पर भी नेमि जिन अंकित हैं । प्रभासलाटत खंभात आदि 
कुछ नग॒रों में १२वों शती की ऐसी अभ्विका को मातियों सर्ण [कर उपलब्ध 


१ “भाग्तना जैनतीों अने तेमन्‌ु शिल्प-स्थापत्, चित्र ८७। 
२ श्री जैनसत्यप्रकाश, वर्ष ७, अके १, पृ० १८५ ! 
है 
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हुई हैँ जिनके मस्तक पर नेसिनाथ भगवान कौ मूत्तियाँ हे। जो स्त्री वक्ष 
के दायों ओर अवस्थित हूँ वह निस्सन्देह अम्बिका ही होनो चाहिये । 
जो पुरुष दिखलायी पड़ता है उसे यदि गोसेध यक्ष मान लें तो सारी हांकाएँ 
दूर की जा सकतो हे। अम्बिका की कुछ ऐसी भी मूत्तियाँ पायी जाती 
है जो आम्र वुक्ष की छाया में अकेली ही बंठी हूँ । 


राजगृह की अम्बिका 

राजगृह में वेभारगिरि पंत पर गुप्तोत्तर कालीन कुछ खंडहर हें 
उनमें एक मानव-कद की प्रतिमा है जो आम्र वृक्ष की छाया में कमलासन पर 
बेंठी स्त्री को हे । जनता इस स्त्री को महाश्रमण महावीर की माता मानती 
हैँ । वस्तुतः यह अम्बिका की हूँ । कारण कि लुम्ब सहित आख्र वृक्ष अति 
स्पष्ट हे । तदुपरि दोनों पाइवंदों के बीच अर्थात्‌ देवी के मस्तक पर भगवान 
नेमिनाथ की प्रतिमा अबस्थित हैँ । वृक्ष की छाया में अम्बिका बंठी है । 
शारीरिक विन्यास बहुत ही सुन्दर ओर स्वाभाविक जान पड़ता हें। इस 
प्रकार की यह एक ही प्रतिमा बिहार में उपलब्ध हुई हूं । स्त्री मृत्ति विधान 
शास्त्र की दृष्टि से इसका विशेष महत्त्व हें । 


एलोरा की अम्बिका 


इसी प्रकार की एक सानव-कद की प्रतिमा एलौरा की गुफा में भो 
अंकित हें । जिसका निर्माण-काल १०वां शतीके आस पास है । आम्न वक्ष का 
सघन छाया हूँ । राजगृह को प्रतिमा में केवल आम्र वक्ष की एक डाल 
अंकित कर के हो कलाकार ने संतोष कर लिया हूँ जब्ब कि प्रस्तुत प्रतिमा के 
मस्तक पर तो संपूर्ण सघन आम्र वृक्ष अंकित हैँ । इस देवीकी मुख्य प्रतिमा 
के ठीक मस्तक पर छोटी सी पद्मासनस्थ प्रतिमा है. जिसे भगवान नेमिनाथं 
की कह सकते हें। यों तो शिल्पी ने इस मुत्तिके निर्माण में प्रकृति से 
इतना सामंजस्थ कर दिखाया हूं जेसा अन्यत्र कम मिसेगा । विशेषता यह हैं 
कि आज्र वृक्ष के दोनों ओर मयूर-मयूरियाँ अंकित हें । आख्र के टिकोरे-से 
उसके फल हूँ। व॒क्ष पर कहीं कहों कोयल भी दिखाई पड़ती हूँ । तात्पय 
कि कलाकार ने वसनन्‍्तागमन के भाव अंकित किये हे । इसी प्रकार की एक 
और प्रतिमा कलोल स्टेशन से चार मील दूर शेरीसा के इवेताम्बर जैन मन्दिर 
में विद्यमान हैँ। उपयुक्त बणित प्रतिमा सिहासन पर विराजमान हैं। 
ऐसी ही प्रतिमा आबू में भी पाई जाती हे परन्तु यहाँ स्थानाभाव से उनको 
विस्तृत उल्लेख संभव नहीं हे । 

प्राचीन तालपत्रोय जेन चित्रों में अम्बिका के जो रूप मिलते हैँ वे 
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उपयुक्त रपों से कुछ भिन्न हे। ऐसा पता चलता है ११वीं १३वीं झतो 
में गुजरात में अम्बिका की मान्यता व्यापक रूप से थी। 

इतने लंबे विवेचन के बाद में इस निष्कर्ष पर पहुँचा हैं कि राजगह, 
लखनऊ, मथुरा और प्रयाग आदि श्राचीन संग्रहालयों में आस्र वक्ष के मिम्न 
भाग में, सिहासन पर बंठी हुई, दघ बालक मुक्त, जितनी भो। प्रतिमाएँ हूं 
वे भगवान नेमसिनाथ को अधिष्ठात अम्बिका ही हे । 


अतिरिक्त सामग्री 


उपर्युक्त पंक्तियों में जेन संस्कृति के मूख को उज्ज्वल करने वाले 
महत्त्वपूर्ण कलात्मक अवश्चेषों करा यथामति परिचय दिया गया है, अतः पाठक 
यह न समझ बंठे कि वहाँ पर इतनी ही सामग्री हैं, अपितु पहाँ पर ऐसी 
अनेक जिन मूत्तियाँ हे, जिनका महत्त्व ऋ्रिक विकास की दृष्टि से अत्यधिक 
हैं । समय अत्यन्त अल्प रहने से म॑ उनका सहावलोकन न कर सका। 
विशेषतः मे उन वस्तुओं का भो अवलोकन न कर सका, जिनके लिए यहाँ 
का संग्रहालय विशेष रूप से प्रसिद्ध रहा हे । मेरा संकेत बहा के टेरा कोटा' - 
मृण्मूतियों से हैं। कारण कि यहाँ का संग्रह इस विषय में अनुपम साना 
जाता हैं। अधिकतर मुण्मृत्तियाँ कौशाम्बी से प्राप्त की गयी ह । कौशाम्बी 
एक समय श्रमण-सस्कृति को एक धारा ज॑न-संस्कृति की केन्द्र रही ह। 

भारतीय लोक-जीवन का सर्वागीण प्रतिब्रिम्ब, पहां के कलाकारों द्वारा 
मृण्मुत्तियों में अधिक स्पप्ट रूप से अभिव्यक्त हुआ हैं | जीवन के साधारण से 
साधएरण उपकरण पर भी कलाकारों ने ध्यान देकर उन्हें अमरता प्रदान 
की है । जन तण् उनके विषयों को भी मुण्मूत्तियों हारा प्रकाशत करने का 
श्रेय कौजश्ञाम्बी के कलाकारों को ही मिलगा चाहिए। प्रयाग -नवर-सभा- 
संग्रहालय में बहुसंख्यक मृण्मन्तियाँ हे जिनका विषय जन-कबाएंँ हूं. परन्तु 
जन कथा साहित्य की सार्वत्रिक प्रसिद्धि न होने से या एतट्रिश्यक साधन 
प्रान्तीय भाषाओं में अनूदित न होने के कारण बिद्वानू लोग इन “मण्मूर्तियों' 
को देख कर भी न समझ पाते हे न चेष्टा ही करते है। अच्छा हू! कोई 
दृष्टिसंपन्न जेन विद्वान, इन विषयों का अध्ययन कर, तथ्य को प्रकाश में 
ठाबें । इनकी उपयोगिता केवल श्रमण संस्कृत की दृष्टि से ही नहीं है 
अपितु भारतीय मानव समाज के ऋसिक विकास को समझने के लिए भी 
इनका विशेष महत्त्व है । 

पुरातत्व की विस्तृत व्याख्या में प्राचीन हस्तलिखित ग्रंथों की उपेक्षा 
नहीं की जा सकती। वहाँ प्राचीन हस्त लिखित ग्रंथ भो दस हजार से कम 
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संगृहीत नहीं है । इनमें एक हजार से अधिक ज॑न-प्रन्थ भी है । परन्तु 
इन समस्त ग्रंथों के विवरणात्मक सूचीपत्रके अभाव में म॑ समुचित रूप से _ 
ग्रंथावलोकन न कर सका और न मेरे पास उस समय उतना अवकाश ही 
था, कि एक एक पोथी को देख सकता | कुछ एक जेन चित्र भो चित्रशाला 
में लगे हें, जिनका संबंध कल्पसुत्र और कालक कथा से हुं। कला की दृष्टि 
से इनका कोई खास महत्त्व नहीं हैँ। हाँ, मुगल एवं काँगड़ा शैली के 
तथा तिब्बतीय बौद्ध चित्रकला के कुछ अच्छे नमूने अवश्य सुरक्षित हे । 


इतने लम्बे विवेचन के बाद प्रश्न यह उपस्थित होता हे कि इन अवशेषों 
की उपलब्धि कहाँ से हुई । पुरातत्व का इतिहास जितना रोचक और स्फ्त्ति- 
दायक होता हे कहीं उससे अधिक और प्रेरणाप्रद इतिहास पुरातत्व विषयक 
साधनों की प्राप्ति का होता हैँ । यहाँ पर जो कलात्मक प्रतीक अवशिष्ट 
है, वे कहीं से भी एक ही साथ नहों लागे गये हें। समय और परिस्थिति 
के अनुसार सारनाथ, कौशाम्बी आदि नगरों से एवं विशेष भाग बुंदेलखंड से 
संगृहीत किये गये हैं । एक एक अवशेष अपनी रोचक कहानी लिये हुए हे । 
पं० ब्रजमोहनजी व्यास इन अवहषों की कहानियाँ बड़े रोचक ढंग से 
सुनाया करते हेँ। बुंदेलखंड सचमुच एक समय में कला का बहुत बड़ा 
केन्द्र था। प्राचीन काल से ही बुंदेलखंड ने कलाकारों को आश्रय देकर 
भारतीय संस्कृति की समस्त धाराओं और सुकुमार भावों की रक्षा, कठोर 
पत्थरों द्वारा की हूँ । कलाकारों का सम्मान न केवल साम्नाज्यवादी 
शासक ही करते थे, अपितु नागरिकों ने भो बहु-संख्यक प्रतिभा-संपन्न 
कलाकारों को हृदय और मस्तिष्क के अनुकूल वायुमण्डल बनाकर प्रोत्साहन 
दिया-खरीदा नहीं। जन पुरातत्व के इतिहास की दृष्टि में बुंदेलखंड का 
स्थान अति महस्यपूर्ण रहा हैं। जन शिल्प-स्थापत्य कला के उच्चतम प्रतीक 
एवं विशेषतः जन मूत्ति-निर्माण-कला तथा उसके विभिन्न अंग-प्रत्यंगों के 
विकास में यहाँ के कलाकारों ने, जो वक्षता प्रदर्शित की हं, बह रस और 
सौंदर्य की दृष्टि से अनुपम हू । खजुराहो और देवगढ़ को एक बार कलातीय॑ 
के रूप में यात्रा की जाय, तो अनुभव हुए बिना न रहेगा कि, उन दिनों 
के जेनों का जीवन कला और सौंदर्य के रसिक तत्तवों से कितना ओतप्रोत 
था। जहाँ पर एक से एक सुन्दर भावमय, और उत्प्रेरक शिल्प कृतियाँ दृष्टिगोचर 
होंगी, जिन्हें देखकर मन सहसा कलाकार का अभिननन्‍्वन करने को बाध्य हो 
जायेगा । खजुराहो का वह शंब मन्दिर बाला शिखर आज बुंदेलखंड में 
विकसित कला का सर्वोच्च प्रतोक माना जाता हैं। इसके कलात्मक महत्त्व के 
पीछे प्रचारात्मक भावना का बल अधिक हूं। यद्यपि हनसे भी सुन्दर कला- 
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पूर्ण जेन भन्दिरों के शिखर, स्तम्भ और तोरण आदि कई शिल्प कला के 
अलंकरण उपलब्ध होते हे,परन्तु वे जेन होने के कारण हो आजतक कला- 
कारों और समीक्षकों द्वारा उपेक्षित रखे गये हे। कलाकारों को दुनिया से 
रहने बाला और सौंदर्य के तत्त्वों को आत्म-सात्‌ करने वाला निरीक्षक यदि 
कला जैसे अति व्यापक विषय में पक्षपात की नोति से काम ले तो इससे बढ़कर 
और अनर्थ हो ही क्या सकता हें ? ह 


बुंदेलखंड के देहातों में भी जेन अवशेष बिखरे पड़े हे। इनको देखकर 
हृदय रो पड़ता हूं और सहसा कल्पना हो अ'्ती हे कि हमारे पूर्व पुरुषों 
ने तो बिशाल धनराशि व्यय कर, कलात्मक प्रतोकों का सजन किया और 
उन्हीं की संतान आज ऐसी अयोग्य निकली कि एतद्विषयक नवनिर्माण तो करना 
दूर रहा परन्तु जीवन में स्कूक्ति देनवाले बचे खुचे कलावशेषों को रक्षा करता 
तक असंभव हो रहा हैं । इस वेदना का अनुभव तो वही कर सकता है, जो 
भुक्त -भोगी हो । हमारी असावधानी से,हमारे पेरों तले, हमारे पूव॑जों के 
कोति स्तम्भ रौंदे जाते हू । कहीं अशिक्षित और कहों सुशिक्षित जनता द्वारा 
पुरातत्व की बहुत बड़ी और मौलिक सामग्री बुरी तरह क्षत विक्षत की जा 
रही हैँ। माननीय व्यासजी से यह सुनकर मुझे अत्यन्त ही आएइचये हुआ 
कि बंदेलखंड के कुछ यामों मे जन और बौद्ध मूत्तियों के मस्तकों (अन्य देवों 
की अपेक्षा इनके मस्तक कुछ बड़े भी होते है ) को धघड़ से पृुथक्‌ कर उसे खराद 
कर कुण्डियाँ (पथरो) बनायी जाती हू । उफ ! 


उपसंहार 

यहाँ पर एक बात कहने का लोभ संवरण नहीं कर सकता, वह यह कि 
भारतीय शिल्प और स्थापत्य कला का मुसलमानों ने बहुत नाश किया हे-- 
इस बात को सभी कलाकारों ने माना हे. परन्तु यदि सच कहना अपराध न 
माना जाय तो, में कहूँगा कि जितना नाह्ष मुसलमान न कर सके उससे 
कई गुना अधिक हमारी साम्प्रदायिकता ने किय्रा है। मुसलमानों ने ते। कंबल 
सदिरों को मस्जिदों में परिवत्तित किया ओर कहीं मूर्तियां खंडित कों, 
परन्तु पारस्परिक साम्प्रदायिक काल॒ष्य ने तो जेन बौद्ध आदि मृत्तियाँ एव 
उपाड़ों को निर्दयतापूर्वक क्षत विक्षत किया। इन पक्तियों का आधार सुनी 
सुनायी बातें नहीं, परन्तु जीवन का अनुभव हैं। पटना, प्रयाग, 
नालन्दा आदि कुछ संग्रहालयों में श्रमण संस्कृति से संबंधित कुछ ऐसी मूर्तियाँ 
मिलीं जिनको नाक जानबूझ कर आरियों से तराश दी गयी हूं। ऐसे जौर 
भो उदाहरण दिये जा सकते हे । 
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यहाँ पर में नगर सभा-संग्रहालय के कार्यकर्ताओं का ध्यान इस ओर 
आक्ृष्ट करना चाहता हूं कि वे पुरातन अवशेषों को अधिक से अधिक सुरक्षित 
रखने के उपाय काम में लावें । जिन, सभ्यता के प्रतिनिधि-सम खंडित प्रतीकों 
को पृथ्वी माता ने शताब्दियों तक अपनी सुकुमार गोद में यथास्थित संभालकर 
रखा, उन्हें अपने ऊपर रक्षा का भार लेकर भी अरक्षित छोड़, नष्ट न होने 
दें। इन पंक्तियों को में विशेषकर इसलिए लिख रहा हूँ कि वहाँ पर जो 
अवशेष, जिस रूप से रखे गये हे, वे न तो कलाभिरुचि के दोतक हे और 
न सुरक्षा की दृष्टि से ही समीचीन। स्थान की सफाई पर ध्यान देना भी आवश्यक 
है । इतने सुन्दर कलात्मक अब दोषों को पाकर भी कार्यवाहक-संडल इन्हे 
कछा तीर्थ का रूप न दे सका, तो दोष उनका ही होगा। बिखरे हुए कलात्मक 
अवशोेषों को एकत्र करना कठिन तो हें हो, परन्तु इससे भी कठिनतर काम 
है उनको संभाल कर सुरक्षित रखने का। यह भी एक जोवित कला ही हूं। 


भारतीय स्थापत्य कला के अनन्य उपासक रायबहादुर भ्रौ श्नजमोहन जी 
व्यास को धन्यवाद दिये बिना मेरा कार्य अधूरा हो रह जाता हैँ। कारण 
कि इस संग्रहालय को समृद्ध बनाने में व्यास जी ने जितना रक्तशोषक श्रम 
किया हैँ, वह शायद ही दूसरा कोई कर सके । आज भी आप मे बही उत्साह 
और पुरातत्व के पीछे पागल रहनेवाली लगन के साथ औदाय भी है । आप 
संस्कृत साहित्य के गहरे अभ्यासी हे । वेदिक संस्कृति के परम उपासक होते हुए 
भी जेन पुरातत्व और साहित्य पर आपका आज भी इतना स्नेह हे कि जहाँ कहीं 
भी कोई चीज मिलने की संभावना हो, आप दौड़ पड़ते हे । वे मुझे बता रहे 
थे कि आज भी बुंदेलखंड से दो बंगन भरकर जंन मूत्तियाँ मिर्ल सकती 
हैं । मुझे आपने जिस आत्मीयता से तत्रस्थ जन मूत्तियों के अध्ययन में 
सुविधाएँ दी थीं उनको में किन शब्दों में व्यक्त कहूँ ? इस संबंध में प्रकाशित 
कुछ चित्र भी उन्हों के द्वारा मुझे प्राप्त हुए हे। श्री संगमलाल जी 
अग्रवाल के पुत्र नें अपना समय निकालकर अवशेषों की फोटो आदि में 
सहायता दी भी एतदर्थ से उनका भी आभारो हूँ । 


पुस्तक-पारिचय 


हेमचन्द्र भोदी प्रन्थमाछा के दो प्न्थ 
“भारतीय संस्कृति और अहिसा” तथा “हिन्दू धर्म की समीक्षा 
प्रकाशक: पं० नाथूराम प्रेमी, हिन्दी ग्रल्थ रत्वाकर, हीराबाग, बबई त० ४ 

इन दोनों कृतियों को हिन्दी से प्रकाशित करके श्री नाथ्राम प्रेमी ने 
(हुदी जग का महान उपकार किया हूं। है 

ये श्रीहेमचर्द्रहिदीपुस्तकमाल। के प्रथम और हितीय प्रष्प के रूप में 
प्रकाशित की गई हैं । हेमचन्द्र प्रेमी जी के इकलौते पुत्र ये । बहू विचार- 
प्रधान और स्वतंत्र प्रकृति के युवक रहे। असमय म॑ हो उनका देहांत हो 
गया १ अपने सुयोग्य और मनीष पुत्र की स्लृति में ऐसी ही. पुस्तक प्रका- 
शित करने का संकल्प करके प्रेमी जी ने तदथ दस हजार रुपये की एक 
निधि स्थापित की......उसी रकम से ये पुस्तक छापी गई हे । 

प्रेसी जी के पास विदा और धन दोनो ही हं-वह आकिचन नहीं : । 
परंतु इसके लिए बचपन से ही उन्होंने हड्डी-तोड़ मेहनत-मजूरी की हैं। 
अच्छी पुस्तकों की अभिरुचि ही प्रेमी जी को प्रकाशन के क्षेत्र में ले आई 
और “हिंदी ग्रंथ रत्नाकर ( बस्बई)” जसे प्रकाशन केन्द्र का आज भी 
हमारे हिंदी संसार में बेजोड़ स्थान है । अपने हो अध्यवसाय मे प्रेमीजी 
पंडित हुए । गरीब शोर साधनहीन छात्र के रूप मे उन्होंने बंबई में पर 
रक्‍्खा था। हिंदी, संस्कृत, गुजरातो, मराठी, बंगला जेसी भाषाओं पर अपने 
से अधिकार प्राप्त किया और लेखक-संपादक साहित्यक्षोधक पर॒रातत््वगवेषी 
प्रकाशक प्रचारक के तौर पर आज उनकी काफी प्रतिष्ठा हैं। 

इन पुस्तकों के परिचय प्रसंग में इतना कुछ लिखना प्रेमी जी की 
अप्रस्तुत प्रश्नंसा ने समझो जाय । प्रेमी जो का इतना उल्लेख कर देना 
इसलिए आवदयक समझा कि अपने बुद्धिवादी पुत्र को स्मृति में इस भ्रकार 
की पुस्तकों का प्रकाशन हो तदर्थ जो उन्होंने कष्टोपाजित धन के इतने 
बड़े अंश का उत्सर्ग किया सो यह श्राद्ध का एक उत्तर प्रतीक बनकर हमारे 
समक्ष जाया हैँ । 

में यहाँ इन गंभीर पुस्तकों को 'तलस्पर्शी मौमांस' करते नहीं जा रहा 
परिचय मात्र इसका देने जा रहा हूँ। 
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“भारतीय संस्कृति और अहिसा” आचार्य धर्मानन्‍न्द कोसाम्बी की 
मराठी पुस्तक “हिंदी संस्कृति आणि अहिसा” का अनुवाद हुँ । डबछ क्राउन 
(सोलह पेजी) साइज के २४४ पृष्ठों का मसाला । १८ पृष्ठों का 'अवलोकन' 
( परिचय और आलोचना ) साथ हे। इसे प्रज्ञाचक्षु महादाशंनिक 
श्री सुखलाल जी ने प्रस्तुत ग्रंथ के गुजराती संस्करण के लिए गुजराती में 
बोल बोलकर लिखवाया था और जो अब यहाँ हिंदी रूप में प्रकाशित हुआ 
है । मूल्य साधारण रखा गया हे, दो रुपये । सोल एजेन्ट हिंदी ग्रंथ रत्नाकर 
कार्यालय बंबई । 

यह ग्रंथ रत्त १९३५ से तेयार हुआ था, अपने मूल रूप में प्रकाशित भी 
उन्हीं दिनों हुआ था। हिंदी में यह पिछले साल छपा है। आचार्य कोसास्बी 
ने काशी विद्यापीठ में रहकर इसे पुरा किया था। इस संस्करण में ग्रंथकार 
की संक्षिप्त जीवनकथा भी डाल दी गई हूँ । 

कोसास्बी जो जितने बड़े विद्वान थे उतने हो बड़े फकीर भी थे। 
शानाजंन के हेतु घरबार छोड़कर कई बार वह दर-दर भटके थे। बौद्धिक 
ईमानदारी उन्हें राष्ट्रीय आन्दोलन को परिधि में खोंच ले आई। पांडित्य 
ने उन्हें सोवियत रूस और अमरीका के विद्वविद्या-केन्द्रों तक पहुँचाया। 
फ़कीरी उन्हें अंततक अ-परिग्रहो तथा आडम्बरशून्य बनाये रही। उनका 
पुरुषार्थ अनथक था। उनको कल्पना अद्भुत थी। अनुज्नोलन उनका विद्ञाल 
था। सचाई प्रकट करने में वह अत्यन्त ही निर्भीक थे। जीवन के अपने 
अंतिम दिन में वह इस परिणाम पर पहुँचे थे कि गाँधी जी के अहिसाप्रधान 
प्रयोगों में यदि समाजवादियों की प्रज्ञा शामिल कर ली जाय तो उन्हीं से 
मानव समाज का कल्याण हो सकता है। गाँधी की अहिसा और मार्क्स की 
प्रज्ञा इन्हीं दोनों के मिश्रण से जगत का उद्धार होगा, इसी आशा से 
उद्भासित होकर कोसाम्बी जी प्रस्तुत पुस्तक का अन्तिम परिच्छेद समाप्त करते 
है । बह कहते हूँ :-- 

“हमारे देश में पाइबंनाथ और बुद्धदेव ने अहिसा के प्रवाह को बहुजन- 
हित को ओर मोड़ा, पर राजनीति क्षेत्र से उसका प्रवेश न होने के कारण 
बहू साम्प्रदायिकता के गते में जाकर रुक गया और उसके चारों ओर पुराणों 
का जंगल बढ़ गया। उस प्रवाह को पुनः गति देकर उसे राजना्रतिक क्षेत्र 
की ओर मोड़ने का सहात्मा गाँधी का प्रयत्न सचमुच अभिननन्‍्दनीय हैँ । 
पर दिशाञ्रम होने के कारण बहबीच ही में रूक गया । यह एक प्रकार से 
अच्छा ही हुआ । कारण, वह उसी प्रकार बढ़ता जाता तो राष्ट्रीयता के 
गत्ते में गिरकर हानिकारक हुआ होता । जब अहिंसा को समाजबादियों की 
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प्रशा का सहयोग प्राप्त होगा तभी उसका यह प्रवाह उचित दिशा में बढ़ेगा 
और मानव जाति के कल्याण के लिए वह कारणीभूत होगा।” 

यह अंश ग्रंथ का आखरी परापग्राफ है । एक और जगह हम पाते हैं-- 
“कार्ल माकस की प्रज्ञा को महात्मा गाँधी को आहसा का सहयोग प्राप्त हुआ 
होता तो पराइचात्य राष्ट्र सहासमर के घोर सकह में पड़े ही न होते।” 
(पृ० २४४) ग्रंथकार को हिंसा किसो भी दृष्टि से उपादेय नहीं लगती । 
उसकी राय में “यह तरकोब कॉटा से काटा निकालने कौ तरह” हू । 
(पृ० २४३) तो हमे करना क्‍या चाहिए ? इस संबंध से कोसाम्बी जी लिखते 
है- हमारे नेताओं का यह प्रमुख कत्तंव्य है कि धनिक को संपत्ति परिग्रह से, 
जन साधारण को साम्प्रदायिकता परिग्रह से तथा अनुकरण शील शिक्षित 
वर्ग को राष्ट्रीयता परिग्रह में भक्त करे। कम से कम उनको स्वयं इन 
सब परियग्रहों से मुंबतत होना चाहिए। स्वयं ही परिय्रहों में फेंसे रहकर 
वे उनसे दूसरों का उद्धार कर सकें, यह संभव नहीं ।” (पृ० २४१)। 

पाइचात्यों की संस्कृति का उदय किस प्रकार हुआ, उसने हिन्दुस्तान में 
किस प्रकार प्रवेश किया और हिन्दू समाज पर उसका क्या प्रभाव पड़ा-- 
इन सभी बात का विशद विवेचन किया गया हे। सामंतवाद, साम्राज्यवाद, 
धनतंत्रवाद, पूंजोवाद, अधिनायकजाही, साम्यवाद, सम्राजवाद आदि सभी 
दासन प्रणालियों पर प्रकाश डाला गया हें। शुरू के परिच्छेदों मे बेदिक 
सस्कृति, और पौराणिक संस्कृति की निर्भीक आलोचना एदं समोक्षा की गई 
हैं। दृष्टान्तों और उद्धरणों से एक एक विषय को भलीभांति समझाया 
गया है। प्रागृबेदिक संस्कृतियों का हमारी संस्कृति पर क्या प्रभाव 
पड़ा इस पर भी कोसाम्बी जी ने गहराई से सोचा हैं । 

एक कुशल शल्यचिकित्सक की भांति ग्रंथकार ने भारतीय संस्कृति का 
ग़वच्छेदन किया है और साहसपूर्वक यह बतलाया है कि विकास के 
लिए पूर्व अनुभव की भांति सामाजिक घटना की भी आवश्यकता होती हैं । 
एक ही मनुष्य के अनुभव से ज्ञान का विकास नहीं हो सकता । (१० 
२४२) अर्थात्‌ सर्व साधारण की सम्मिलित अनुभूतियों से ही विकास संभव हे । 

हेमचन्द्र पुस्तकमाला का दूसरा प्रृष्ष है--“हिन्दूधर्म की समीक्षा ” 
यह भी मराठी का ही अनुवाद है । आकार-प्रकार बही। पृ० संख्या १७२ 
लय सबा रुपया। 

यह कृति महाराष्ट्र के प्रख्यात सुधारक और ऋान्तदर्शी चितक भी लक्ष्मण 
शास्त्री जोशी के तौन व्याख्यानों का संकलन है । शास्त्री महानुभाव नागपुर 
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विश्वविद्यालय द्वारा हिंदू धर्म समीक्षा विषयक प्रथचन के लिए आमंत्रित 
हुए थे और उन्हीं प्रवचनों का यह संग्रह हमारे सोभाग्य से अब हिंदी में 
प्रकाशित हुआ हैं। आप मूलतः संस्कृत पंडित (तकंती्थ) है फिर भी आपने 
स्वयं अनुशीलन करके अंग्रेजी माध्यम हारा आपने पाइचात्य चितनधाराओं का 
गंभीर स्वाध्याय किया हूँ । महाराष्ट्र के साहित्यक्षेत्र में आपका स्थान बहुत 
ऊँचा हे-अनेकशः साहित्यसंमेलनों की अध्यक्षता आप पर सौंपी जा चुकी 
है । विवंगत महात्मा गाँधी ने अस्पृब्यता निवारक्र आंदोलन के सिरूसिछे में 
सनातनी विद्वानों से द्ञास्त्रार्थ करने और सुधार सिद्धांत का समर्थन करने के 
लिए शास्त्री जी को ही प्रमुख तौर पर चूना था। इस समय आप कृष्णा 
नदी के किनारे बाई” नामक तीर्थस्थल पर निवास करते हे और वहाँ के 
सुप्रसिद्ध संस्कृत विद्यालय प्राज्ष पाठशाला के प्रधान अध्यापक हें । 
आचार नरेंद्रदेव इस संस्करण की भूमिकः में लिखते हे :--- 

“समाज शास्त्र के लिए हमारे यहाँ प्रचुर सामग्रो हैं और उसका 
पूरा उपयोग अभी तक नहीं हो पाया हैँ । इस दिलज्ञा में अभी हमें बहुत 
कुछ करना है ५ इस ग्रंथ में नवीन दृष्टि से विधय का विवेचन किया गया 
हैं ।॥ उनका (प्रंथकार का) श्रम सराहने योग्य हे । इसके सब विचारों से 
सहमत होना कठिन है । कुछ बातें ऐसी भी होंगी जिनके संबंध में विद्वानों से 
तीन्र सतभेद हो । कितु, इससे प्रस्तुत पुस्तक की उपादेयता कम नहीं हो 
जाती, इसमें पाठकों को विचार करने के लिए प्रचुर सामग्री मिलेगी।* 

[अ्रद्धेय आचार्य जी मुझे क्षमा करेंगे--यहां उन्होंने न तो ज्ञास्त्री जी के 
प्रति न्‍्याय किया हैं और न भूमिका' लिखने का अपना कत्तंव्य ही निभाया 
है । अधिकारी जानकर हो ऐसी गंभोर कृति का प्राक्कथन या उपोद्धात 
लिखने को आचाय॑ जो से कहा गया होगा। साढ़े चार पृष्ठो में आपने 
भूमिका लिखी और अंत में अ-गंभीरता पूर्वक कह॒ दिया-“सब विचारों से 
सहमत होना कठिन है” और “कुछ बातें ऐसी भी होंगी” जिनके संबंध में 
विद्ानों में भो “तीव्र सतभेव” हो ! यहाँ आपको उन “कुछ बातों” का 
स्पष्ट इंगित कर देना था, विद्वानों को बात छोड़ भी देते मगर अपना 
“तीव्र मतभेद तो जाहिर कर देते-भले ही भूमिका' का आकार आधा- 
एक पृष्ठ अधिक हो जाता। समूचे चने की चर्चा कर चुकने पर जेसे कोई 
कहे हाँ, स्वाद और गुण अच्छे हे कितु नाक जरा टेढ़ी है ! यह ठीक वंसा 
ही हुआ । कौसास्बो जी को जिस कृति का परिचय अभो में ऊपर दे आया 
हैं, उसका अवलोकन पं० सुखलाल जो ने किया है और उसमें उन्होंने 
“कुछ बातों” का था अपने “तीत्र मतभेद” का मलीभांति उल्हेख किया 


है जब कि आचार्म नरेंद्रदेव अपने इस करतंव्य से यहाँ च्युत हो 
ग़्ये है । ] 

“ब्रास्ताविक' में स्वयं श्री शास्त्री जो कहते हूं :-- 

/वाहचात्यों को दासता में फेस जाने के कारण भारतोय राष्ट्रवाद की श्रद्धा 
दुरभिमान और अंधभ्रद्धा में परिणत हो गई हैँ । इसलिए इन व्यास्यानों के 
बिचार अंध श्रद्धालुओं को सर्मभेदक जान पड़ेगे। हमारे शिक्षितों से अपनी 
संस्कृति अपने धर्म और समाज के इतिहास को समीक्षक और चिकित्सक 
दृष्टि से जाँच करने का घेर्य ही नहों रह गया हैं! परंपरा के विरुद्ध विद्रोह 
करने वाला बुद्धिवाद ही हमारे राष्ट्र और समाज में युगांतर ला सकता हे। 
अब तक हमारे यहाँ परंपरा का लंगड़ा समर्थन करनेवालो विचारपद्धति की 
ही पूजा हो रही है ।...... हमसे पुरानो परंपरा के साथ लड़ते लड़ते एक 
ऐसी नवीन परंपरा चालू करना है जिसमें प्राचीन तथा वर्तमान समाज 
की मानसिक किया भौतिक गुलामो का कहीं पता भी न चले ४” 

पहले व्याख्यान का शीर्वक है “धर्म समीक्षा की भूमिका दूसरे का शीबेक 
है “धर्मलक्षण और धर्मप्रमाण” और तीसरे का शीर्षक है “हिंदू धर्म का 
स्वरूप” । पहुला व्याख्यान बड़ा ही गंभीर है। उसमे ऐतिहासिक धर्म 
समीक्षा फी तस्‍्त्वप्रणाली और धर्मोत्पत्ति विषयक आधुनिक उपपत्ति पर 
वैज्ञानिक प्रकाश डाला गया हे । सांम्राज्यवादी, पू जीबादी, नाजीवादी ऑर 
साम्ण्वादी (साबस वादी) धर्म समीक्षाओं का पूरा पूरा आभास हमे मिलता है। 

दूसरा व्याख्यान हमें सुपरिचित जैसा प्रतीत होगा क्‍योंकि ऋग्वेद से 
लेकर तिलक, राधाकृष्णन्‌ तक हमारी आँखों के आगे खड़े कर दिये गये हे-- 
सबके तस्‍्वों का विवेचल किया गया हैँ, सबको खबर लो गई है। पाश्चात्य 
तस्वबेत्ताओं की धर्म प्रमाण विषयक चर्चा को गई है, जेम्स के दिव्यानभववाद 
और फायरबाख के मानववाद पर रोशनों डाली गई हूँ । 

तीसरा व्याख्यान हिंदू धर्म के स्वरूप को लेकर हूं । इसमें इहलोकवाद, 
परलोकवाद और उभयवाद को मीमांसा है। अध्यात्मवादी पक्ष की परीक्षा; 
धर्म के क्षण और विविध स्तर: प्राग्वेदिक; बेदिक और अवेदिक आयें के 
संघ-धर्म; भौत-स्मातें-पुराणोक्‍्त हिंदूधर्म , जातिभेद; वर्णाअ्रम और आमिजात्य; 
हिंदूधर्स के आधुनिक संस्करण; बुद्धि प्रासाण्य और धर्म का आधुनिक रूप, 
धर्म और विज्ञान,; धर्म को अपेक्षा श्रेष्ठ समारजिकता-नवीन समाज, 
नव धर्म और नद संस्कृति आदि का व्विचन है। 5 

एक जगह शास्त्री जी महाशय कहते है (प० १५५ दल मलिक हे 
अनेतिक होता है और गूह़ अध्यात्मबाद नेतिक इस तरह है मेल बिठाना 
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गलत है। गूढ़ अध्यात्सवाद के पेट में ग्राम्य और घृुणित भौतिकवाव समाया 
रहता है और बेज्ञानिक भौतिकवाद के पेट में अत्यन्त उच्च श्रेणी का अध्यात्म- 
वाद संगृहीत रहता है.... बौद्धिक और मानसिक उन्नति ही अध्यात्म- 
बाद हे. .... सभी के लिए योग क्षेम ( जोविका ) का प्रबंध किये बिना 
विद्या और करा के द्वार सभो के लिए पुरी तरह खोले बिना प्रगति के 
सारे साधन प्रत्येक व्यक्ति के लिए सुलभ किए बिना समाज में श्रेष्ठ अध्यात्म- 
वाद का अवतरण हो ही नहीं सकता । 'ढ 


भावी समाज के संबंध में यह महापंडित क्या सोचता है, इसके लिए 
एक उद्धरण में और दूंगा: 


“भविष्य में वह ( सन॒ष्य ) उपनिषदों से वणित यह शिकायत नहीं करेगा 
कि में पुण्य संपादन करने का प्रयत्न कर रहा था कि पापने मुझे घेर लिया 
और प्रकाश के लिए जब मे छटपटा रहा था तब अन्धकार ने मुझे ग्रस 
लिया ।' अन्याय, विषमता, भूख, अज्ञान आदि दुर्गुणों के लिए देव को जवाब- 
देह न समान कर अब वह अपनी समाजरचना को ही जवाबदेह समझने 
लगा हूुंँ। प्रइनों का काल्पनिक उत्तर देकर धर्म आत्म-वंचना करता आया 
है, इस तरह की आत्म वंचना विज्ञाननिष्ठ मानव नहीं करने का। बह सोधे 
ही अपनी अल्पज्षता स्वीकार कर लेता हैं। वह वातावरण पर अधिकार 
प्राप्त करेगा। नवोन नक्षत्रों का पता लगाएगा। अचेतन सुष्टि को सचचेतन 
बनाएगा । रोगों को निर्मुह करके लंबी आयु हासिल करेगा। सारी पृथ्वी 
को सिर्वेध निर्विध्णन और सुगस बना देगा-एक सुंदर शहर की भांलि: 
ऐसे आरोग्य की साधना करेगा कि बुढ़ापे में मृत्यु नोंद की तरह आवश्यक 
और मौठी मालूम देगी।” (पु० १६१) 

आज अपने यहाँ भारतीय संस्कृति” और “भारतीय परंपरा” के नाम 
पर दादा लोग जाने क्‍या क्‍या हमारे दिसमागों में ठूंस देना चाहते हं. 
बुद्धिहत्पाका विराट आयोजन प्रकट और अप्रकट दोनों रूप में चल रहा हैं. 
ऐसी स्थिति सें श्री हेमचन्द्र मोदी पुस्तकमाला के ये दोनों पुष्प अपनी तो 
और स्फूत्तिप्रद सुरभि से शिक्षित-समुदाय की चेतना को सजग बनाते रहेगे, 
इसमें मुझे रत्तीभर भो संदेह नहीं हैं। इन दोनों से कई मृल्यबान टुकड़ों को 
मेने छांट रक्‍्खा थ। परंतु स्थानाभाव से यहाँ उन्हें उद्धृत नहीं कर रहा हूँ। 

ऐसी उदबोधक कृतियों को प्रकाशित करने के लिए हिंदी संसार 
प्रेमी जी का जितना हो कृतज्ञ हो उतना ही थोड़ा होगा । 

-काइयपीपुत्र प्रशाक्र 


जानधारा 
जैन मन्दिर और हरिजन 


पं० बंशीधर व्याकरणाचार्य, बीना, 





जन संस्कृति के आधार पर होनेवाली समाजरचना में मानव-मानव के 
बीच छुआछुत को स्थान मिलना असंभव हूं। यद्यपि कुछेक जैन ग्रंथों में 
छुआछूत का उल्लेख हैँ और जन सम्ताज में उसका प्रचलन भी एक असे से 
चला आ रहा हूँ परन्तु यह निश्चित बात हे कि ज॑न संस्कृति के ऊपर वेदिक 
संस्कृति का प्रभाव पड़ जाने के कारण ही यह सब कुछ हुआ है। इसलिए 
पहली बात तो यह है कि यदि भारतवर्ष से छआछुत को समाप्त किया जाता 
हैँ तो जैनों को तो प्रसन्न ही होना चाहिये,। दूसरी बात यह है कि जेन 
मन्दिरों में हरिजनों के प्रवेश करने का विरोध करने से पहले हमे यह सोच 
लेना चाहिए कि समग्र भारतवर्ष से यदि छुआछुत को समाप्त कर दिया 
जाता हे तो जेनों में इसका प्रचलन बना रहना असंभव हूँ । 


हरिजन-मंविर-प्रवेश बिल का केवल इतना हो आश्यय हे कि जो स्थान 
सर्वसाधारण के उपयोग के लिए खुला हुआ हूं उस स्थान में जाने से हरि- 
जनो को सिर्फ इसलिए नही रोका जा सकता हूं कि वे अछूत हुं। अतः 
जनों को इससे डरने को बिलकुल आवश्यकता नहीं है कि हारेजन जेसी 
चाहे बसी हालत में जन मंदिर में प्रवेश करेगे और वहाँ पर मनचाहा काम 
करेंगे क्योंकि कानूनन वेदिक सन्दिरों के समान जन मन्दिरों की सुरक्षा और 
सुव्यवस्था का भी ध्यान रखा जायगा। 


जनों में हरिजन-मंदिर प्रवेश बिल के बारे में एक भ्रम यह भी फंला 
हुआ है कि इस बिल से हरिजनों को वे अधिकार प्राप्त हो जाते हे जो कि 
सिर्फ एक जैनी को ही प्राप्त हो सकते हे। में कहता हूँ कि जनों को 


३९२ शानोदय [ सत्रस्थर 


यह भ्रम भी अपने दिल से निकाल देना चाहिये क्योंकि बिल फे जरिये अजेन 
ब्राह्मण को भी वे अधिकार प्राप्त नहीं हो सकते जो सामान्यतः एक जेनी को 
प्राप्त हें । 

उपयूक्त कथन से यह बात स्पष्ट हो जाती हे कि जेन भन्दविरों के बारे 
में हरिजन-मन्दिर-प्रवेश बिल निम्न लिखित रूप से लागू होता है - 

(१) प्रत्येक जेनी चाहे वह हरिजन ही क्‍यों न हो, उन सब अधि- 
कारों के साथ जन मंदिर में प्रवेश पाने का अधिकारी है जो सासान्यतः 
जैन होने के नाते स्वभावतः उसे प्राप्त हो जाते हे । 

(२) जब कि अजन क्राह्मण आदि जेन मन्दिर में प्रवेश कर सकते हें 
तो जिस तरह से और जहाँ तक बे मंदिर के अंदर प्रवेश करते हे उस तरह 
से और वहाँ तक अछत होने के कारण अजेन हरिजनों को प्रवेश करने से 
नहीं रोका जा सकता। 

(३) जेंन संस्कृति की घासिक मर्यादा, संदिर को पविश्नता, और मंदिर 
के अंदर शांति कायम रखने के उद्देश्य से मंदिर को व्यवस्थापक कमेटी 
मंदिर प्रवेश के विषय में सामान्य रूप से ऐसे नियमों का निर्माण कर सकती 
है जो अछूतता को प्रोत्साहन देनेवाले न हों। 

जो छोग मंदिरों के बारे में हरिजनमंदिरप्रवेशबिल लागू होने का 
विरोध करते हे उनकी मुख्य दलोलें निसनत प्रकार हे - 

(१) जन हिन्दू नहीं है. इसलिए यह बिल जैन मंदिर पर लागू नहीं 
होना चाहिये । 

(२) ऐसा एक भो हरिजन नहीं हे जो जैन धर्म का माननेव्'ला हो। 

(३) धर्म के क्षेत्र में शासन को हस्तक्षेप करते का अधिकार प्राप्त 
नहीं हो सकता हूं। 

पहली दलील के बारे में यही कहूँगा कि.जन हिन्दू रहे हे और रहेंगे । 
जैनियों का हित इसी में हे कि वे एक स्वर से अपने आप को हिन्दू घोषित 
करें। जैनियों कां यह भय बिलकुल निराधार है कि हिन्दू शब्द वेदिक 
संस्कृतिपरक होने के कारण जेन संस्कृति केवल वैदिक संस्कृति की शाखा 
मात्र रह जाती हैँ । वास्तव में “हिन्दू शब्द वेदिक संस्कृतिपरक हे” यह बात 
असत्य हुँ । ; 

अब तक वेदिकों और जनों के परस्पर जो सामाजिक संबंध बने चले 
आा रहे हैं उन्हें और अधिक सुदृढ़ करने की आवश्यकता है और ऐसा 


१९४९ ] जेनमल्विर और हरिजन हब 


होने पर भी यह तो सर्वथा असंभव हें कि ईइबर कत त्ववाद तथा वर्णाशम- 
व्यवस्था को लेकर परस्पर पूर्थष और पश्चिम जैसा मौलिक भेद रखनेवाली 
बेदिक और जैन संस्कृतियों में से एक संस्कृति को दूसरी संस्कृति की शाखा- 
सात्र मान लिया जायगा। भारतीय राज्य के असाम्प्रदायिक राज्य घोषित 
हो जाने पर ऐसा होना और भी असंभव है। 


दूसरी वलील का बहुत कुछ उत्तर ऊपर दिया ज। चुका है, विश्वेष 
यह कि “एक भी हरिजन जेन धर्म का माननेवाला नहों हें” यह जन समाज 
के लिये शोभा की चीज नहीं हं । इससे तो जन समाज को कट्टर अनुदारता 
ही प्रकट होती है और इसी का यह परिणाम हे कि जनों को संख्या 
अंगुलियों पर गिनने लायक रह गयी है । दूसरी बात यह हूं कि यदि कदाचित 
कोई हूरिजन जंनधर्म में आज दीक्षित होने को तेयार हो तो जंन लोग 
अपनी मर्जी से उसे मंदिर के अदर जाने देने व पूजा करने की 
इजाजत देने को कहाँ तेयार है ? जिससे इस दलील के आधार पर जैन मंदिरों 
को हरिजनमंदिरप्रवेश बिल से अलग कराकर हरिजनों को जेन मंदिर में 
न आने देने की अपनी चतुराई को जेन समाज सफल बना सके। हरिजन 
जैनमंदिर में प्रवेश न करें यदि हमारी ऐसी इच्छा हे तो इसका एक ही उपाय 
हो सकता हूं कि अजन मात्र को जन मंदिर में न आने दिया जाय परन्तु 
जन समाज का एक भी व्यक्ति यहाँ तक कि जन मंदिर में हरिजनों के प्रवेश 
का विरोधी भी इतना मूर्ख नहीं हो सकता हे जो यह कहने को तेयार हो 
कि जन मंदिर में कोई भी अजेन प्रवेश पानेका अधिकारी नहीं है। इसलिए 
जेन समाज को च्ञाहिए कि बिल की मंज्ञा के सुताबिक वह अजन हरिजनों 
को भी दूसरे अज॑नों की तरह जेन मंदिर में उदारतापूर्वक आते को 
इजाजत दे दे। 


तीसरी दलील के बारे में में इतना ही कहूँगा कि यदि जनता स्वयं 
अपने अंदर से राष्ट्रीयता के घातक तत्त्वों को निकाल दे तो निएचय ही शासन को 
इसके लिए कानून बनाने की आवश्यकता नहीं हे । परन्तु ढुर्भाग्य से जनता में 
अभो इतनी जागृति ही कहाँ पेदा हुई है ? इसलिए छोटी छोटी बातोंके 
लिए भी कानून बनाने में बड़ी मजबूती के साथ सरकार को अपनी अमूल्य 
शक्ति खर्च करनी पड़ रही है। रही धामिक बातों में शासन के हस्तक्षेप की 
बात, सो इसके बारे में यही कहा जा सकता है कि जो तत्त्व राष्ट्रीयता 
का घातक हे बह धर्मक्षेत्र की मर्यादा में कभी भी नहों आ सकता हूँ। 


कुछ लोग बिना सोचे समझे यह कहा करते हे कि जेन भाइयों ने देश को 


३९५४ मु ज्ञानोदय [ नव्स्वर 


स्वतंत्र कराने में कांग्रेस को अपने त्याग और बलिदान हारा जो सहयोग 
दिया हूँ उसका पुरस्कार जेनियों को उत्तके धामिक अधिकारों का अपहरण 
करके दिया जा रहा है। में ऐसे लोगों से पूछता हेँ कि यवि जेसन भाई 
देश की स्वतंत्रता के लिए कांग्रेस के साथ लड़ाई में सम्मिलित न होते तो 
क्या देशद्रोह का काम उन्हें शोभा दे सकता था ? और जंनों के योग न 
देने से क्या देश को स्वतंत्रता मिलना कठिन हो जाता ? इन दोनों प्रदनों 
का उत्तर हाँ में देना जेन समाज के किसी भी व्यक्ति के लिए कठिन ही 
नहीं असंभव है । में तो यह कह॒ता हूँ कि उक्त प्रकार के शासन के बारे 
में आक्षेप करना समस्त जन समाज को कलंकित करने के सिवाय और कुछ 
नहों हूं । 
आशा हूँ जेन बन्धु इस पर विचार कर समुचित मार्ग अपनायेंगे । 


असश्यता पर बम्बई के 
गृहमंत्री -- 
“धरम में अस्पृश्यता का स्थान नहीं हे । जन धर्म का समुक्तित आचरण 
करना हो तो अहिसा का पालन करो, जाति को समूल नष्ट करो, जन हिन्दू 
नहीं हे इस भावना को भूल जाओ | जैन धर्म का जातियों के बाड़ों से कुछ भी 


सस्वन्ध नहों हैँ। आप जंन संबिर में जाने से पवित्र हो सकते हे। मंदिरों को 
पवित्र करने के लिये ही यदि आप बहाँ जाते हों तो जाने को कोई आवदयकता 


नहीं हैं” । 
श्री मोरारजी देशाई 


सम्पादकीय 
हरिजन मन्दिर प्रवेश चर्चा 


जनमित्र के ६ अक्टूबर के अडू से ज्ञात हुआ है कक समाज के कुछ 
विद्वानों मे-जो अभीतक अपने को मध्यस्थ कहते थे-घोपणा को है कि 
कथित शूद्रों का जिनमन्दिरों में प्रवेश करना व दर्शन करना दि० जेन 
शास्त्रों के प्रतिकूल हें। हमने इस विषय का गहराई से विचार किया है। 
हस यह न समझ सके कि इन विद्वानों ने इतना गुरुतर भार किस आधार से 
अपने सिर पर उठाने का साहस किया है। इन्होने तो यह भी अतिसाहस 
किया हे कि वे विरोधियों को हर तरह समझा कर उन्हें मध्यस्थ रखने का प्रयास 
करेंगे । इनकी अभी तक की मध्यस्थ नोति का एक स्वरूप तो सामने आया है। 


साधारण नियम तो यह हैँ कि जो मनुष्य श्रावक के ब्रत स्वीकार करता हे 

वह देवपूजा और स्वाध्याय नियम से करता हे । दान और पूजा ये श्रावक के 
मुख्य करतंव्य हें। इन कर्तव्यों से कथित हाद्रो को कंसे वचित रखा पा 
सकता हैँ । इसका एक समाधान यह किया जाता हैँ कि कथित झाद्र मन्दिर 
में नहीं जा सकते । वे बाहर से हो मानस्तम्भ में स्थित जिनदेव का दहन 
पूजन कर अपने कत्तंव्य का पालन कर सकते ह। किन्तु यह समाधान 
पर्याप्त नहीं है। जब कि इनके निमित्त से मानस्तम्भ या मानस्तम्भ 
की प्रतिमा अपवित्र नहीं होती तब फिर मन्दिर कंसे अपवित्र हो सकता है । 
सन्दिर तो जिसके जीवन में अपवित्रता हे उसे दूर कर पवित्र बनाने का 
साधन हे । वह उनके सम्पर्क से अपवित्र हो जाता है, यह कल्पना ही असह्य हे । 
मन्दिर में कुत्ता, बिललो भो जाते हे । चहों का तो वह प्रमुख अड्डा हैं । वहाँ 
उन्हें बिना किसो बाधा के भोजन मिल जाता हें । वे अधिकतर वेदी पर 
पाये जाते हें और वहीं पर मलमसूत्र भी करते हे । इन कारणों से मन्दिर 
* की पविश्नता नष्ट नहीं होती, पर कथित शूद्रों के जाने से उसकी पवित्रता 
नष्ट हो जातो है, यह कसी विचित्र बात हे ? सच तो यह हैँ कि भारतवर्ष 
के सामाजिक जीवन में जो विषमता आ गई हे उसो के परिणामस्वरूप 
लोगों के ऐसे कुल्सित भाव हो गये है, जिनके वज्ञीभूत होकर ठे ऐसी असंबद्ध 

कल्पनायें किया करते हूँ । 
वस्तुस्थिति यह है कि भारतवर्ष में धीरे-धीरे वर्णाअस धर्म का प्रभाव 
बढ़ता गया। मनुस्मृत्ति इस धर्म का मुख्य पन्‍्य है। उसमें कथित शूडों 
११ 
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को दान, पूजा, अध्ययन, अध्यापन आदि सभी कर्तंव्यों से वंचित रखा गया 
है । कालक्रम से जन शञास्त्रकार भी इस प्रभाव से अछूते नहों रहे । उन्होंने 
भी इस प्रभाव में आकर ऐसे नियम बनाये, जिनके कारण कथित शात्रों कौ 
स्थिति के बदतर होने में घिशेष सहायता सिली। फिर भी यह गनीमत हे 
कि वे उतने पीछे नहों लोटे जितना पीछे वर्णाश्रम धमं-देश को ले जाने से 
सफल हुआ। उन्होंने अपनी मूल मान्यता को किसी न किसी रूप में 
जीवित रखा। उन्होंने कथित शूद्रों को व्रत धारण करने का अधिकारी माना 
और ऐसे व्यक्तितयों की प्रशंसा की। 
मुख्य बिवाद का प्रश्न कथित छूद्रों को मन्दिर से जाकर दर्शन पूजन 
करने का है । हमने इस विषय की विद्ेष रूप से छानबोन की हे । दिल्‍ली 
में दूसरे बिदानों से चर्चा भी की हे किन्तु हम ऐसा प्रमाण पाने में समर्थ नहों 
हुए जो कथित श्द्रों को मन्दिर में जाने से रोकता हो। इसके विपरीत 
पूजासार” से पुजक के लक्षणों में ऐसा उल्लेख अबच्य मिलता हे, जिसके 
आधार से यह कहा जा सकता हैं कि इतर वर्ण के छोगों के समान कथित 
श्र भो जिनपूजा के अधिकारी हूँ । पूजासार यह स्वतंत्र पुजा का ग्रन्थ हे । 
अतएब वह विशेष रूप से ध्यान देने योग्य हें । 
किन्तु इसके विरोध सें दूसरी ओर से हरिवंशपुराण' का “शूद्राः 
पाखण्डपण्डिता:” यहउद्ध रण उपस्थित किया जाता हैँ जिसमे बतलाया हूँ 
कि शूद्र समवसरण में नहीं जाते थे। किन्तु दूसरे आधघारों के प्रकाश में 
इसकी छानबीन करने पर यह पाठ अजछुद्ध प्रतीत होता हूँ। मुनिसुत्रत 
काव्य (१० सर्ग ४६ इलो० ) में इस बात का स्पष्ट उल्लेख हें कि कौन कौनजीबव 
समवसरण में नहीं जाते हे । वहाँ बतलाया हूँ कि सिथ्यादृष्टि, सासादनसम्यग्दृष्टि 
सम्यग्मिथ्यादृष्टि, अभव्य और असंज्ञी जीव समवसरण में नहों जाते, जो भव्य 
है वे सब जाते हूं , मालूस पड़ता हू कि क्षुद्रा: पाखण्डपण्डिता:' के स्थान में 
अमवश शूद्रा: पाखण्डपण्डिता: पाठ हो गया हे । यदि हरिवंशपुराण को प्राक्षीन 
प्रतियों की छानबीन की जाय तो यह श्रम दूरहो सकता हैँ । छ्ष॒द्राः 
पाखण्डपण्डिता:' का अर्थ अभद्र मिथ्यादृष्टि होता हुँ जो प्रकृत में संगत हे । 
वर्णाश्रमधर्म के प्रभाववश देश की जो हानि हुई है वह अवर्णनीय हैँ । 
देश के विचारकवर्ग ने इस बात को अच्छी तरह जान लिया हैं। आम जनता 





१ ब्राह्मण: क्षत्रियों वैश्य: शुद्रो वाद्य: सुशीलवान्‌। 


२ मिथ्यादुशः संदसि तत्र न संति मिश्रा: सासादना: पुनरसंज्ञिवदप्यभव्याः। 
भव्या; पर॑ विरचितांजलय: सुचित्तास्तिष्ठन्ति देववदनाभिमुखं गणोरव्याम्‌ ॥ 
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भी इसके प्रभाव से मुक्‍त होती जा रही हेँ। देश में इसकी सबसे आई 

प्रतिक्रिया हुई हैं ! महात्मा गाँधी के मूल सूत्रों का अछत निवारण सा 
अंग रहा- हैं ॥ अबतक जितने संत हुए हे उन सब ने अलवर की भत्सना 
की हैं। प्रसन्नता की बात हे कि भारतवर्ष का जो नया विधान बन रहा 
हूँ उसकी ग्यारहवीं धारा में ऐसे ऋत्तिकारी परिवर्तन किये गये हैं, जिनके 
आधार से देश में अछूतपन का तो अभाव हो ही जायगा, साथ हो किसो को 


भंगी या चमार कहना भो जुर्स माना ज्ञायगा। ऐसे व्यक्तियों को कठोर से 
कठोर दंड दिया जायगा। 


स्वराज्यप्राप्ति के बाद इस विधान के बनने में पर्ग्राप्त सभ्य रूगा है । 
अभी भी इसका काम चालू है, इसलिये मध्य के काल मे इसने! योग्य भमिका 
त॑यार करने के लिए मध्यप्रान्त और बम्बई प्रान्त को धारासभाओ ने पिछली 
साल इस आशय के बिल स्वीकार किये थे जिनके आधार से कथित शादरों को 
मन्दिर में जाकर देवपुजा का अधिकार मिलता हूँ। बिल को मनसा मन्दिर 
में अव्यवस्था - उत्पन्न करना नहीं हे किन्तु शद्र होने के कारण मन्दिर में 
जाने की अयोग्यता को दूर करना हूं। 


हम समझते थे कि बंदिकों को ओर से इसका प्रबल विरोध होगा। 
जन धर्म के तो यह अनुकूल हे इसलिए इस धर्म के मानने वाले चप रहेगे। 
किन्तु स्थिति इससे उलटी निकली । वेदिकों ने विरोध तो क्या पर उसे 
आस जनता का बल नहीं मिला और जेनों में यह आम जनता का विषय 
बन गया या बनाया गया । सध्यप्रान्त में इसका जो परिण।स हआ हू बह 
सबके सामने हैं । डा० हीरालाल ने अनेक लेख लिखकर जनता को आगाह 
भी किया पर किसो ने उस ओर ध्यान नहीं दिया ।! खोटी धर्मान्धता के 
आगे विवेक लुप्त हो गया। अब सध्यप्रान्त की जेन जनता इसका फल 
भोगने लगी हैँ । वहाँ देदिक मन्दिरों पर ऐसी तख्तो टॉगी जाने लगी ह#. 
जिसमें यह लिखा हे कि इस मन्दिर से जन और मुसलमानों का प्रवेश 
निविद्ध है वहाँ के सार्वजनिक हिन्दू ट्रस्टों के लाभ से जनों को वंचित किया 
जाने लगा हें । अभो अभो सार्वजनिक पत्रों के देखने से अब यह भी मालूम 
होता है कि मध्यप्रान्त की सरकार ने हिन्दू मन्दिरों के लिए कुछ नियम 
बनाये है, उनमे एक नियस यह भी हैं कि अहिन्दू न तो हिन्दूमन्दिरों में जा 
सकेंगे और न हिन्दूमन्दिरों से गे हुए तालाब या कुओं पर स्नान कर सकेंगे 
न उनका पानी ही भर सकेंगे। जंनों के लिए यह स्थिति अत्यन्त दयनीय हू । 
इस परिस्थितिवश मध्यप्रान्त के जेन अछूतों से भो बदतर बनते जा रहे है । 
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यहापि हम यह जानते हे कि सध्यप्रान्त को सरकार ने यह काम सद्भाव से 
नहीं किया है । उसे दूसरे मार्गों से मध्यप्रान्त के जनों को सम्मार्य पर लाने 
का प्रयत्न करना चाहिये था। उसने जिस ढंग से उक्त बिल से ज॑ंगनों को 
बरी किया हे बह ढंग भो अच्छा नहीं हे । प्रान्त के कुछ रूढ़िवादी जनों का 
सरकार के पास डेपुटेशन गया और सरकार ने उनकी बात मान ली। 
दूसरे पक्ष के जनों को तो इसका पता ही न लमा। वे तो इस बात को 
तब समझे जब सरकार को ओर से इस बात की घोषणा हो गई कि जन 
लोग इस बिल से बरी किये जाते हूं । हम इस रुख के लिए भध्यप्रान्त कौ 
सरकार की जितनी भत्संना करें थोड़ी हूँ । 


फिर भी हमारी सुख्य शिकायत तो अपने उन भाइयों से हे जो रूढ़ि- 
वादी पण्छितों के प्रभाव में आकर गुमराह हो रहे हे । यदि वे समय रहते 
न चेते तो उनकी बहुत बड़ी सावंजनिक हानि होगी। हालाँकि नये विधान 
के लागू होने पर नथे विधान की मूल धाराओं के विरोधी श्ांतोय कानूनों 
या आश्वासनों का कोई महत्त्व नहीं रहेगा ।फिर भी इस प्रकार के प्रयत्तों 
द्वारा देश के जीवन में जो विष घुल जाता ह॑ उसे दूर करने में बहुत समय 
लगता हू । कभी कभी तो वह अनेक प्रयत्न करने पर भो दूर नहीं होता । 

हमें यह भी मालूम हुआ हैँ कि कवलाना को बंठक के बाद कुछ महानु- 
भावों का एक डेपुटेशन बंबई प्रान्त के हरिजन मंत्री तपासे से सिल्ा था। 
सुनते हे तपासे ने बातचीत के दौरान में यह स्वीकार कर लिया हे कि 
जनधमम हिन्दूधर्म से जुदा हैं । इस पर से कुछ जेनपत्र यह साँग करने लगे 
है कि जब कि जेनधर्म हिन्दूधर्म से जुदा हे तब उक्त बिल से जनों को क्‍यों 
बरी नहीं किया जाता हें ? ऐसा भी मालूम हुआ हे कि कुछ भाई भीतर ही 
भोतर ऐसा प्रयत्वत कर रहे हे जिससे जन उक्त बिल से बरी हो जाय॑। 
इघर कुछ जेनपत्रों ने अपना रुख भी बदला हूँ जिससे उक्त कथन की 
ही पुष्टि होती हूँ ।स्थिति जो भी हो उससे हमें विशेष सतलब नहीं। पर 
हम इतना कहे बिना न रहेंगे कि इस समय किसी भी पक्ष से गरूती क्‍यों 
ने हो उसका परिणाम अखिल जेन समाज पर हुए बिना नहीं रहेगा। 


हम चाहते हूं कि ज॑न भाई वस्तुत्यिति को समझें और रोक में विशेष 
उपहास के पात्र न बनें। उनका धर्म तो इसी में खुरक्षित हूँ कि वे सबके 
लिए समान भाव से उसका दरवाजा झ्लोल दें। हमें यह न भूल जाना चाहिए। 
कि धर्म और धर्मायतन किसो की पृंतुक संपत्ति नहीं हे जो भी इसका आभय 
हेता हैं वही उसका सुन्दर फल चंखता हे। हम यह जानते हें कि कथित 
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शूद्ों में अनेक प्रकार को बुराइयां हे, पर हम यह भी जानते हे कि हसमें 
वे बुराइयाँ कुछ कम नहीं हे। उनसे एक प्रकार को बुराइयाँ हे तो हसमें 
दूसरे प्रकार की बुराइयाँ हे। बुराइयों के शिकार दोनों हो रहे हे। 
आवश्यकता इस बात की हैँ कि हम इनसे स्वयं बचे और दूसरों को बचाने 
का प्रयत्न करें । हमने तीर्थंकरों के मार्ग को छोड़ दिया हैं। उनका मार्ग 
ही हमें यह शिक्षा देता हे कि हम अपने लिए विशेषाधिकार को माँग करना 
छोड़ दें ! देश के जनजीवन मे ऐसे घुल मिल जाय॑ जिससे हमारी अच्छाइयों 
से दूसरे लाभान्वित हो सकें । जेन सामाजिक और राजनंतिक स्थिति के कारण 
हिन्दुओं से कभो भी जूदे नहीं रहे हे । उनकी मलाई इसोमें हे कि वे हिन्दुओं 
के साथ अबतक जिस प्रकार घुडमिल कर रहते आये हे आगे भी वे उसी 
प्रकार अपने रूप को बनाये रखें । राजनंतिक क्षेत्र मे आज गोग्यता के बल पर 
उनका जो स्थान हैँ वह ब्रिलगाववादी प्रवृत्ति से कभी भो नहीं रह सकेगा। 
वे अहिन्दु बनकर अपनी न केवल राजनेतिक और सामाजिक हत्या करेगे 
किस्तु देश में एक और विषम वातावरण को उत्पन्न कर अपना अस्तित्व ही 
समाप्त कर देंगे। 


कान ओलज पा. 


जन पुरातत्त की उपेक्षा क्‍यों 

भारत सरकार की ओर से अभी अभो ८००-९०० फीट लंबी एक सांस्कृ- 
तिक फिल्म तेथार करायी गयी हे जो बड़े बड़ सिनेमाघरों में सरकार द्वारा 
प्रदशत होतो है । इसमें मोहनजोदारों से लेकर विशिष्ट युगों में विकसित 
भारतीय शिल्प स्थापत्य कला के उच्चतम प्रतीकों का समावेश किया गया हे । 
सांस्कृतिक और पुनर्जागरण की दृष्टि से यह प्रयास स्तुत्य हैं। जनता में 
इससे न केवल पुरातत्व का प्रचार ही होगा, अपितु अपनी प्राचीन संस्कृति के 
प्रति अनुराग भी बढ़ेगा। किन्तु खेद की बात हूँ कि इस फिल्‍म में जहाँ 
वबेदिक और बौद्ध शिल्प स्थापत्यों का उचित समावेश हुआ है वहाँ भारतीय 
सस्कृति की प्रमुख धारा जैन संस्कृति से संबंधित कोई भी ऐसा प्रतीक नहीं आया 
जो जनता को प्रभावित कर सके । यों तो अपवाद स्वरूप मथुरा का आधाग 
पट्ट का चित्र हे परन्तु अन्य प्रतोकों की तरह, उसका परिचय हीं नहीं दिया 
जाता। जेन पुरातत्व वेंदिक औरबोढ़ों से किसी भी दृष्टि से कम 
महत्त्व का नहीं । कुछ तो दोनों से भी अधिक महत्त्व का हैं। अतः भारत 
सरकार से अनुरोध है कि यदि संपूर्ण भारतीय पुरातत्त्व का परिचय देना 
हो इस फिल्‍म का उद्देश्य है तो उसमें जेन पुरातत्त्व को इस प्रकार उपेक्षा 


नको जानी चाहिये। 


४०० शानोदय [ नवम्बर 
गहित प्रयास- 


अल्प विद्या भयकरी । छुटपन से यह सूत्र सुनता आ रहा हूँ। परन्तु 
इधर हंस-मयूर' नामक पुस्तक पढ़कर इसकी सार्थकता पर अचानक मुग्ध 
हो गया। उपयुक्त नाटक के लेखक के रूप में यदि हिन्दी के उपन्यास 
सम्नाट्‌' श्री वन्दावनलाल वर्मा का नाम न रहता तो उतना क्षोभ न होता। 
परन्तु दुःख होता हँ कि आज भी अधिकारो विद्वान्‌ निर्णीत विषयों 
पर भी कुछ तथाकथित ऐतिहासिक कलम चलाते हुए भयंकर भूलें कर जाते 
है । बात यह हैँ कि ऐसे लेखकों पर साम्प्रदायिकता इतना गहरा असर कर 
ग़यी है कि वे अपने से दूसरे संप्रदायवालों पर कीचड़ उछालने से बाज ही नहीं 
आते । ऐसा ही अति गहित प्रयास श्री वन्दावनलाल जी ने 'हंस-मयर' 
नासक नाटक लिखकर किया हूँ। वर्मा जो ने श्री विजयभट्ट द्वारा निर्देशित 
“विक्रमादित्य/ फिल्म देखी । आपको रूगा कि उसमें भट्ट जी ने इतिहास 
को टांग ही तोड़ डाली है । वर्मा जो ने भारत के फिल्म निर्देशकों से इतिहास 
के क्षत-विक्षत होने की शिकायत को । जवाब मिला हम ऐतिहासिक चित्र 
बनाने में यदि इतिहास का नाश करते हे तो आप ही एकाथ नाटक लिखिये। 
और उसी चुनौती का उत्तर यह नाटक हूं। किन्तु अत्यन्त परिताप हे कि 
बेचारे भट्ट जी ने चाहे इतिहास की टाँग तोड़ी हो था नहीं परन्तु वर्मा जी 
ने तो इतिहास का शिरोच्छेद ही कर डाला है । संपूर्ण पुस्तक अनर्गलताओ से 
भरी पड़ी हूँ । लेखक ने ऐतिहासिक तथ्यों को तो बुरी तरह से तोड़ा मरोड़ा 
हैं ही साथ ही अपनी कल्पना की ऊँची उड़ान में बुद्धि को एकदम अद्धेचन्द्र 
दे निष्कासित कर दिया हूं। तत्कालीन समाज का आपने कितना तलस्पनश्ञी 
अध्ययन किया हूँ यह तो पुस्तक के प्रत्येक पृष्ठ से स्पष्ट हूँ। ग्रंथ में जनों के 
संबंध में आपने जो भी लिखा हें वह इस बात का प्रमाण हूँ कि प्राचीन 
जेन - साहित्य और संस्कृति का तो आपको थोड़ा भी ज्ञान नहीं है । परन्त 
बतंसान में जेनों से आपका संपर्क है, ऐसा भी प्रतीत नहीं होता । क्योंकि 
यदि ऐसी बात होती तो प्रंथ में कतिपय भद्दी भूलें न होती। आज भी 
कोई जैन साथु पीतवस्त्र धारण नहीं करता और थघामिक दृष्टि मे 
केशों का मुण्डन आज भी बजित हैँ ,फिर उस समय को तो बात ही क्या 
जब धार्भिक बन्धनों में शिथिलता अपराध मानी जाती थी । अपने इसी 
अल्पज्ञान के कारण आपने प्रयम पृष्ठ की पाँच पंक्तियों में ही कई 
भयंकर भूलें कर डाली हे । यथा कालकाचार्य और सरस्वती को नारंगी 
रंग का कोपीन पहनाया है, आचार्य के कल्पित शिक्ष्य बकूल के केश मुण्डित 
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कराये है और बुद्ध का सूत्र “वहुजनसुखाय बहुजनहिताथ' कालकाचार्य के 
मुंह में डाल दिया हैं । बात यह हुई कि आपको बौद्ध सिक्षुओं के कारण 
यह भ्रम हो गया हैँ । वहीं दूसरी गलती आपने पह की कि आचार्य की भश्णनी 
साध्वी सरस्वती (नाटक की सुनंदा) को श्राविका कहा हैं । जब कि जन 
संस्कृति में आज भी श्राविका का प्रयोग गहस्थ जन रत्री के रूप में 
होता है । 
नाटक में आपने जंनों के मान्य आचाय कालक और साध्वी सरस्वती के 

संबंध में ऐसी निमूल और अपमानजनक बातें लिखी है, जो आप जेसे लेखक 
के लिये अत्बन्त ही अज्योभन हैं । संभवतः वर्मा जी को पत' नहीं कि उपर्युक्त 
चरित्रों को जन समाज कितनी धामिक श्रद्धा की दृष्टि से देखता हैँ । विशेषतः 
सरस्वती का व्यक्तित्व जन समाज में बहुत ही उच्च और अनुकरणीय माना 
जाता हैं। नाटक में उसी पुजनीया सरस्वती तथा गईभिल्ल के प्रणंय चित्रण 
को पढ़ कर भला कोई भी पाठक वर्मा जी के प्रति क्‍या सोचेगा ? जरा 
वर्मा जो की कहपना की ऊंची उड़ान तो देखे :-- 

गर्देभिब्ल--प्यारी देवी ! एक प्रब्न करें | क्‍या आपके मन में उसझे. 
पूर्त॒ कभी प्रेम की उमज्लञ जमी थी ? कं 

सूनवा--(संकोच के साथ मसकरा कर) बतला तो दिया, पहले अनेक 
बार | 


शड 
7४ 


न िय हे 
गर्द भिल्‍ल्ल--कहो, देवी, वहों। 
सुनंदा--श्राविका होते के पूर्व एकाथ बार मेरे मन में उठा *.। क्या 

जीवन में कभी कोई ऐसा मिलेगा जो मुझको, मुझ अकेली को, हृदय से 

चाहे ? (सिर नीचा करके कनखियो से देखती हैं) बस, और कुछ न पृछिय । 
गर्दनिल्ल--कहे जाओ देवी |! अमृत का घट सा लग रहा हैं। 
सुनंदा--और क्या कोई मुझे अपना कहकर पुकारेगा। 
ग्दभिल्ल--प्राणेश्वरी प्राणे्वरी ' सह बार प्राणब्वर्री ' 
(कन्धे से कन्धा लगा लेता हैं) 
नाटक की सुनंदा सुपरिचित साध्वी सरस्वती ही हे! शत, ग्रंथों में 

-“प्रभावक चरित सें भी जिसे वर्मा जीने अपने नाटक के लिये आधार 

माना हँु--साध्यी सरस्वती एक बाल ब्रह्मचारिणी, आदर्श सती के रूप से 


वर्णित हूँ। 
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आचार्य कालक को वर्मा जी ने एक बार पुनः देशद्रोही सिद्ध करने का 
असफल प्रयास किया है । इस बार आपने आचायें के निर्मल चरित्र को कलंकित 
करने का गहित प्रयास किया हे । 

वर्मा जो तो वर्मा जी ही ठहरे। किन्‍्हीं औषधीश जी ने भो हंस- 
सयूर पर अपना दर्शन! लिखकर अपनी आलोचना दाक्ति (?) का परिचय 
दिया है । हमने कल्पना को थी कि आपने हंसमयूर-द्शन में वर्मा जो की 
भद्दी भूलों का परिष्कार किया होगा। परन्तु दर्शन| के दर्शन से यही 
जाहिर होता हैँ कि आप वर्मा जी के मुग्ध प्रशंसक ही हे । 

हमने सुना हैँ कि यह पुस्तक यू० पी० में इंटरमीडिएट के कोसे में भी हें 
इससे छात्रों के विमाग पर जन संस्कृति के संबंध में कितना बुरा प्रभाव 
पड़ता होगा ? क्‍या भारतीय विधान में भारत के इसो “धर्म निरपेक्ष राज्य 
की घोषणा की गयी हूं ? अथवा यू० पी० की सरकार का विधान का अपना 
यही इन्टरप्रेदेशन हे ? 


घर्मचक्र-- 


जैन पुरातत्व से संबंधित जितनी भी जंन मूत्तियाँ उपलब्ध होती हूं 
उनमें है. ले मृत्तियों के आसन के निम्न भाग में एक चक्र बना हुआ पाया 
जाता हें । इसके दोनों ओर आहचर्यान्बित मुद्रा में मृग भी देखे जाते हे । 
बतेमान मृत्ति निर्माण में प्रायः धर्मचक्र का लोप सा हो गया है। परन्तु कुशाण 
काल से लगाकर मध्यकाल तक को प्रतिभाओं में खड़ाया टेढ़ा धर्मंचक्र 
ब्वदय ही रहता था। मुगल काल में जन मन्दिरों की अपेका लघुतम 
धातु मूत्तियों का निर्माण अधिक हुआ । इस काल की प्रस्तर मूत्तिकला के 
निर्मापकों ने तो धर्मेचक्र को घोर उपेक्षा कर इस सांस्कृतिक चिह्न को ही 
एक प्रकार से भुला दिया (अर्थात्‌ पाल काल के पश्चात्‌ बहुत ही अल्प 
प्रतिमाएँ मिलती हे जिनपर धर्मंचक्र अंकित हो) परन्तु धातु विद्या के पारंगत 
प्रतिमा निर्माताओं ने धर्मंचक्र की उपेक्षा न कर उसे अधिक महत्व दिया 
हैं। घमंच्कर को ये मूल प्रतिमा से स्वतंत्र रंगों द्वारा अंकित करते थे । 

यहाँ पर प्रश्न यह उपस्थित होता हूँ कि वस्तुतः घर्मचक्त का इतिहास 
क्या हैं ? यों तो श्रमण संस्कृति की एक धारा बौद्ध धर्म से इसका संबंध 
आम तोर से माना जाता हूं । बाद्ध संस्कृति से प्रभावित इतिहासकारों मे 
साना है कि वह बौद्ध परंपरा की सोलिक देन है, वे मानते हे कि वाराणसी 
के पास सारताथ में भगवान बुद्ध ने प्रथम वेशना देकर धर्मचक प्रवर्तन किया ! 
ऋर अज्ञोक ने इस प्रतोक को राजकोय संरक्षण दे इसे और भी व्यापक बन 
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दिया । परन्तु वास्तविक सत्य तो कुछ और है ।, बहुत प्राचीन पालि साहित्य में 
धर्मच क्र का उल्लेख नहीं मिलता। यदि वह बौद्ध परंपरा की ही देन 
होता तो इसे कम से कम पालि साहित्य में तो अवश्य हो महत्वपूर्ण स्थान 
मिलता । बात यह हूँ कि यह प्रतीक मूलतः जैनो का है । यों तो पौराणिक 
साहित्य से स्पष्ट भी हे कि इसकी प्रवत्तना जेनधर्म के अथम तोर्थंकर श्रो 
ऋषभदेव स्वामों के द्वारा तक्षशिला में हुई । यह तो हुई पोराणिक अनुश्रुति । 
परन्तु विशुद्ध साहित्यिक उल्लेख के अनुसार देखे तो भी जैन उल्लेख ही 
प्राचीन ठहरता हैँ जो आवश्यक सूत्र नियंक्ति से इस प्रकार है-- 


०३ 


/ततो भगवं विहरभाणों बहलोविसयं गतो, तत्थ बाहुबलास्स रायहाणी 
तक्खसिला णाम, त॑ भगव बताले य पत्तों, बाहुबलीस्स वियाले णिवेदित 
जहा स्वामी आगतो। कललं संविड्िये वंदिस्सासि त्ति ण णिग्गतो, पभाते 
सामी बिहर॑ंतो गतो | बाहुबदोबि स्विड्डिये णिग्गतो, जाव सामी ण पेच्छति, 
पच्छा अधिति काऊण जत्थ भगव॑ वुत्यों तत्थ धम्मचक्क चिन्धकारेति । 
त॑ सब्वरणणमयं जोयणपरिमंडलं, जोयणं च ऊसितो दंडो, एवं केई इच्छंति । 
अब भर्णति केवलनाणे उत्पन्ने तह गतो। ताहे सलोगेणं धम्मचक्कविभूति 
अकक्‍्बाता, तेण कतंति ।" | 


० 


फिर भगवान विहार करते हुए बहुली देदा में गये। वहाँ बाहुबली की 
राजधातो तक्षशिला थी। उसमें भगवान सायंकाल पहुँचे । (वनपाल ने) 
बाहुबली को साथंकाल ही सूचना दो कि भगवान पधारे है। प्रातःकाल अपनी 
सम्पूर्ण ऋद्धियों के साथ वंदन करने जाऊंगा, ऐसा सोचकर वह बंदनार्थ 
नहीं निकला। प्रातःकाल स्वामी विहार कर गये। बाहुबलो भी अपनों 
समृद्धियों के साथ चला। वहाँ स्वामी को न पाकर उसका घेर्य छूट गया 
और जहाँ ऋषभदेव भगवान ने निवास किया था वहाँ पर धर्मचक्र का 
प्रतोक स्थापित किया। वह सब्वरत्तमय था। योजन प्रमाण सुविस्तृत था ; 
एक योजन दण्ड था। ऐसा कुछ लोग मानते हें। कुछ लोग तो यह भी 
कहते हैँ कि किवल ज्ञान उत्पन्न' होने पर बाहुबली वहाँ गया। वहाँ धर्मंचक 
की विस्तृत प्रशंसा हुई। अतः उसने वहाँ एर धर्मचक्र का प्रतीक बनवाया १ 

प्राचीन साहित्य में इन्हीं भावोंबाले और भी कई उल्लेख मिलते हैं । 

पटना के आइचर्य गृह में धातु का एक जन-धर्म चक्र पाया जाता हूं! 
जेत-विभाग में ही इसे रखा भी गया है। भवित मार्ग का प्रभाव भध्यकाल 
में जनों पर भी काफी पड़ा। तप-प्रधान जेन-सस्कृति में तपद्चर्याओं के जो 
भेद-प्रभेद हें उनसे धर्मचक्त तप भी हे। पूजाओं में धर्मचक पूजा एवं स्वतन्त् 
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०४ शानोदय [ नवस्बर 


बिधान भो मिलते हें। उपर्युक्त पक्तियों से स्पष्ट हें कि १९ वीं शताब्दी तक 
जेनी धर्मंचक्र को अपने जीवन-विकास का एक प्रतोक मानते थे। 


ज्ञानपश्चमी-- 


आय संस्कृति में त्यौहारों का स्थान बहुत महत्त्वपूर्ण माना गाया हे। 
हमारी संस्कृति के वे दीपक हे, उनके सम्ृज्वल प्रकाश में हम अपने उदच्चति- 
पृर्ण अतीत के समीचीन तत्व देखते हे । हमारे भावी निर्माण में वे ही भाग 
प्रदर्शन करा सकते हूं। श्रुत पंचमी एक ऐसा ही सांस्कृतिक पर्व हे, जो हमें 
सम्यरज्ञान की साथना का सन्देश देता हे। कातिक शुक्ला पठचमी 
को उसकी आराधना श्रे० जेन समाज में को जातो हूँ। इस पर्व को समा- 
राधना पर प्राचोन जेन साहित्यिक उल्लेख तो पाये हो जाते हे पर प्राकृत 
और अपभ्रंश भाषाओं में बड़े बड़े कथा ग्रंथ भी विद्यमान हे । इसकी आराधना 
के यों तो अपने अपने संप्रदायों के अनुसार भिन्न भिन्न प्रकार हँ पर मूछ 
उंहेश्य में अन्तर नहीं है, वह हे साहित्य रक्षा और उसके प्रति कृतज्ञता 
ज्ञापन । पश्चिम भारत में इस दिन प्राच्चीन ज्ञान भंडारों से ग्ास्त्रों एवं 
कलात्मप्रतीकों को' निकाल कर उन्हे साफ कर अच्छे ढंग से जनता के दर्शनार्थ 
खास खास स्थानों म॑ रखे जाते हें और श्रद्धालु जन इनके सम्मुख अपनी 
धामसिक आराधना करते हे। इस पर्व को हम सकारण ही सांस्कृतिक और 
साहित्यिक मानते हे, इस बहाने साधारण जन के लिए ग्रंथों के दर्शन तो हो 
जाते है और विद्वानों को ज्ञास्त्रानशीलन का अनायास मौका हाथ लग जाता 
हैं। तथा चातुर्मासिक शीतादि प्रभाव ग्रंथों पर पड़ा हो तो वह भी 
कातिक की धूप से कुछ दूर हो जाता हैं । अत. आज पर्व को सीमित न रख 
कर व्यापक रूप देना आवश्यक हे । कहीं हम देखते ह॑ कि प्राचीन ग्रंथों को 
उनके कहे जानेवाले रक्षक इस प्रकार छातो से लिपटाए बेंठे हे जेसे बन्दरी 
अपने बच्चे को चिपकाए रहती हू । तिस पर भी सजा यह कि वे इनके महत्व 
' को भी नहीं समझ सकते, ऐसे संकीर्ण मानस के रक्षकों से हमारा विनम्न 
निवेदन हे कि वे विद्वानों को अपने यहाँ पर सादर निमंत्रित कर अप्रसिद्ध 
मूल्यवान्‌ साहित्य को प्रकाश में लाकर सच्चे अर्थों में स्वयं इस पर्व को 
मनावें और दूसरों को भी सुअवसर दें । यही सच्ची श्रुताराधना हे । 


साहित्यिक चोरी ! 


अहमदाबाद के गुजराती दंनिक संदेश” के दीपावली विजश्ञेषांक में 
अंतिम-अभिनय' शीर्षक कहानो प्रकाशित हुई है, जिसके लेखक के रूप मे 
चम्पकलाल परीख का नाम छपा है। शज्ञानोदय' के जुलाई अंक में श्री 


१९४९ ) सम्पादकीय कब 


इन्द्रचद्त जी की इसी शीर्षक को एक कहानी हम प्रकाशित कर चुके हैं । 
गूजराती कहानी इन्द्रचंद्र जो को कहानो का अविकल अनवाद हैं। जहां 
तक हमें पता हे इन्द्रचंद्र जी और चम्पकलाल परीख एक हो व्यक्ति के 
दो नाम नहीं हैं । परीख जी ने ऐसी चोरो में न जाने कोनसा लाभ देखा 


“मन कॉन्तिसागर 
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पुरातत्वविद्‌ एवं उनके अनुज का निधन-- 

विगत १४ अक्तूबर शुक्रवार को काशो के प्रसिद्ध यवक साहित्यकार तथा 
पुरातत्त्वविद्‌ श्री गोपालकृष्ण का ३० वर्ष की आयु में तथा उनके अनज इ्याम 
कृष्णदास का २२ वर्ष के लघुबय से ३० अक्तूबर को प्रातःकाल में स्वर्गंवास हो 
गया। श्री गोपालकृष्ण जी के वह्य में साहित्य-सेवा पीढ़ियों से चली आती 
थी । भारतेन्द्रु जी के फुफेरे भाई तथा महाराणा प्रताय' नाटक के 
रचयिता श्री राधाकृष्णास जी आपके पितामह थं। अपने छात्र जीग्न 
में सभी कक्षाओं में प्रथम होने के कारण दोनों पीढ़ियाँ आपकी और 
बड़ी आशाभरी दृष्टि से देख रही थीं। हिन्दी और अंग्रेजों भाषाओं में 
आपके साधिकार लिखने के कारण आप काझ्ञी मे प्रसिद्ट थे। आपकी प्रतिभा 
बहुमुखी थी। जयशंकर 'प्रसाद' पर आपका आनसे था और स्थानीय 
हरिश्चन्द्र कालेज में आप अंग्रेजी के प्रोफेसर ५। स्थानीय भारत कला भवन 
के मुखपत्र कलानिधि का आप सश्री महादेवी वर्मा, मंथिलोगरण गुप्स, 
डा० सोतीचंद, डा० वासुदेवशरण अग्रवाल, श्री द्रजमोहन व्यास तथा श्री 
रायकृष्णास जी आदि के साथ सम्पादन कर रहे थे। भारत कलाभवन 
के कार्यों में आप श्री रायकृष्णदास जी के दाहिने हाथ थे। अपने जीवन 
के अन्तिस दिनों में आप चित्रकला पर एक पुस्तक लिखने की सोच है थे 
उसके लिए आपने सामग्री भी एकत्र कर ली थी। शिक्षा शास्त्र पर भी 
आप अपनी एक पुस्तक अधूरी ही छोड़ गये हे। एक ऐसे समय में, जब कि 
आपकी प्रतिभा ने एक निद्चितत मार्ग पा लिया था, वे हमारे बीच न रहे। 
आपकी मुत्यु से देश के गंभीर युवकों का एक उज्ज्वल भक्षत्र टूट गया। 
हिंदी की तो इससे अपार क्षति हुई हैँ । बाबू श्याम कृष्णदासजी एम० 
ए० के होनहार एबं प्रतिभा सम्पन्न युवक थे। गोपाल कृष्ण के थाद इनसे 
बहुत सी आशाएँ थीं परन्तु काल का महाचक्र विकराल होता £। आपके 
निधन पर 'ज्ञानोदय परिवार हार्दिक शोक प्रकाश करता हैं । साथ हो 
कासना करता हे कि आपके परिवारवालों में इस असह्य वज्जपात को सहने 
की दाक्ति आवबे। 


हिन्दी ग्रन्थरत्नाकर के नये प्रकाशन 


। भारतीय संस्कृति और अहिसा-लेखक-स्व० घधर्मानन्द कोसम्बी । बेद 

पूवेकाल से लेकर महात्मा गाँधी तक विकसित होता हुआ अहिसा के इतिहास। 

भारत की प्राचीन वैदिक श्रमण और पौराणिक संस्क्ृतियों, उनके अंग-प्रत्यंगों, 

विविध मतों, मत प्रवर्तकों और राजनीतिक घटनाओं पर नये दृष्टिकोण से 
विचार | प्रज्ञाचक्षु प॑ं० सुखलालजी ने इसका विस्तृत अवलोकन लिखा है । 

पृष्ठ संख्या २८० । मूल्य २) 


हिन्दू धर्म को समीक्षा-लेखक-धर्मकोशसम्पादक पं० लक्ष्मण शास्त्री 
तकंतीर्थ । बिल्कुल नये दृष्टिकोण से हिन्दू और दूसरे धर्मों की आलोचना | 
ऐतिहासिक धर्मसमीक्षा की प्रणाली, धर्मोत्पत्ति कैसे हुई, धर्मं का मूल कया है, 
धर्म का लक्षण, घर्म-प्रमाण, हिन्दूधर्म का स्वरूप आदि अध्यायों मे पुस्तक विभक्त 
है । आचाय॑ नरेच््रदेव ने इसकी विस्तृत भूमिका लिखी है । 
पृष्ठ संख्या २०० | मूल्य १) 
एकलब्य-ले०-पं ० शोभाषद्र जोशी बी० ए० । बिल्कुल नई शैली से 
लिखी हुई १४ कहानियाँ और रेखाचित्र। भूमिका लेखक-पं ० बनारसी दास 
जी चतुर्वेदी । मूल्य १॥) 
शतरंज का खेल-विश्वविव्यात लेखक-स्टीफिन ज्विग को चार चुनी हुई 
कहानियों का शुद्ध और प्रामाणिक अनुवाद । भनुवादक-पं० शोभाचन्द्र जोशी । 
मूल्य २॥) 


शिवाजी-मध्यका छो न इतिहास के सर्वश्रेष्ठ विद्व।न्‌ सर ज्दुनाथ सरकार 
का लिखा हुआ ऐतिहासिक जीवन चरित्र । अब तक की नई खोजें भी' इसमें 
शामिल कर दी गई हैं । मूल्य २।।) 


शरत्‌ साहित्य [ २४ भाग ] प्रत्येक भाग का मूल्य १॥) 
पूरा खचीपत्र मेंगाइए 
पताः-हिन्दी ग्रन्थरनाकर कार्यालय 
हीराबाग, बम्बई ४ 
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फलेआ नि, कोर टक हलक लेट सेपिक सोररिकसेिपेिके को टिक सेरिके नोपेके लेपेक ले रैक लेप सेलीज फोर निरेरिक जिनरिक फोरेरिज फतरेफ लेक अरेम लेटे लेते लेके लेंगे 7 फेक के टिक से: औपटिफक सोफे शोर सोररिक शेप कम सेसेसी-सीच्टै के: 


20 फोरियो शोक सटे सेफ: 


श्रीपार्थनाथ विद्याश्रम, काशी विश्वविद्यालय 


एक सांस्कृतिक अनुष्ठान 
प्रतिभाशाली विद्यार्थी एवं स्कालरों के लिए स्वर्गावसर 


विविध प्रवृत्तियाँ 


१. रिस्े विभाग--जैन तत्त्व विद्या ओर सस्कृत संबंधी खोज 
के लिये एम० ए० आचार्य परीक्षोत्ती्ण प्रतिभाशाली विद्यारथियो को 
प्रोत्माहन देने तथा प्रामाणिक साहित्य का निर्माण करने के लिये 
इस विभाग की स्थापना की गई हूँ । इस समय दो रकालर रिसर्च 
कर रहे हे । नवीन वर्ष के लिये दो और लिए जायेगे। प्रत्येक को 
मासिक छात्रवृत्ति १०० रुपये से २०० रुपये तक योग्यतानुतार दी 
जायगी । प्राथियों का आवेदन पत्र अधिष्ठाता के नाम भेजना चाहिये । 

२. कालेज विभाग--विश्वविद्यालय के कालेजों में पढ़ने वाले 
जन विद्यार्थियों के लिये स्थानादि की सुविधाएं। जन दर्शन का 
अभ्यास करने वालो के लिये छात्रवृत्ति । 

३. शतावधानी श्रीरत्नचन्द्र जेन पुस्तकालथ--रिसि्चे तथा दूसरे 
उपयोग के लिये चुनी हुई पुस्तकों का संग्रह। 

४. जेन सस्कृति संशोधन मंडल--इस की ओर से अभी तक 
विशिष्ट विद्वानों द्वारा लिखित २४ पैत्रिकाएँ निकल चुकी है, सभी 
पत्रिकाएँ पढ़ने योग्य हूँ। 

५. प्रचार विभाग--सुविधानुसार योग्य विद्वानों को देश तथा 
विदेश में श्रमण संस्क्रति का संदेशवाहक बना कर भेजना। 


“श्रमण' 
अहिसा, संयम और तप का संदेशवाहक मासिक पत्र । सरल व 


रोचक भाषा, प्रामाणिक विचार, साम्प्रदायिकता से दूर रह कर शुद्ध 
श्रमण संस्क्ृति का प्रचार । 


वार्षिक मूल्य ४) रु० एक प्रति का ।) 
पत्र व्यवहार निम्त पते से-- 


श्रीकृष्णचन्द्राचार्य जैनाश्रम, हिन्दूयूनिवर्सिटी बनारस ५, 
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हिन ९५ री # ७ 
नदी में बोदध धर्म की पुस्तक 
१--दीघ निकाय [ बुद्धवचनामृत भाग १ ]-यह सुत्त-पिटक के 

पाँच निकायों में से पहला ग्रन्थ है । पृष्ठ संख्या ३५६। 
अनुवादक 'त्रिपिटकाचार्य' 'महापंडित' श्रीराहुल सांकृत्याथन और भिक्षु 
श्री जगदीश काइयप एस. ए. । मूल्य ६) 
२--मज्झिम-निकाय [ बुद्धवचनामृत २] यह सुत्त-फ्टक का 
दूसरा ग्रन्थ है। अनुवादक-महापंडित श्री राहुल सांकृत्यायन । मूल्य ८) 
३--विनय-पिटक [ संघ के नियम ] इसमे भगवान्‌ की उन 
शिक्षाओं कप संग्रह है जो उन्होंने समय समय पर सं१-संचालन के लिए 
दी थीं। पृष्ठ सम ० ५७८ । अनवादक-श्री राहुल सांकृत्यायन । मूल्य ८) 
४--धम्मपद-[मृुलपालि, सस्कृत छाया. हिन्दी-अनुवाद |-बौद्ध जगत्‌ 
में 'धम्मपद' का महत्त्व और प्रचार उसी भाँति व्याप्त है ज॑से भारत में 
“गीता का । अनु० श्री अवध किशोर नारायण एम्र० ए०॥। मूल्य १॥) 
५--सुत्त-निएात-[ प्रथम भाग] यह खुहक-निकाय का एक महत्वपूर्ण 
ग्रन्थ है। बुद्धधर्म को अपने मौलिक रूपमें समझने के लिए यह एक 
आदर ग्रन्थ है । अनु०-मभिक्ष्‌ धर्मरत्न एम० ए०। मूल्य १) 
६--पालि महाव्याकरण--भाषा में लिपि बद्ध । 
लेखक-भिक्षु जगदीश काश्यप एम० ए०। मूल्य ५॥) 
७--सरल पालि-शिक्षा-ल्ववक-प० भिक्षु सद्घातिस्स। मूल्य १॥) 
८--बौद्ध-चर्या-पद्ध ति-यह ग्रन्थ बौद्ध गृहस्थों के लिए परमोषयोगी 
है । लेखक भदन्त बोधानन्द महास्थविर | मूल्य १॥ ) 
९-वबुद्ध कीलेन-ले० प्रेमसिह चौहान “दिव्याथ ' कविता-प्रन्थ|मू ० २) 
१०--बुद्ध-चरित--[ संस्कृत व हिन्दी अनुवाद ] प्रसिद्ध बौद्धकवि 
अद्वघोषकुत महाकाव्य । ' मूल्य ४) 
११-अभिधम्मत्थ-संगहो- (नवनीत टीका ) बौद्ध मनोविज्ञान और दर्शन 
पर पालिमें अभि नव टीका। सम्पादक-अध्यापक धर्मानन्द कोसम्बी | म्‌ २।। 
१२--बिसुद्धिमग्गदी पिका--बौद्ध योग-शास्त्र विसुद्धिमग्ग पर 
एक नवीन अनुपम टीका । सम्पादक-धम्सानन्द कोसस्‍्बोी । मूल्य ३॥) 


महाबोधि-पुस्तक-भण्डार सारनाथ 
जिला बनारस, संयुक्त प्रान्त 
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कल 


00050 00000॥७॥॥॥(/४४७४॥/४४४०/०॥ ० मर 


श्री गणेशप्रसाद वर्णी जेन ग्र० काशी के प्रकाशन 


मेरी जीवन गाथा--वर्णी जी द्वारा स्वयं लिखी गई आत्मकथा। 
[अध्यात्म और धर्म की अपूर्व पुट के साथ ही साथ जिसमें गत 
६० वर्ष का समाज और संस्थाओं का इतिहास अंकित है ] 
| भूमिका लेखक-मध्य प्रान्त के गहमंत्री श्री पं० हारकराप्रसाद जी मिश्र। 


प्ले 


फत्त रन हम न्लेकंड्ेकमिश टिक 


, १६ चित्रों से सुसज्जित सजिल्द पृ० ७५०। मूल्य लागत सात्र ६।) 
बर्णी बाणी--पूज्य वर्णी जी के प्रवचन, दोहे और सृक्तियों का विप्य्रवार 


सुन्दर संकलन | 
संकलपिता-बवि० नरेन्द्र जेन 


वर्णी जी के तिरंगे चित्र सहित प्रृ० ३२७६। .. सजिल्द मूल्य ४) 


व्यवस्थापक--वर्णी जेन ग्रंथमाला ;८ भदेनी, बनारस 


हा 5 4४ ९०॥।६६८ए७-६०४१/८०७:६९०९०६९९०७४+६०९५०६८०७ ए९०४४/९०७०६६०७० ।६९-४६८८९५ :/९६६०६८४९९/०९०४४/६९०५४३९०५७५९५८६०८६०९॥/९४४४४९९६ 


जा र+र २५, 


६ | ३४८०६ ल्‍९९६०६९९६०३६२८६०३६९:०४ ६९००८ फेट्व४/ #९०६९/६६९६।६८६६४४९९% ३६८६६ फइतरतदत्लाइबाएतर के 


हूँ कपेपाोक तेटेड तक तेल तेरे पेक लेप तप सपेड तेपेत पेड लगे तेरे लेक जे पेडके मेक तेरीक लेचेप पेड फोफक लेनेक रेड भू 
; जिये 
| & जल्दी कीजिये & ; 
२ है ड 
; मंथन महाशास्र- ४ 
हि सबधर्मा का विस्तृत रहस्य । मूल्य २) ; 
ऊ 

: . धर्मप्रवेश- 3 
र जेनधर्म का समन्वयात्मक अध्ययन। . मृल्य ९) ; 
: गीतावश्यक मंत्र- ;॒ 
ध जेनधर्म का रहस्य (संगातोमें) । मूल्य ॥) 4 
है समाप्त होनेवाले हैं, जल्दी आडर दीजिये । ; 
द ३॥) रुपया मनीआडर से भेजने वाछों को पोस्टेज़ माफ ; 
न्‍ + २ जैना 

:. सरजचंद सल्प्रेमी, जेनाश्रम, बा्शी (शोलापुर) ६ 
4000६४८०६४७+६७७००७#-ननन्‍लेवेब>_र कल आनतपलक लक ३३५ हे 


श्री मारत जेन महामराडल वर्षा के 
सुरुचिपर्ण प्रकाशन 


१ प्यारे राजा बेटा- श्री. रिषभदास रांका. 

इसमें लेखक द्वारा अपने स्व. पुत्र राजेन्द्र को जेल से लिखी गई 
विश्व के भहापुरुषों को १५ कहानियों का संग्रह है। कहानियां ज्ञानवर्धक, 
रोचक और सरल भाषा में हे । विनोवाजी के आश्ञीर्वाद और भदन्त 
आनन्द कौसल्यायन जी की भूसिका है। आनंदजों से लिखा हैँ “इन 
पन्द्रह ही पत्रों में एक बालक के लिए देश और काल की दृष्टि से जितनी 
व्यापकता समा सकती हे, समाई हुई है । देशों की दृष्टि से इसमें भारत, 
चीन, ग्रीस, अरब, अमरीका सभी देशों का प्रतिनिधित्वहे ओर काल 
के हिसाब से इसमें भगवान्‌ बुद्ध और महावीर से लेकर १५ अगस्त तक 


' 
| 
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| श्री मारत जेन महासराडलल वर्षा के. 


पुस्तक का मूल्य केवल ११) । 
२ महावीर वाणी-- सपादक पं० वेचरदास दोशी 
भगवान्‌ महावोर की दिव्यवाणी का यह सार पूर्ण संग्रह पुनः 
प्रकाशित किया जारहा है । पहले यह पुस्तक सत्ता साहित्य मण्डल से 
प्रकट हुई थी । लगभग दो सौ पृष्ठ को पुस्तक का मूल्य १)) होगा। 
३ जो सन्‍्तोंने कहा-. श्री. जमनालछाल जेन, 
आत्मचितन और प्रार्थना आदि में उपयोगी इलोकों गाथाओं और 
पदों का यह छोटासा संकलन बड़ा उपयोगी है। इसमें पं० बेचरदासजी 
का णमोकार मंत्र की विशाल भावना को बतलाने वालासु दर लेख भो हूं । 
३२ पृष्ठ की पुस्तक का मूल्य केवछ चार आने । 


७९, 
जन जगत 
सम्पादक- 
श्री. रिषधभदास रांका. :. श्री जमनालाल जन साहित्यरल्न 
7 गत २॥ वर्षो से प्रकाशित होने वाला असाम्प्रदायिक मासिक । इसके 
मुख्य लेखक हें भदन्‍्त आनंद कौसल्यायन, पं० बेचरदासजी दोशी, अगर- 
चंदजोी नाहुटा, श्री. इयामसु दर झंवर एम० काम, साहित्यरत्न। कंसे 
| भूलें और जिन्हें हम भूल जाते हूँ स्तम्भ तो विशेष आकर्षक हे । 
रू वार्षिक शुल्क केवल २) 
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तत्त्वार्थ-वृत्ति 


सम्पादक-प्रो० महन्द्रकुमार जन, न्‍्यायाचाये 
जन दअनकी विद्ञेपता यही है कि वह यथाथ ( बम्तु ) की 
परिधि न लॉधकर हमार चिन्तन-क्रम का उसी तक परिसीमित 
ग्खता है. कल्पना की उड़ान से विरत करके वह हमें वस्तु की ओर 
देखते गहने को बाध्य कर देता है. ... ., 

मदामनीपी श्रुतसागर-विरचित तत्त्वाथवृत्ति के अशुद्धिपुज 
संस्करण का यह श्रमसाथित संपादन-संस्कार दक्षिण की 
ताइपत्नीय प्रतियों स ही हा सका है. . . . प्रख्यात दाशनिक श्री 
महन्द्रकुमार जन ( बोद्ध दशनाध्यापक, संस्कृत महाविद्यालय, 
काझी विश्वविद्यालय ) की सुब्रहत भूमिका ने प्रस्तुत संस्करण का 
अनमोल वना दिया है। संक्षिप्त हिंदी-रूप साथ दे देन से महत्त्व 
द्ना बढ गया हे.... । 

सुपर रायछ साईज के 5५० प्रप्ठ : छपाई-सफाई आकपक : 
सुन्दर जिल्द: मूर्तिदिवी जन अ्ंधमाला का चांथा ग्रंश्र ; 

मृलय सोलह रुपया 


नया प्रकाशन 


सभाष्यस्नमज्जपा- 
सत्र शल्दी में छिखा गया एकमात्र जन छन्दथाखद्तरका ग्रन्थ । 
बिस्तृत प्रम्तावना ओर नोट्स सहित । 
सम्पादक-छन्द शाम्तर के मर्मज्ञ, प्रा० एच ० डी० वेलणकर भुम्बई | 
मूल्य २) 
अन्य पुम्तकों के छिय बड़ा स॒र्ची पत्र मंगाइये 


भारतीय ज्ञानपीठ काशी, दुर्गाकृण्ड, बनारस 


#4०७४7६९०४ ह९०२४ ९०४ ३६९०९७४१२८२७+६९- २६ ९-०४ ॥६९-२४४६८९२९ ६९०७४ #९०६४४९०७४४/९०२४६८- ५५ ६६७४४ ६९०२९४६९५२५४८०६४ ६६४६ ९९:२५ ६९०९४ ६. 


टिक लिरेक ले रेड तेफिक जोटेक लेक लेटेक सो रे: ज््ु 


4९० /८९-४/6९०६००८५०४४०९+४ ६०९०६०४०९०९ $:८२४४7०८-२५ ९०० /*९०६ ६६-२० ०८-३० (८९०ए४६०८-६ $-९०२ /:९०९४०१६८०४४/६८०२४ ४०८५ ७॥३९२४४ (८९८ ७४7९९०७ ०८०४ ३९०७४६४९६६९/४८०४//६८०८४/६९८९ ६८६ ६०६ /६९९६ १६९६ 7/%६८९९६६०६ ६२०५ /६६०६४ 


५ 
7 
हु 
5 
३ 
हे 
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सुरुचिपर्ण प्रकाशन 
भी वीरेन्द्रकृमार के कलामय कतिस्त का अनुपम प्रतीकः- - 
का क्त 
मुक्तित ४॥) 


+ उपन्यास क्‍या ₹, गहाकाव्य का 
लॉलन निदेशन # प्रमज्ञों ते 
मसकक्‍तकट प्रडासा की 9. . 
उद -कान्‍य के महान ममत्न थी अयोध्याप्रसाद गायलाय की 
दाघकालव्यापी साधना : 
ग़स्भीयायरी ८5) 
+ सर्यर की धकिल-य कितिस सकल यिलाका 
प्नट ह7 और गाभार अप्यग्र सनक! 


धार सय सना ? टिदास यह 
संकलन सबया मॉजिय आरबजाडड » 


विदरघ और विलक्षण साहित्यकार था प्रान्तिप्रिय द्विवेदी के 
त्ीवन-झाँका । -- 
रू ट्ढे पका 
परथाचिल्ल ४! 
» प्रतारम नाष) ममरपदी शालरों 
लेखक न पौकक्‍त तवित मर अपना ह देय 
चॉडल दिया है - 
प्रवद्ध विद्वान आर आजम्बी ग्रन्थकार 
टॉ . जगदीशचन्द्र जन की प्रासादिक क्रतिः 
+ हे श | &#3 
दाह्जार वष पुराना कहानियां ३) 
+ जनपरम्परा के मनोरजक उपा 


: र्यान.. दो हजार व पुराने , 
जशलों सरल और सुबोध , + 


भारतीय ज्ञानपीठ काशी, दुर्गाकुण्ड, बनारस 


मुद््क और प्रकाशर-अयोध्याप्रसाद गोयलोय, मन्त्री भारतीय ज्ञानपीठ, काशी | 
भार्गव भषण प्रेस, बनारस 
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प्रो महेन्द्रकुमार स्यायाचार्य 4 
कं 

इस अंक में- 
जाति और वेष शरीराश्नित हूं ८०७ 
नीति धर्म और समाज पर० सुखलठाल संशवी ४०८ 
स्मतियाँ महापरहित राहुल सांक्रत्यायत ४१६ 
कबीर की वाणियों प्रो० शम्भप्रमाद बहुगुणा ४४१ 
ससार के प्र।चोन पुस्तकालय प्रो० बारदाष्रसाद वर्मा ४३२ 
जेसलमेर के ज्ञानभंडार अगरचद्ध-भवरलाट नाहटा ४३९ 
विश्वमानव एक अध्ययन प्रो छाकुर प्रसाद सिह ४४५ 
दो गोत टा० विनी एम. एच. एच ४४९ 
क्या कहानी कह सकोगे ? प्रौ> श्रीचन्द्र जन ४५० 
तुम पाषाणों पर पढ़ लेते. . श्री अक्षयचर्द्र थर्म्मा ४५१ 
कौशाम्बी आचाये विजय्रन्ध सूररि ८५२ 
पावापरी थी मीनावु मारी लाह्य ८६२ 
'सर्वोदिय को साधना प्रो० महस्द्रकुमार न्यायाचार्य ८-५ 
शद्रमुक्ति पृ० फूलचन्द्र सिद्धान्तभ्ारत्री ४७० 
सारिपृत्र मौद्गल्यायन थी मगलनाथ सिट बी. 0... ४७५ 
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वारपिक ६) रे एक प्रति ॥£) 
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ज्ञानोदय' 
भारतीय ज्ञानपीठ काशी, दुर्गाकुण्ड रेड, बनारस 
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जाति और वेष शरीराश्ित हैं 


“वासंडीलियाणि व गिहिलिंगाणि व बहुप्पयाराणि। 
घित्तुं वंदति मूढा लिगमिणं मोक्खमग्गों त्ति॥ 
ण॑ उ होदि मोक्खमग्गो लिग॑ जं देहणिम्ममा अरिहा। 
लिगं॑ मुदत्तु. दंसणणाणचरित्ताणि से यंति ॥” (बुन्वफुन्द) 
मूठ पुरुष बहुत प्रकार के पाखडी वेष और गृहस्थ के वेषों को धारण 
करके मानते है कि ये वेष ही मोक्षमार्ग हैं। पर ये लिंग भौर वेष मोक्षमार्ग 
नहीं है क्योंकि अरिहंत की शरीर में ममता नहीं होती। अतः इन वेषो 
का आप्रह छोड़कर सम्यग्दर्शन ज्ञान और चारित्र की उपासना करनी चाहिए। 
“जातिदेहाशिता दृष्ठा देह एवात्मनो भवः। 
ने मुच्यन्ते भवात्तस्मात्ते ये. जातिहृताग्रहा:॥ 
जातिलिगविकल्पेन येषां च समयाप्रह: । 
तेषपि न प्राप्नुबन्येव परम पदमात्ममः ॥/” ... (पृष्यपाव) 
जांति देहाश्रित है और देह ही संसार है' अतः जिनका जाति-नआह्यण- 
ह्वादि का आग्रह हैं वे संसार से नहीं छूट सकते। जाति और वेष के 
बिकल्प से जो मताग्रह करते हैं वे भी आत्मा का परमपद नहीं पा सकते। 


नीति धर्म ओर समाज 


पं० सुखढाछजी संधवी 
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चींटी के प्रति सृक्ष्मता से ध्यान दिया जाय तो प्रतोत होगा कि 
बहु अकेली नहीं रह सकती । वह किसी के लाहचर्य को तलाश करती 
है। पर उसे चीटें का तो क्या विजातीय चींटी का भो सहचार अनुकूल 
नहीं जंचता। वह सजातीय के सहचार में ही मस्त रहती हं। ऐसे 
झ्ुद्र जन्तु को छोड़ कर दूसरे पक्षी की ओर ध्यान दें। मुर्गों से वियुक्त 
मुर्गों सयूर के सहचार से भो संतुष्ट नहों होती। उसे भी स्वजातीय 
का हो साहचरय॑ चाहिए। एक बन्दर और एक हरिण ये दोनों स्वजातीय 
प्राणी के साथ रह कर जितनी प्रसन्नता का अनुभव करेंगे या अपने 
जीवन को दोीर्धाय्‌ बना सकेगे, उतनी मात्रा में चाहे जितनी सुख सामग्री 
मिलने पर भी विजातीय के सहचार में प्रसन्न नहीं रह सकेंगे। मनुष्य 
जाति ने जिस कुत्ते को अपना कर अपना वफादार सेबक और सहचारी 
घनाया हे वह भी दूसरे कुत्ते के अभाव में असन्तुष्ट हो रहेगा। यही 
क्रारण हूँ कि वह दूसरे कुत्ते के प्रति ईर्षा होने पर भी और दूसरे को देख 
कर प्रारंभ में उससे लड़ कर भो अन्त में तो बह उसके साथ एकरस होकर 
लिलवाह करने लग जाता हे। सुक्ष्मजंतु, पक्षी और पशु जाति के इस 
नियम को हम मलनृष्य जाति में भो देखते हूं। 

पक्षी या पशु को पालतू बताकर मनुष्य जंगल में अकेला रहने का 
कितना भी अभ्यास क्यों न करे पर अन्त में उसको प्रकृति मनृष्य जाति 
के ही साहचय को तलाश करती हे । समान रहन-सहन, समान आदतें, 
समान भांवा और शरीर की समान रचना के कारण सजातीय साहचर्य 
की तलाश को वृत्ति हम जीवमात्र में देखते हे। फिर भी मनुष्य के 
सिवाय किसी भी जीववर्ग या देहधारी वर्ग को हम समाज का नाम 
नहीं देते। वह वर्ग भले ही समुदाय या गण कहा जाय किन्तु समाज होने 
को पात्रता तो भनुष्य जाति में ही है। और उत्तका कारण यही हुँ कि 
मनुष्य में उतनी बृद्धिशक्ति ओर विवेकशक्ति का बीज है कि वहु अपना 
रहुन-सहुन, वेबभणा, भाषा, जात-पान और अत्य संस्कारों का परिवर्तन 
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कर सकता हूं, अभ्यास कर सकता हु। मनुष्य जब चाहे प्रयत्न से दूसरी 
भाषा सीख सकता हें और उस भावाभाषी लोगों के साथ तरलता से 
घुलमसिल जाता है। वेशभूष/ और खानपान बदल कर या बिना बदले 
उदारता का अभ्यास करके भिन्न प्रकार के वेशभूष और खान-पान बाले 
सनुष्यों के साथ सरलता से बस कर जिंदगी बिता सकता है। दूसरों 
का जो अच्छा हो उसे लेने में और अपना जो अच्छा हो उसे दूसरों 
को देने में सिर्फ मनुष्य प्राणी ही गौरव का अनुभव करता हेँ। भिन्न देश 
सिदन्न रंग और भिन्न संस्कारवाली मानव प्रजा के साथ मात्र मनुष्य 
ही एकता सिद्ध करके उसे विकसित कर सकता हें। इसी शक्ति के 
कारण मनुप्य का वर्ग समाज नाम के योग्य हआ हेूँ। 


सनुष्प जहाँ कहीं होगा किसी न किसी समाज का अंग हो कर 
रहेगा। वह जिस समाज का अंग होगा उस समाज के ऊपर उसके 
अच्छे बुरे संस्कार का असर होगा ही! यदि एक मनुष्य बोड़ी पीता 
होगा तो वह अपने आसपास के लोगों में बोड़ो को तलप (तड़प) 
जागरित करके उस व्यसन का वातावरण खड़ा करेगा। अफीम खाने 
वाला चीनी अपने समाज में उसोकी रुचि बरढ़ाबेगा। यदि कोई वस्तुतः 
क्षिक्षित होगा तो बह अपने समाज सें शिक्षा का वातावरण जाने अन- 
जाने खड़ा करेगा ही। इसी प्रकार से समस्त समाज में श्रा उसके अधि- 
कांग में जो रस्में और संस्कार रूढ़ हो गये होते हे-चाहे वे इृष्ट हों 
या अनिष्ट, उन रस्मो और संस्कारों से उस समाज के अंगभूत व्यक्ति 
के किये मुक्त रहना अशक्‍्य नहीं तो दुःशक्य तो होता ही हैं। तार या टिकट 
आफिस में काम करने बालों में अगर स्टेशन के कर्मचारियों के बीच 
में एकाव व्यक्ति ऐसा जाकर रहे जो रिबवत से नफरत करता हो, 
इतना ही नहीं किन्तु कितनी ही रिध्वत की लालच उसके सामने क्‍यों 
तन्त दिखाई जाय फिर भी जो उसका शिकार बनना न चाहता हो तो 
ऐसे सच्चे व्यक्ति को शेष सब रिश्वतखोर वर्ग को ओर से बडा भारी 
श्रास होगा। क्योंकि वह स्वयं रिव्वत नहीं लेगा इसका मतलब यह हूँ 
कि वह स्वभावत: दूसरे रिश्वतथोरों का विरोध करेगा। और इसका फल 
यह होगा कि दूसरे लोग एक साथ इस प्रयत्न में लग जायंगे कि वह 
या तो रिश्वत ले ले था उन सबके द्वारा परेशान हो ॥ यदि उक्त सच्चा 
व्यक्षित असाधपरण हिम्मती और बुद्धिमान न हो तो यह इतना ही करेगा 
कि हूसरों फे रिव्वकत लेने पर भी वहू॒तंटस्थ रहेगा, जिरोध नहीं करेगा। 
ऐसा होने पर ही उसकी गाड़ी उन सबके बीच में अऊ्ू सकती हें 
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इसो ल्थाय से हमारे देशी आई० सी० एसों को परदेशिओं के बीच बहुत 
बार बहुत अनिष्ट सहना पड़ता हूं। ऐसा होने पर भी ऐसे अनिष्टों से . 
समाज को बचासे के लिये समाज के नायक या राजशासन करने वाले 
कायदा कानून बनाते है या नौति नियमों का सृजन करते हें। किसी 
समय बड़ी उम्र तक कनन्‍्याओं को अविवाहित रखने में अमुक अभिष्ट 
समाज को प्रतौत हुआ तो स्थृतिशास्त्र सें नियम बनाया गया कि आठ 
या नव वर्ष की कन्या जब तक गौरी हो, शादों कर देना धर्म हे। इस नियमका 
इल्लंघन करनेवाला कत्या का पिता और कन्या दोनों समाज में निन्दित 
थे। उस भय से समाज में बाल लग्त कौ प्रथा चल पड़ी। और जब इस 
नीति के अनुसरणों में अधिक अनिष्ट होने लगा तब समाज के नायकों 
और राजकर्ताओं के लिये दूसरा नियम बनाना आवश्यक हो मया। और 
अब चौदह या सोलह वर्ण से कच्च उम्र में कन्या का लग्न कराने वाले 
शिक्षितों हरा की जाने वाली निन्‍दा से डरते हे या राज्य के दण्ड- 
भय से नियम का पालन करते हं। एक कर्जदार व्यक्ति अपना कर्ज 
चुकाने के लिये तत्पर रहता हैँ यह इस लिये कि यदि बह कर्ज नहीं 
चुका देगा तो उसकी शाख-प्रतिष्ठा चली जायगी, और यदि शाख चली 
गई सब तो कोई उसे कर्ज नहीं देगा और ऐसा होने से उसके व्यापार 
को हानि होगी । इस तरह यदि देखा जाय तो प्रतीत होगा कि समाज के 
प्रचलित सभी नियमों का पालन लछोग भय या स्वार्थवश करते हें। 
यदि किसी कार्य के करने था न करने से भय या लालच न हो तो उस 
कार्य को करने या न करने वाले कितने होंगे यह एक बड़ा प्रइन हें! कन्या 
भी पुत्र के समान संतति ही हैँ, इसलिये उसका भी पुत्र के समान हक्‍्क 
होना चाहिए ऐसा समझ कर उसे बहेज वेनेवाले माता-पिता की अपेक्षा 
ऐसे मालापिता की संख्या लक्षाधिक मिलेगी जो यही समझ कर दहेज 
देते हे कि यदि उचित दहेज नहों दिया जायगा तो-कन्या के लिये 
अच्छा घर मिलना सुश्किल हो जायगा या प्रतिष्ठा की हानि होने से 
अपने पुत्रों को अच्छे घर की कन्या नहीं सिलेगी। यही भय या स्वार्थ 
प्राय: संतान को शिक्षा के विषय में भो कार्य करता हँ। यही कारण हूं 
कि उक्त उद्देश्य की सिद्धि होने पर लड़का था लड़की योग्य होने पर 
भो उनको शिक्षा की सम्ताप्ति कर दी जाती हें। क्‍यों कि वह शिक्षा 
शिक्षा के लिये नहीं दी जातो थी। यही बात कितने ही समाजों के 
पुनलेग्न के प्रतिबनन्‍्ध के विषय में भी देखो जाती हे। जिस समाज में 
पुनर्लरन नहीं होते उसमें भी कई स्थत्री-पुरुष ऐसा स्पष्ट साननेंवाले होते 
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हैं कि बलात्कार से वेधवन्य यह धर्म नहों हें, फिर भी उनकी छोटो बहन 
या पुत्री विधवा हो जाती हें तब उसकी इच्छा होने पर भी उसका पुन- 
' छंग्न कराने को वे तेयार नहीं होते। प्रायः ऐसा भी होता हे कि वे ही 
उल्टा पुनलंग्न के विरुद्ध अनिच्छा से भी चौकी करने लग जाते हें । 
लात्कार से ब्रह्मयचयं को इस नीति के पोछे भय और स्वार्थ को 
को छोड़कर अन्य कुछ भी हेतु नहीं होता। गृहस्थ की बात जाने दें। 
त्यागी या गुरु साने जानेवाले वर्ग को भीतरी बात देखे तब भी प्रतीत 
होगा कि उतके अधिकांश नीति निथम और व्यचहार भय या स्वार्थ से 
हो प्रेरित होते हे। किसी त्यागी का शिष्य दुराचारी हो जाय ग्रा स्वर्य 
गुर ही अ्रष्ट हो जाय तब उन शिष्यों का वह गुरु, शिष्यों की वृत्ति 
में सुधार हुआ हे या नहों यह बिना देखे हो, उन्हे वेशधारी रखने का 
पूर्ण प्रयस्त करेगा। क्यों कि उसे शिष्यों की अष्टता के कारण अपनी 
प्रतिष्ठा की हानि का भय हूँ । आचार्य के श्रष्ट होने पर भी उसके 
सांप्रदायिक अनुयायों उसे परदन्नष्ट करने से हिचकिचाते हूं इतना ही 
नहीं किन्तु इस पर बलात्कार ब्रह्मचयं थोप देते हे। क्‍यों कि उन्हें 
अपने सप्रवाय की प्रतिष्ठा की हानि का डर हूँ। पुष्टिमार्गी आचार्य का 
पुनः पुन. स्तान और जन घर्मं के साधु का सर्वथा अस्नान यह कई बार 
सामाजिक भग्र के कारण ही होता है। मौलबो के गीता पाठ में और 
पंडित के कुरान पाठ में भो सामाजिक भय ही प्राय: बाधक होता 
हैं। इन सामाजिक नीति नियमों और रीति-रस्मोों के पीछे प्रायः भय' और 
स्वार्थ ही होते हें ॥ भय और स्वार्थ से अनुष्ठित नोति नियम सर्वथा 
त्याज्य ही हूं या सर्वथा निकम्मे हो हु या उनके बिना भी चल सकता हें 
यह प्रतिधादन करने का यहा अभिप्राय नहीं हं। प्रस्तुत में इतना ही 
बताना अभिप्रेत हूं कि धर्म और नोति में क्‍या फर्क हें? 

जो बन्धन या कतंव्य भय या स्वार्थभूलक होता है, बह है नीति। 
किन्तु जो कतंव्य, भय या स्वा्थंभूलक न होकर शुद्ध कतंव्य के तौर पर 
ही होता हें और जो सिर्फ उसकी योग्यता के ऊपर हो अबलम्बित होता 
हैं, वह हे धर्म/ नीति और धर्म के बोच का यह फर्क तुच्छ नहीं हू । 
यदि हम तनिक गहराई से सोच तो यह स्पष्ट प्रतीत होगा कि नीति 
समाज के धारण और पुष्टि के लिये आवश्यक होने पर भी उससे समाज का 
संशोधन नहीं होता। संशोधन अर्थात्‌ शुद्धि, और छाद्धि हो सच्चा विकास 
हैं। यदि यह धारणा वास्तविक हो तो ऐसा कहना चाहिए कि वेसा 
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विकास तो धर्म के बिना हो नहीं सकता। जिस समाज में उक्त धर्म का 
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जितने अंश में अधिक पालन होता हो बह समाज उतने अंश में उच्चतर 
है। इस बस्लु को स्पष्ट करने के लिये कुछ दृष्टांतों पर विचार किया जाय! 

दो व्यक्तिओं को कल्पना से रखा जाय। उनमे से एक तो टिकट 
मास्टर हैँ जो अपना हिसाब संपूर्ण सावधानीपुरबंक रखता हे और रेलवे 
विभाग को एक पाई का भो नुकसान न हो इसका ध्यान रखता हे वह 
इसलिये कि यदि भूल हो तो वह दंडित होगा, और नौकरी से ही 
बरखास्त किया जायगा। इतना सावधान भी वह यदि दूसरा भय न हो तो 
मुसाफिरों के पास से रिव्यत लेने को चूकता नहीं। किन्तु हमारी कल्पना 
का दूसरा स्टेशन मास्टर रिश्वत सिलने का और हजस होने का कितना 
ही अनुकूल प्रसग हो फिर भी वह रिश्वत तो लेता ही नहीं किन्तु रिश्वत- 
खोरी के वातावरण को भी पसंद नहीं करता। इसो प्रकार एक त्यागी 
व्यक्ति खुले तौर से पंसे लेने में और अपने पास रखने से अकिञ्चन ब्रत 
का भंग मान कर बसे हाथ में नहीं लेता और न अपने पास संग्रह करता 
किर भी यदि बस्तुतः उसके सन में आकिड्चन्य भाव की जागृति नहीं 
हुई होगी अर्थात्‌ लोभ का संस्कार नष्ट नहीं हुआ होगा तो वह धनिक 
शिष्यों का संग्रह करके अभिमान करेगा और उससे मानों वह स्वयं धनवान्‌ 
हो गया हो इस प्रकार दूसरों से अपने को उदन्नत मानना हुआ गोरवपुर्ण 
अपने अहंंपन का प्रदर्शन करेगा। जब कि दूसरा यदि वह सच्चा त्यागी 
होगा तो मालिक बन कर रुपये अपने पास रखेगा ही नहीं और यदि 
अपने पास हो तब भी उसके मन में लनिक भो ने होगा अभिमान या 
अपने स्वामित्व का गौरव, यद्यपि वह अनेक धनिकों के बीच में रहता 
होगा, और अनेक धनिक उनकी सेवा करते होंगे फिर भी उसका उसे 
अभिमान नहीं होगा या उसके कारण अपने को दूसरों से उन्नत भी नहीं 
सानेगा। इस प्रकार यदि मात्र नंतिक दृष्टि से समाज में त्यागी वर्ग होगा 
तो परिणामतः वह समाज उद्नत या शुद्ध नहों हो सकता, क्योंकि उस समाज 
में त्यागी के वेश में भोगों का सेवन इस प्रकार होगा जिससे त्याग का 
पालन भी साना जाय ओर भोगों का सेवन भी पुष्ट हो। ऐसी स्थिति में 
त्यागी वर्ग में गृहस्थों की तरह खुले तौर पर धनसंग्रह की स्पर्धा नहीं होने 
पर भी दूसरे को अपेक्षा अपने पास अधिक धनिक शिष्यों को फुसला कर 
समझा कर फंसा कर अपना कर रखने को गढ़ स्पर्धा तो अवश्य होगी। 
और ऐसी स्पर्धा में पड़ कर वे जान में था अनजान में समाज की सेवा 
करने के बजाय कु-सेवा ही अधिक करेंगे। इसके विपरीत समाज में यदि 
धामिक दृष्टि से त्यागीवर्ग होगा तो उसमें न होंगी पंसे संग्रह को स्पर्धा 
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और न होगी धनिक धिषप्यों फो अपने ही बनाकर रखने को फिक्र ! अर्थात्‌ 
बहू शिष्यसंग्रहू या शिष्य-परिवार के विषय में अत्यन्त निश्चिन्त होगा और 
इस प्रकार सिर्फ अपने सामाजिक कतेव्यों में ही प्रसक्चता का लाभ करेगा। 
ऐसे थर्ग के दो त्यागिओं के बोच न होगी स्पर्धा या क्लेद। इसी प्रकार जिस 
समाज में ये रहते होंगे उसमें भी क्लेश का प्रसंग न होगा | इस प्रकार 
हम इस नतीजे पर पहुंचते हें कि यदि समाज में नेतिक दृष्टि से कितने ही 
त्यागी क्‍यों ले हों फिर भी उनसे समाज का कल्याण न हो कर अधिक 
अकल्याण हो होगा। इसके विपरोत किसो समाज में धामिक दृष्टि से सिर्फ 
एक ही त्यागी क्‍यों न हो फिर भी बह अकेला हो समाज की शुद्धि अत्य- 
घिक मात्रा में करेगा। 


एक दूसरा दृष्टान्त ले । एक सनन्‍्यासी भोग वासना का आवि- 
भाव होने पर भी समाज में अपयश्ष के भय से बाह्य रूप से 
त्यागी रह कर भी अनाचार का सेवन करता रहता हे। जब कि दूसरा 
त्यागी बेंसी वासना के प्रकट होने पर यदि वह उसका दसन नहों कर 
सकता तो चाहे कितना भी अपयज्ञ और तिरस्कार क्‍यों न हो फिर भी 
यदि बहू स्पष्ट रूप से गृहस्थ हो जाता हैँ तो उस नंतिक दृष्टि से त्यागी 
की अपेक्षा यह भोगी त्यागी ही समाज की शुद्धि का अधिक रक्षक हैँ। 
क्योंकि प्रथम ने भय का पराजय नहीं किया जब कि दूसरे ने भय को 
पराजित करके आन्तर और बाह्य का ऐक्य सिद्ध करके नीति और धर्म 
दोनों का पाऊन किया हें। इतनी लम्बी चर्चा से यह स्पष्ट हो गया हैं 
कि समाज को सच्ची शुद्धि और सच्चे विकास के लिये धर्म की ही 
अर्थात्‌ निर्भय निःस्वार्थ और ज्ञानपूर्ण कर्ंव्य को ही आवश्यकता हूँ। 
अब हमें देखना यह चाहिए कि विद्रव में वतंमान कौन से पंथ, संप्र- 
दाय या धर्म ऐसे हे जो यह दावा कर सकते हों कि हमने ही मात्र 
धर्म को सेवा न करके समाज की अधिक संशुद्धि को हें ? 


इसका उत्तर स्पष्ट हैं और यह यह कि विश्व में ऐसा एक भी पंथ, 
पंप्रदाय या धर्म नहीं जिसने मात्र धर्म का ही आचरण किया हो और 
उसके द्वारा समाज की साज्र शुद्धि ही को हो । यदि कोई संप्रदाय या पंथ 
अपने में होनेंबाली कुछ सत्यनिष्ठ धार्मिक व्यक्तियों का निर्देश करके 
समाज को शुद्धि सिद्ध करने का दावा करता हें तो बंसा दावा दूसरा 
विरोधी पंथ भी तो कर सकता हे । क्योंकि प्रत्येक पन्‍य में कम या अधिक 
संख्यक ऐसो सच्ची त्यागी व्यक्तियों के होने का इतिहास हमारे समक्ष 
मौजूद है । धर्म के तयाकथित बाह्यरूपों के आधार से हो समाज 


४१४ शानोदय [ दिसम्बर 


का नाप निकाल कर किसी पंथ को धासिक होने का प्रमाणपत्र 


तो दिया ही नहीं जा सकता। क्योंकि बाह्य रूपों में परस्पर इतना विरोध 
होता हें कि यदि उसीके आधार से धामिकता का प्रमाणपत्र दिया जाय तो 


या तो सभी पंथों को धामिक कहना होगा या सभी को अधाभिक | 
उदाहरण के तोर पर कोई पंथ मंदिर और मृतिपूजा के अपने प्रचार का 


निर्देश करके ऐसा कहे कि उसने उसके प्रचार के द्वारा जन समाज को 
ईइबर को पहचानने में यथा उसकी उपासना में पर्याप्त. सहायता 


बेकर समाज में शद्वि सिद्ध को ह तो इसके विपरीत उसका विरोधी 
दूसरा पंथ हेसा कहने के लिये तेयार ही हे कि उसने भी मंदिर और 
मूर्ति के ध्वंस के द्वारा समाज में शुद्धि सिद्ध की है क्योंकि मंदिर और 
मृतियों को लेकर जो वहम फा साज्नाज्य, भालुस्य और दंभ की वद्धि हो 
रही थी उसे मंदिर और मृति का विरोध करके कुछ मात्रा में रोक ही 
तो दिया हूं। एक पंथ जो तीथ्थस्थान की महिमा गाता और बढ़ाता हो 
वह शारीरिक शुद्धि द्वारा मानसक शुद्धि होती है ऐसी बलौल के सहारे 
अपनी प्रवृत्ति को समाज-कल्याणकारी सिद्ध कर सकता हे, जब कि उसका 


बिरोधी दूसरा पंथ स्नान-नियन्त्रण के अपने कार्य को समाज-कल्याण- 
कारी साबित करने के छिये ऐसी दलील दे सकता हूँ कि बाह्य स्नान के 


महत्व में फंसने वाले लोशों को उस रास्ते से हटा कर आन्तरिक शुद्धि 
को ओर ले जाने के लिये समान का नियन्त्र० करना यही हिताबह हूँ । 
एक पंथ कंठी बेंधा कर ओर दूसरा उसे तुड़बा कर समाजकल्याण का 
दावा कर सकता हें। इस तरह धर्म के बाह्य रूप जो प्राय. परस्पर बिल- 
कुल बिरोधी होते हें उनके आधार पर यह निश्चित नहीं किया जा 
सकता कि अमुक पंथ हो सच्चा धामिक है और उसीने समाज में सच्ची 
शुद्धि की है । 

फिर क्‍या ऐसी कोई भूमिका हें जो सर्वभान्य हो और जिसके 
आधार पर निविवाद रूप से यह कहा जा सके कि बाह्मरूप कंसा भी क्‍यों 
न हो किन्तु यदि वह वस्तु विद्यमान हे तो उससे समाज का एऐकान्तिक 
कल्याण ही होगा, और वह वस्तु जिस पंथ, जाति या व्यक्तित में जितने 
अंश में ज्यादह होगी उतने अंश में उस जाति पंथ या व्यक्ति ने समाज का 


अधिक कल्याण हो किया हूं ” वस्तुतः ऐसी वस्तु है और वह ऊपर को 
चर्चा से स्पष्ट भी हो गई हें। और वह हु-निर्भवता, विलेंपता और 


विवेक । व्यक्ति या पंथ के जीवस में यह है या नहीं यहू अत्यन्त सरलता से जाना 
जा सकता हे। जेसा सानना चेसा हो कहना और कहने से विपरीत नहीं 
चलना अथवा जैसा करना बसा ही. कहना-यह तत्त्व यवि जीघन में है 
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तो निर्मघता भी हेँ। ऐसी निर्भभता को धारण करनेवाला कोई नौकर 
सेठ से डर कर किसी बात को नहीं छ॒पा लेगा और कंसा भी जोखिस 
सिर पर लेन को तंयार रहेगा। कोई भी भक्त गृहस्थ अपने बड़प्पन की 
हानि के भय से धर्मंगुरु के सामने अयर कही भी दोषों को छिपाने का 
भरथवा बड़प्पन का मिथ्या दिखाबा करने का ढोंग करभे के बजाय जो कुछ 
सच होगा उसे प्रकट कर देगा।-कोई भी धर्ंगुर यदि वह निर्भव होगा तो 
अपना पाप तनिक भी गुप्त नहीं रखेंगा। इसी प्रकार जो निर्लोभ होगा 
वह अपना जीवन बिलकुल सादा बनावेगा। निलोमि पंथ के ऊपर बहुमूल्य 
कपड़े वा गहने का भार नहीं होगा। यदि किसी पंथ में निर्लेपता होगी 
तो वह अपनी समग्र शक्तियों एकाग्र करके दूसरों की सेवा लेकर ही संतुष्ट 
नहीं होगा। थदि विवेक होगा तो उस व्यक्ति या पंथ को किसी के साथ 
क्लेश होने का कोई कारण हो नहों रहेगा। वह तो अपनी झक्ति और 
संपत्ति का सदुषयोग करके ही दूसरों के हृदय को जीत लेगा । विवेक 
जहाँ होता हैं वहाँ क्‍्लेश होता ही नहीं। जहाँ कक्‍्लेश हो वहाँ विवेक 
होता ही नही । इसी प्रकार से हम किसी व्यक्ति या पंथ में धर्म हूं या नहीं यह 
सरलता से जान सकते हे. और उक्त कसौटी से जाच कर हम निश्चित कर सकते 
है कि अमुक्क व्यक्तित या पंथ समाज के कह्याण के लिये हेँ या नहीं । 

ज्ञाति में महाजन पंच, पथ में उसके नेता और समस्त प्रजा में शासन- 
कर्ता नीति का निर्माण करते हे तथा देश कालछानुसार उसमे परिवर्तन 
करते है. और उसका पालत करवाते हे। फिर भी रूमाज की शद्धि का 
कार्य तो अवज्ञिष्ट रह ही जाता है। यह कार्य कोई महाजन, कोई पंडित 
या कोई राजा सिर्फ अपने पदके कारण सिद्ध नहीं कर सकता । यही 
कार्य तो मुख्य हे, और यही कार्य करना ही तो परमात्मा का सन्देश हूँ । 
जिस व्यक्ति को इस कार्य की लगन हो उसे दूसरों को उपदेश देने की 
बजाय अपने जीवन में ही धर्म लाना चाहिए। यदि इसके जीवन में 
धर्म का प्रवेश हुआ तो उतने अंश में उसका जीवन सम्ताज को शुद्धि 
सिद्ध करेगा, फिर भले ही वह दूसरों को शुद्ध होने का उपदेश वचन या 
लेखन से न देता हो। समाज की शुद्धि यह जीवन शुद्धि में समाविष्ट 
हैं। और जोवनशुद्धि ही तो धर्म का साध्य हें! इसलिये यदि हमें समाज 
और अपने जीवन को नीरोग रखना है तो स्वयं अपने में उक्त धर्म 
हैं या नहीं, और हे तो कितनी मात्रा में, इसी का निरीक्षण करना चाहिए । 
धामिक मारे जानेवाले पर्व के दिनों में यदि अपना निरीक्षण करने 
को आदत का अभ्यास किया जाय तो वह सर्ंब के लिये स्थायों होगी 
और ऐसा होने से हमारे सामने उपस्थित विज्ञाल समाज और राष्द के घटक के 
रूप में हमने भी अपना कुछ हिस्सा अंदा किया हे ऐसा कहा जायगा। 


[ अनु० प्रो० दलसुख भाई ) 


स्मृतियाँ 


महापंडित राहुल सांकृत्यायन 





घ॒मक्कड़ असंग और निर्लेप रहता है, यद्यपि मानव के प्रति उसके 
हृदय में अपार स्नेह हें। यही अपार स्नेह उसके हृदय से अनन्त 
प्रकार की स्मृतियाँ एकत्रित कर देता है। वह कहीं किसी से द्वेष. करने 
के लिये नहीं जाता। ऐसे आदमी के अकारण ह्वष करनेवाले भो कम हो 
हो सकते हे, इसलिये उसे हर जगह से मधुर स्मृतियाँ ही जमा करने 
को मिलती हें। हो सकता हें, तरुणाई के गरम खून या अनुभवहीनता के 
कारण कहीं घुमककड़॒ किसी के साथ अन्याय कर बंठे, इसके लिये उसे 
सावधान कर देना आवश्यक हं। धुमक्‍्कड़ कभी स्थायी बंधुबांधव को 
नहीं पा सकता, कितु जो बंधुबांधव उसे मिलते हे, उनमे अस्थायों साकार 
बंधुवांधद ही नहीं बल्कि कतने ही स्थायी .निराकार भी होते हें। यही 
उसकी स्मृति रहते हे, जेसे कि साकार बंधुजन। यदि घुमक्कड़ ने अपनी 
यात्रा में कहीं भी किसी के साथ बुरा किया, तो वह उसकी स्मृति में 
बेठकर घुमकक्‍्कड़ से बदला लेता हं। घुमक्कड़ कितना ही चाहता है, कि 
अपने किये हुये अन्याय और उसके भागी को स्मृति से निकाल दे, कितु 
यह उसकी शक्ति से बाहर हैं। जब कभी उस अत्याचार-भागी व्यक्ति 
और उस पर किये गये अपने अत्याचार को स्मृति आतो हे, तो घ॒मककड़ 
के हृदय में टोस होने लगती हे। इसलिये घुमक्कड़ को सदा सावधान 
रहने की आवश्यकता है, कि वह कभी वसों उत्पीड़क स्मृति को पंदा ने 
होने दे। 

घुमक्‍्कड़ ने यदि किसी के साथ अच्छा वर्ताव, उपकार किया हैं, 
चाहे बहू उसे मुंह से प्रगट करना कभो नहीं पसन्द करता, कितु उससे 
आत्मसंतोष अवश्य होता हैँ। जिन्होंने घुमकक्‍्कड़ के ऊपर उपकार किया है, 
सांत्वना दी हुँ, या संग से प्रसक्ष किया हे, घुमक्‍्कड़ उन्हें कभी नहों भूल 
सकता। कृतज्ञता और कृतवेदिता घुमक्‍्कड़ के स्वभाव में हे। वह अपनो 
कृतशता को वाणी और लेखनी से प्रकट करता है और हृदय में भी 
उसका अनुस्मरण करता हूेँ। 


ु १९४९] स्मृतियाँ ४१७ 


।] 


यात्रा में घुमक्कड़ के सामने नित्य नये दृदय आते रहते हे। इनके 
अतिरिक्त खाली घड़ियों में उसके सामने सारे अतीत के दृश्य स्मृति के 
रूप में प्रकट होते रहते हें । यह स्मृतिर्याँ घुमक्कड़ को बड़ी सांत्वना 
देती हूं। जीवन में जितनी वस्तुओं से वह वंचित रहा, उनकी प्राप्ति यह 
मधुर स्मृतियाँ करातो हे। लोगों को याद रखना चाहिये कि घुमक्कड़ 
एक जगह न ठहर सकते पर भी बह अपने परिचित मित्रों को सदा अपने 
पास रखता हूँं। घुमक्कड़ कभी लंदन या मास्को के एक बड़े होठल में 
ठहरा होता हैँ, जहाँ को दुनिया हो बिल्कुल दूसरी हैँ, कितु वहाँ से 
उसकी स्मृतियाँ उसे तिब्बत के किसी गाँव में ले जाती हें। उस दिन 
थकामादा एक बड़े डांडे को पार करके घुमक्कड़ सूर्यास्त के बाद उस गाँव 
म॑ पहुँचा था। बड़े घरवालों ने उसे रहने की जगह नहीं दो, उन्होंने 
कोई न कोई बहाना कर दिया। अन्त सें वह एक अत्यन्त गरीब के 
घर में गधा। उसे घर भी न कहना चाहिये, किसी पुराने खंडहर को 
छाछुकर गरोब ते अपने और बच्चों के लिये वह स्थान बना दिया था। 
गरीब हृदय खोलकर घुसक्कड़ से मिला। घुमक्कड़ सारी रास्ते को 
लकलीफ भूल गया। गॉाँववालों का रुखारुव चिरविस्मृत हो गया। उसने 
उस छोटे परिवार के जीवन और कठिनाई को देखा, तब साथ ही बंसा 
विशाल हृदय उसने उस गाँव में नहीं पाया था। घुमक्कड़ के पास जो 
कुछ भी देने लायक था, चलते वक्‍त उसे उसने उस परिवार को दे 
दिया, कितु बह समझता था कि सिर्फ इतने से वह पूरी तोर से कृतज्ञता 
प्रकट नहीं कर सकता । 

घुमभक्कड़ के जोवन में वसी बहुत सो स्मृतिर्या होती हे। कद स्मृति 
यदि घर करके बंठती है, तो अपने किये हुये अन्याय की स्मृति दुस्‍्सह 
हो उठती हँँ। कृतत्ता और कृतवेदिता घुमक्‍्कड़ का गुण हूँ । वह जानता 
हैँ कि हर रोज कितने लोग अकारण ही उसकी सहायता के लिये तेयार 
हूँ और वह उनके लिये कुछ भी नहीं कर सकता। एकबार का परिचित 
शायद ही दूसरी बार मिलता हें। फिर घुमक्कड़ इच्छा रखने पर भी 
बहाँ दूसरी बार जा ही नहों पाता। यदि जाता भी हें, तो उस समय 
तक बारह साल का एक युग बोत गया रहता है। उस समय अक्सर 
उसके अधिकांश परिचित चेहरे दिखलाई नहों पड़ते, जिन्होंने उसके साथ 
मोठी मीठी बातें की थीं; हर तरह की सहायता की थी। बारह बरस के 
के बाद वाणी से भी कृतज्ञता प्रगट करने फा उसे अवसर नहों मिलता। 
इसके लिये घुमक्कड़ के हृदय में एक सीठो टोस लगती हुं? उस पुरुष 
को स्सृति में सिठास होती है ओर उसके बियोग में टीस। 
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घुमक्कड़ के हृदय में जोबन की स्मृतियाँ बसों हो संचित होती रहती 
है, किन्तु अच्छा हैं वह अपनी डायरी में इन' स्मृतियों का उल्लेख करता 
जाये। कभी यात्रा लिखने की, इच्छा होने पर वह स्मृति संचय बहुत 
काम आती हूँ । अपने काम नहीं आये, तो भी हो सकता हैं, दूसरे के 
काम आये। डायरी घुसक्कड़ के लिये उपयोगी चीज हेँं। यदि घुमक्कड़ 
नें जिस दिन से इस पथ पर पर रखा उसी दिन से वह डायरी लिखने 
लगे, तो बहुत अच्छा हो। बसा न करनेवालों को पीछे पछतावा होता 
हैं। घुमक्कड़ का जब कोई घर द्वार नहीं तो साल साल की डायरी 
कहां सुरक्षित रखेगा ? यह कोई कठिन बात नहीं हें। घुमकक्‍्कड़ अपनी 
यात्रा में ऐतिहासिक महत्त्व की पुस्तक प्राप्त कर सकता हैं, चित्रपट 
या मूर्तियाँ जमा कर सकता हूं! उसके पास इनके रखने की जगह नहों, 
कितु क्या वसा करने से वह बाज आ सकता हूँ ? वह जमा करके उपयुक्त 
स्थानों पर भेज देता हैं। यदि मे यह समझता कि बेघरबार का होने के 
कारण क्‍यों किसी चोज को जमा करूँ, तो मं समझता हूँ, पीछे मुझे 
इसका बराबर पछतावा रहता। मेने तिब्बत से पुराने सुन्दर चित्र खरीदे, 
हेस्तलिखित पुस्तक जमा की, और भो एतिहासिक सांस्कृतिक महत्त्व 
की जो चीज मिलों, उन्हें जमा करते समय कभी नहीं ख्याल किया, कि 
बेघरके आदमी को बसा करना ठोक नहीं। पहली यात्रा में बाईस 
खच्चर पुस्तक, चित्रपट और दूसरी चीहूँ में साथ लाया। स॑ जानता था, 
कि उनका महत्त्व हैं, और हमारे देश से सुरक्षित रखने का स्थान मिल 
जायगा। कुछ समय बाद वह चोजे पटना म्थजियम को दे दों। अगली 
यात्राओं में भी जब जत्र कोई महत्त्वपूर्ण चोज हाथ लगी, में लाता रहा। 
उनमे से किन्‍्हीं को पटना म्यूजियम में दिया किन्‍्ही को काशी के कला 
भवन में, ओर कोई कोई चीजें प्रयाग स्युनिसिपल भवन मे भो। व्यक्तियों 
को बंसी चोजों का देना मुझे कभी पसन्द नहीं रहा। बहुत आग्रह करने 
पर सिफ दो एक हो मित्रों को सने वंसीं चीजें लाकर दों। घुसक्कड़ 
अपनी यात्रा में कितनों ही दिलचल्प चीजे पा सकता हं। यदि वह सुर- 
क्षित जगह पर हूं, तो कोई बात नहीं, यदि अरक्षित जगह पर है तो 
उन्हें अवश्य सुरक्षित जगह पर पहुँचना घुमबकड़ का कतंव्य हे। हाँ, 
यह देखते हुये कि ऐसा करने से घमकक्‍्कड़ पन्‍थ पर कोई लांछनत न 
लगे। 

घुमक्कड़ को इसका भी ख्याल मन में लाना नहीं चाहिये, कि उससे 
चीजों को इतनों कठिनाई से संग्रह किया, लेकिन लोग उस संग्रह से 
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उसका नाम हटा देना चाहते हें। एकबार वसा देखा गया। एक घुमक्कड़ 
नें बहुत सी बहुमूल्य वस्तुएँ एक संस्था को दी थों, संस्था के अधिकारी 
से पहले उन चीजों के पास दायक का नाम लिखकर ठांगा थां, फिर 
किसी समय उस नाम को हटा दिया गया। घुसक्कड़ के एक साथी 
को इसका बहुत क्षोभ हुआ, लेकिन घुसक्‍्कड को इसका कोई ख्याल नहीं 
हुआ। उसने कहा-यदि यह चीजे इतनी नगण्य हूं, तो दाघक का नाम 
रहने ही से क्‍या होता हैं? ओर यदि यह बई महत्त्व को बस्तुएं हें, 
तो वतंमान अधिकारियों का वेसा करना केवल उपहासास्पद चेष्टटा 
हैं, क्योंकि वह महत्त्वपूर्ण बस्तुएं कंसे यहाँ पहुँची, क्या इस बात को 
अगली पीढ़ियों से छिपाया जा सकता है? 

जो भी हो, अपने घुमक्कड रहने पर भी घुमक्कड़ को संस्थाओं के 
लिये जो भी बस्तुएँ संगृहोत हो सके, उनका संग्रह करना चाहिये। वंसी 
ही किसी सस्था में वह अपनी साल साल की डायरी को भी रख सकता 
हैं। व्यक्ति के ऊपर भरोसा नहीं करना चाहये। व्यक्ति का क्‍या ठिकाना 
हु ” न जाने कब चल बसे, फिर उसके बाद उन्तराधिकारी इन वस्तुओं 
का क्या मूल्य समझंगे ? बहुत सी अनमोल निधियों के साथ उत्तराधि- 
कारियों का अत्याचार जविदित नहीं हैँ, ।बरले हो ध्यान रखते ह। 
उस दिन डाक्टर हीौरालाल जी के घर कटसी जाने का मोका सिल्ला। 
ट्रेन दस घटा बाद मिलने वाली थो, इसलिये डाक्टर साहब का घर 
देखने चले गये। भारतीय इतिहास पुरानत्व के वह महागवेषक ऑर 
परस अनुरागी अपने जीवन में कितनी ही एँंतिहासिक सामग्री जमा करते 
रहे। अब भी उनकी जमा को हुई कितनी ही मूर्तियाँ सीमेन्ट के दर्वाजी 
में मढ़ी रूगी थी। उनके तिजो पुस्तकालय भे बहुत से महत््वपर्ण और 
कितने ही दुर्लभ ग्रंथ हु। डाक्टर हीरालाल के भतीजे अपने कीतिशाली 
चचा की चीजों का सहस्त्व समझते हे, वह चाहते थे. कि उन्हें कहों ऐसी 
जगह रख दिया जाय , जहां वह सुरक्षित रह सकं। उनको कटनी 
हो की किसो संस्था में रख छोड़ने का मोह थरा। मेने कहा-आप इन्हे 
सागर विश्वविद्यालय को दे दे, वहाँ इन वस्तुओं से पूरा लाभ उठाया 
जा सकता हैँ, वहीं इन्हे चिरस्थायी सुरक्षित रखा जा सकता है। उन्होंने 
इस सलाह को पसंद किया। मेरे भिन्र डाक्टर जायसबाल अधिक अग्र- 
सोचो थे। उन्होंने तो कानून को पुस्तक छोड़ अपने सारे पुस्तकालय 
को. हिन्दू विव्वविद्वालय के नाम पहिले ही लिख दिया था। घुमककड़ 
का अपना घर न रहने के कारण इसकी चिता नहों करता चाहिये कि 
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उसके पास धीरे धीरे बड़ा पुस्तकालय या संग्रहालय बन जमा हो 
जायगा। उसे तो जो भी महत्त्वपूर्ण चीज हाथ लगे उसे सुपात्र संस्था 
में देते रहना है। सुपात्र संस्था के लिये कोई आवश्यक नहीं हैं, कि बह 
घुमक्‍्कड़ की अपनी ही जन्मभूमि की हो। वह जिस देश में भो घूम 
रहा हूँ, वहाँ की संस्था को दे सकता हेँ। यह बाते इसलिये लिखनी 
पड़ रहो हे, कि कभी कभी दुर्लभ बस्तुएँ अरक्षित और उपेक्षित जगह में 
पड़ी रहती हे, वहाँ न उनका कोई बाजारू मोल होता हे और न कला और 
विज्ञान संबंधी । ऐसी वस्तु को वही छोड़ देना विद्याश्रेम के विरुद्ध होगा। 

घुमक्‍्कड़ शास्त्र समाप्त हो रहा हें। शास्त्र होने से यह नहीं समझना 
चाहिये, कि यह पूर्ण हे। कोई भी शास्त्र पहले ही कर्ता के हाथों 
पुणंता नहीं प्राप्त करता। जब उस श्ञास्त्र पर वादविवाद, खंडमंडन 
होते हैं, तब शास्त्रों में पूर्णता आने लगतो हूँ । घुमक्कड़ शास्त्र से घ॒मक्कड़ी 
पनन्‍थ बहुत पुराना है। धुसक्कड़ चर्या मानव के आदिम काल से चली 
आई हूं, लेकिन यह शास्त्र जून १९४९ से पहले नहीं लिखा जा सका। 
किसी ने इसके महत्त्व को नहीं समझा। वेसे धामिक घुमक्कड के पथ- 
प्रदशन के लिये कितनी ही बाते पहले भी लिखी गई थीं, और उनका 
सब से प्राचीन सग्रह हमे बौद्धों के प्रातिमोक्षसूत्रों के रूप में मिलता हैं। 
उनका महत्त्व बहुत हैं और हम कहेंगे कि हरएक घ॒म्तककड़ को एकबार 
उनका पारायण अवध्य करना चाहिये। इन सूत्रों का मंने विनयपिट्क 
में अनुवाद कर दिया है। उनके महत्त्व को मानते हुये भी म॑ नम्नतापृ्वक 
कहूंगा कि घुमक्‍्कड़ ज्ञास्त्र लिखने का यह पहिला उपक्रम हैं। यदि 
हमारे पाठक पाठिकाएँ चाहते हे, कि इस शास्त्र की बत्रुटियाँ दूर हो 
जांघे, तो बह अवश्य लेखक के पास उन्‍हें लिख भेज। हो सकता हें 
इस शास्त्र को देखकर इससे भी अच्छा सागोपाग ग्रंथ कोई घमक्कड़ 
लिख डाले, उसे देखकर इन पंक्तियों के लेखक को बड़ी प्रसन्नता होगी। 
इस प्रथम प्रयास का अभिप्रापय ही यह हैं, कि अधिक अनुभव तथा 
क्षमतावाले' विचारक इस विषय को उपेक्षित न समझे, ओर अपनी समर्थ 
लेखनी को इस पर चलाये। आनेवाली पीढ़ियों मे तो अवदय कितने ही 
पुरुष पंदा होंगे, जो अधिक निर्दोष ग्रंथ की रचना कर सकेगे। उस वक्‍त 
प्रयास के लिये लेखक को यह जानकर संतोष होगा, कि यह भार अधिक 
वाक्तिदञाली कंधों पर पड़ा। 

जयतु जयतु घुमकक्‍्कड पथा 
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कबीर भारतीय संत परंपरा के जागरूक कर्ंयोगी थे। थे दार्शनिक और 
सूक्ष्म चिन्तक अद्वतवादी थे। व्यापक विश्वधर्म के सच्चे तपस्वी होने से 
जीवन व्यवहार मे सत्यता और सद्गुणों की आवश्यकता उन्होंने मानी हैं । 
भक्ति की दृष्टि से वे नारदीय परंपरा से आते हूं । नारदीय भक्ति का जन्म 
बदरिकाश्रस में हुआ था जहाँ से वह द्वविड देश में पहुँची। आल्वार संतो 
ने उसे वहाँ पाला पोसा। बड़ी होकर आधचार्यो के द्वारा उसका दानिक 
प्रसार सारे भारत में हुआ। शंकर, रामानुज, निबार्क, माधव, चेतन्य, वल्लभ, 
राघवानंद, रामानद, तुलसीदास, सूरदास सबने उसके दर्शनों को अपनाया हे । 
रामानूज (१०३७ ई. ११३७ ई०) की शाखा में चौदह॒वों शताब्दी में 
राधघवानद हुए थे। इनके शिष्य रामानंद (१९९९ ई० १४४८ ई०) ने जो 
कि गाजीपुर के रहनेवाले थे, रामभक्ति को प्रधानता देकर निर्गुण, सगुण 
और योग का समन्वय किया । उनके शिष्यों ने अपनी अपनी रुचि के अनुकूल 
उनसे शिक्षा पाई । और उनके सिद्धान्तों का प्रसार किया। उनकी निरंजनी, 
निर्गुणी और बेष्णवी सगुण धाराएँ चलीं । वष्णवी सगुण धारा में सानसकार 
गोस्वामी तुलसीदास जो. निर्गुणी धारा में कबीर (१३२८-१४४८) आदि 
हुए । रामानंद के शिष्यों की यह विशेषता रही हे कि उन्होंने एक पंथ को 
अपनाते हुए भी दूसरे से मुख नहीं मोड़ा ॥ तुलसीदास जी ने सगुण भक्ति को 
अपनाया तो निर्गुण को भी महत्त्व दिया। 
ज्ञान कहे अज्ञान बिनु, तम विन कहे प्रकाश। 
निर्ुण कहें जो संगुण बिन. सो मगर तुलसीदास ॥ 
और कबोर ने निर्गुण को प्रधानता देते हुए भी सगुण को स्थान दिया है । 
सगृूण की सेवा करा, निर्मुषम का करि ज्ञान। 
संगृण निर्गूण के परे, तहे हमारा ध्यान॥। 
तुलसी यदि प्राचीन आय संस्कृति के संरक्षक रहे हे तो कबीर ने 
उसकी क्षीण होती हुई शक्षितयों की रक्षाकर उसे उबारा ! सामाजिक परि- 


जप 
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लऊूगाया। इसी से जातिपॉलि पूछ नहीं कोई, हरि को भजे सो हार का 
होई! का उपयोग उन्होंने अपने जीवन में किया और कहा :-- 
जाति न पूछो संत की पूछ उसका ज्ञान।' 
मोछ करो तलवार का पढ़ी ?हन दो म्यान॥। 
आज का युग संत की जाति भी पूछना चाहता हे । सत की जाति वास्त- 
विक रूप में परमात्मा को जाति होती हु । कबीर इस जाति के थे यह तो 
उनके नाप्न कबीर से ही स्पष्ट हें! कबीर शब्द का अर्थ हैं ईश्वर, 
कर्मंबवीर, सत्यप्रेमी, विश्वबन्धु । इस वाब्द के साथ अंत में जुड़ा हुआ दास 
शब्द भी कम महत्त्व का नहों हे । मध्ययुग मे यह उाब्द प्रेम-भक्ति का प्रतीक 
रहा हे ।मप्यकाल के भक्तों मे कबीर पहले योगी सन्त हे जिनका नाम 
दॉसान्त हें। 
सामाजिक दृष्ट से कबीर जुग्गी कुल के जलाहे थे। मुसलमान परिवार 
में सगह्रम उत्पन्न हुए थे जो कि मगहा से भिन्न हे। बनारस गजेदियर, 
आजमगट जिडे के बेलहर को कबीर की जन्मभूमि बतलाता हु । कुछ संस्कृत 
यथों से वे धान्यपल्द बेइय के पुत्र बतलाये गये है किन्तु उनके समसामयिक 
तथा शंगभाई सतों ने कबीर को मुसलमान कुल का जुलाहा ही 
बताया है । पोपा, रंदास, सेना, सबने यहां बात कहंं। हु्‌। सेना ने 
कडीर को झा को तुरकड़ी ओर बाप को जुलाहा बताया हूँ | कर्बार के समय 
के वियय में बड़ा मतभेद है--१३२८ ई० से १५३७ ई० के बोच तक उनका 
समय फला हुआ हू । इतना निड्चिचल हैं कि वे पनद्रहवों झताब्दी में थे । 
उनके भी बाल बच्चे थे। वे शासानन्द के शिष्य थे! कार्गोी में उनका जोवन 
ब्ीता जार मृत्यु उसकी अपनी जन्मभूसि सगहर से हुई। कबीर के नाम से 
जो “दाणियाँ' छझलती ह वे सब फबीर को ही ह, यह दृढ़ता के साथ नहीं 
कहा जा सकता । कब्बीर ने मौखिक रूप से वाणियाँ कहाँ, कोई भी उनका 
संझलत के मंकला था । स्त्रयं उनके पढे लिखें दिष्यों ने अथवा श्रद्धालुओं ने 
उसकी वाणियों लखी होंगी यह संभव हु । हर एक ने अपनी अपनी रूचि के 
अनुकूछ ही सकलत किया होगा। गुरुग्रथ साहब से भी कबोर की ढाई सा 
के करोब दारणियाँ संगहीत ह जो हिन्दी मे भी डाक्टर रामकुमार वर्मा ने 
प्रकाशित की है। किन्तु कबीरपंथी इन्हे प्रामाणिक नहों मानते यद्यपि इनसे 
ऐसी एंक्लियाँ भी हे जो कबोर पंथियों में मान्य कबीर बंीजक मे भी मिलती हे । 
व्यापारी अपने सोदे की कीमत, मात्रा, श्रेणी दर आदि की सुच्री साल के 
साथ भेजने हु । उससे माल विषयक सब आवद्यक बातों का पता लगता 
है इसलिये यह बीजक कहलाता हूँ। प्रतिदिन के व्यवहार के इस वाब्द अर्थ 


१९४९ ] कबीर को वाणियाँ ४२३ 


संकेत को आध्यात्मिक जीवन के व्यापार के लिये चुन लिया गया है। ' 
इसलिए इस क्षेत्र में बीजक वह ग्रंथ है जो आध्यात्मिक क्षेत्र के व्यापार को 
संकेत सूची बतलाता हें। 

बीजक के तरह तरह के संस्करण मिलते हे । और सभी कब्चीर पंथियों 
, द्वारा प्रस्तुत किये गये हे । भिन्न भिन्न स्थानों की गद्ठियों से आये हुए 
' संस्करणों में अंतर होना अस्वाभाविक नहीं, यह अंतर सामग्री भर का नहीं, 
टीकाओं का भी हें। रोंबा नरेश विश्वनाथ सिह, प्रनदास और विच्ञारदास 
की टीकाएँ अधिक प्रचलित हूं । 

बोजक के संकलन के विषय में तरह तरह की किवदन्तियाँ चलती हें । 
पहुली किम्वदन्ती हूँ कि कबीर ने जो वाणियाँ क.शीराज से कहीं उनका 
संकलन काशीराज ने करवाया। वह आजकल बेड़ा बीजक कहलाता हूँ। 

कबीर पंथियों में जिस बीजक का अधिक चलन हूँ उसके विषय में 
कहा जाता हँ कि उसका संकलन कबीर के शिष्य भागदास ने किया था। 
कहा जाता हैँ कि कबीर के दो शिष्य जग्गूदास और भागूदास थे। जब कबोर 
का अन्तिम समय आया तो उन्होंने स्वयं बीजक लिखा और उन शिष्यों की 
माँ को दे विया। कबीर की मृत्यु के बाद दोनों भाईयों में बीजक के लिये 
लड़ाई हुई और उनकी माता ने दोनों को आधा आधा भाग दे दिया | 

यह भी पता चलता हे कि कबीर ने भग्गूदास को बीजक लिखवा दिया 
था। भग्गदास उसे लेकर घुनौती गाँव चला गया और वहाँ के महन्तों के 
अधिकार में बीजक आ गया। बाद को इसी को अनेक प्रतिलिपियाँ हुई । 


एक किम्बदन्ती यह भो हें कि कबीर ने बीजक की एक प्रत्ति रीवों 
नरेश को दी थी और दूसरी नानक को। नानक को जो प्रति मिली थी 
उसकी साख्तियोँ गुरुगंथ में १६०५ ई० में गुरू अर्जुनदेव ने संकलित कों। 
जो प्रति रोवा नरेश को मिली थो उसी की एक प्रति कबीर के शिष्य 
धर्मदास ने सन्‌ १४६४ ई० में की थी और धमंदास की प्रति से ही अन्य 
प्रतियाँ बनीं । 

बीजक की भाषा जनवाणों का बहता नीर हे, जिसमें मुहावरे, कहावतें, 
अरबी, फारसोी तथा अन्य प्रान्तीय भाषा प्रयोग घुलमसिलकर एक हो गये हें 
ठीक उसी तरह जिस तरह वे जनजोबन में हो जाते हे । रमते जोगियों की 
निर्भीक सत्यता उससे हैं । साहित्यिक, कृपजेलीय शीतलता, जो कृत्रिम प्रयत्नों 
से आने पर भी सीमित ही क्षेत्र तक अपना प्रभाव उत्पन्न करती हे, उसमें 
नहीं है । इसी से साहिस्यिक जन सरसता, अलंकार, तथा छंदश्शास्त्रीय त्रुटियाँ 
पाते हू । वह प्रयासजन्य नहीं है, निर्शर की भांति झरने वाली है। उसका 

रे 
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मुख्य रूप पुर्वी अवधी का हे किन्तु अन्य प्रान्तों की भाषा प्रवृत्तियाँ भी उसमें 
विद्यमान है । वह खड़ी बोली के प्रयोगों को भी अपने में लीन किये हे । 
उसका व्यापक क्षेत्र हें । केवल उच्च बर्ग के पढ़े लिखे छोयों और सवर्णों 
के घेरे में घिरने वाली संस्कृति को चासनी में उसने अपने को नहों डुबाया है 
इसी से वह दलित गलित दीनों को आध्यात्मिक सत्यों का अमृत बाँद पाई 
हूँ और आज भी उनकी जिह्ठाओं पर बोलती है, किम्तु पढ़े लिखे “हम 
चीड़े बाजार सांगुणे” लोयों ने उससे परहेज किया, आज भी करते हे, इसो 
से उनके बोच विष की ज्वाला व्याप्त हे और वे कबीर को आचरण साधना 
से उसी भांति कोई लाभ नहीं उठा सके जिस भांति अपने ही स्वार्थ में लीन 
अ(ज के अहंभावी लोग, गाँधी जी की प्रेम वाणियों से लाभ नहीं उठा 
सके । चंद्रकुबंर ने अपने चारों ओर के साम्प्रदायिक झगड़ों से खिन्न होकर 
बिलकुल ठीक दावब्दों में कबीर को स्मरण किया- 
(१) 
फिर है कबीर, श्मशान स्वानों से, हिन्दू और मुसलमान लडते । 
फिर हे कबीर, धर्म के नाम पर, निरपराध मनुष्य बलि चढते। 
यही धर्म सीखे हे तुम्हारे देशवार्स। ' 
(5) 
अभी भी नहीं भारत ने तुमको पहिचाना, 
हुई तुम्हारी क्या निपष्फल, आमरण साधना । 
अभी भी उसी विष को भारत वासी पीते, 
देव हमार मानवों का रक्‍त मी जींते। 
बढ़ी खून की प्यास धर्म मरुस्थलू में फैली, 
आहो से कर रही सत्य की प्रतिमा मेल 
राम रहीम हो गये हे आपस में बरी, 
मंदिर मसजिद में बजती कराछ रणभेरी।. 
तुमने दीपक सा जलकर जो सत्य दिखाया, 
एंक्‍्य गान तुमने जो गा गा अमर वनाया। 
तोड़ दिया भारत ने वह ऐक्य भाव का ताना, 
हुई तुम्हारी क्या निपष्फल आमरण साधना ” 
([ १०३८ ई०७ ) 
बीजक में विषय विभाजन के लिये भिन्न भिन्न प्रकार के छंद काम में 
लाये गये हूं । सबसे पहिले आदि मंगल है। इसमें कबीरपंथ के सिद्धान्तों का 
विस्तार से वर्णन किया गया हूँ। 
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दुसरे भाग में स्वथर्स प्रतिपादत और परधर्म खंडन चौपाई छंद सें किया 
गया हूँ। यह रमेनी कहलाता हेँ। ५ 

तीसरे भाग में दाशंनिक विचारों की व्यंजना पदों में की गई हैँ । यह 
#ब्दी कहलाता हूँ । 

चौथे भाग में व्यवहार नीति और धर्मनीति के दोहे हैँ । ये साखी कह- 
लाते हे। 

पाँचयें भाग में एक एक हिंदी व्यंजन से एक एक पद्य आरंभ किया हूं । 
इसमें चौतीस पद्च हँ । इसलिये यह चौतीसा कहलाता हूँ। प्रत्येक वर्ण का 
आध्यात्मिक अर्थ दिया गया हूँ । मध्यकाल में यह शलो खूब फूली फली । 
इसका रहस्यमय विस्तार सान्त्रिकों अथवा गणितज्ञों के बोच हुआ । 

छठे भाग में तीस पद्यों में ब्राह्मणों के धामिक विचारों तथा कृत्यों पर 
तीखा प्रहार किया गया हैँ । यह भाग विबय-तीसी कहलाता है। 

सातवें भाग में आध्यात्मिक धामिक भजन हें जो कहरवा, वसंत, चांचर 
हिंडोल आदि राथो में लिखे गये हे । 

अंत में संपूर्ण बीजक का उपसंहार संक्षेप में दिया गया हैं। 

यद्यपि बीजक में इतना विस्तार है किंतु कबीर की वाणियाँ साखी, दाब्दी 
और रमंनी तीन प्रकार की ही पाई जाती हें । साखी इस बात को गवाही 
बेती हैं कि जिसने उसकी रचना कौ है उसे परमात्मा का साक्षात्कार हो चुका 
है । हृदय में उदभूत होने बाले लताद को जो घोषित करते हे थे दाब्दी 
कहलाते हैँ। आनंद में सन रम गया हे इस बात को सूचना देने बाली 
बाणी रमनी हें । 

साखोी और शब्दी मल रूप में भिन्न नहीं थे। धीरे धीरे उनमे भेद होने 
लगा और अंत में उनका विशेष प्रकार के छंदों से संबंध हो गया। इसलिये 
छोटे पद्य साखी और गेय पद्य शब्द कहलाने लगे। साखी के लिये प्रायः 
दोहा छंद चुना गया ओर शब्द के लिये राग, रागिनियाँ | साखियों में जगत के 
व्यवहार और पदों सें आनंद की अनुभूति का वर्णन दिखलाई देता हें 
किन्तु एक की बाते दूसरे में आने लगों और बण्य विषय का यह भेंद 
अधिक नहीं रह सका। 

साखो और दाब्दी एक प्रकार से मुक्तक रचनायें हे। एक पद और 
एक साखो की अलग अलग सत्ता हें किन्तु रमनो बड़ो रचना हे, जिसमें 
एक विषय का प्रतिपादन कुछ दूर तक निबंध के रूप में किया गया हैँ। 

रसेनी वस्तुतः दोहा, चौपाई का सम्मिलित रूप है। एक रमंनी में कई 
पश्च होते हे । इस रूप में दोहा, चौपाई इससे पहिले हाड्ध रुप'में नहीं दिखलाई 
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देता । चौपाई का ठीक रूप सबसे पहले कबीर में ही दिखलाई 
देता है। तुलसी उसे परिपक्व रूप में पहुँचा देते हे। हो सकता हूँ कि 
कबीर ने ही इनका आरंभ किया हो। किंतु यह भी असंभव नहीं कि 
इस प्रकार की रचनायें कबीर की ही नहीं। रमनी नाम इस सन्देह का 
कारण हूँ । रसेनी शब्द रामायणी का रूप हो सकता है। और संभव हूँ कि 
कबोर के नाम से रम॑नी किसी ने तुलसी के बाद बनाई हो। पर यह भी 
संभव हूँ कि कबीर को रचना उस ढंग की देखकर और रामायण की 
शली के अनुरूप पाकर बाद के लोगों ने रमंनो नाम रख दिया हो । कबीर 
की जितनी रचनायें हें उनको विशेषता यह हे कि उनसें विचार, अध्ययन, 
चिन्तन आदि के परिणास हें। किन्तु जिस रूप में थे प्रकट किये गये हें 
वह रूप सोच विचार कर नहीं रखा गया हे । साहित्यिक विचार सोच विचार 
कर, यत्न करके आवरण पहिनता हें। किन्तु कबीर ने कभी भी इसका 
यत्न नहीं किया कि जो बात कही जाय उसे सौंदर्य पूर्ण ढंग से कहें । 
ऐसा इसलिये हुआ हैँ कि कबोर ने वाणियाँ कही हे रचनाये नहीं रचों । उनमें 
वाणी का विलास उतना ही आया हे जितना बिना सोचे विचारे आप ही 
आप घिचारों को गहनता के कारण आ सकता था प्रयत्न के कारण नहीों। 

कबीर के नाम की रचनाओं का उद्भव शिष्य और गुरु के वार्तालाप से 
हुआ हैं इसलिए उनका वाणी नाम हैँ, जिसका अर्थ उक्ति या कथन भी है। 
इसलिये कबीर की वाणियों में बह रूप नहीं आने पाया जिसके द्वारा 
साहित्यिक चमत्कार संभव हो सकता हँ। साहित्यिक चमत्कार के उद्देश्य 
से कबीर लिख भी नहीं सकते थे, क्योंकि उनका यह उद्देश्य था ही नहीं । 
उनका प्रधान उद्देश्य था जीवन में अनुभूत सत्य तत्व को वाणी के द्वारा 
जन समाज तक पहुँचाना | इसलिये उन्होंने साहित्यिक अलंकरणों का उपयोग 
किये बिना जो कुछ अपने में अनुभव किया, सरल ढंग से सीधी सादी भाषा 
में व्यक्त कर दिया हे । देववाणी को कूपजल और जनवाणी को बहता नीर 
वे इसी लक्ष्य के कारण कहते हे- 

संस्कीरत है कूप जल, भाषा बहता नीर ।' 

कहा जाता हें कि कबीर में “रेत बहुत अधिक हें, ढूंढ़ने से बड़ी कठिनाई 

से कहीं कोई सुवर्ण कण मिल पावेगा” (बलदेव प्रसाद नौटियाल) “उनकी 





१ अपभ्रंशके महाकवि स्वयंभू की रामायण और पृथ्पदन्तके महापुराण 
तथा पाहुड दोहा आदिमें दोहा और चोपाईका परिष्कृत रूप इससे पहले भी उप- 
लब्ध होता है । स्व॒यंभू और पृष्पदन्त ९ वी शताब्दिके विद्वान्‌ कवि हे । -सम्पाए 


१९४९ ] कमबौर कौ वाणियाँ ४३७ 


वाणियों के लिये साहित्य के इतिहास के अंतर्गत अपना स्थान ही काय्य साहित्य 
के अंतर्गत नहीं, काव्य की घारा तो उनमें हे ही नहों” (रामचन्द्र शुक्ल) 
किन्तु यह भी तो कहा जा सकता हें कि मात्र भाषा चसत्कार ही कविता 
पहीं है, सभी चमत्कारी बस्तुएँ सुबर्ण नहीं हुआ करतीं और ऊपर से सिकता- 
हो दीख पड़ने बाली सभी बस्तुएँ रेत नहीं हुआ करतीं और ऊपर से सिकता- 
सी दीख पड़ने वाली वस्तु के अन्तर में भी ज्योति हो सकती हेँ। 
कबीर की कविता और आध्यात्मिक अनुभूति का घनिष्ठ संबंध हैँ। आध्या- 
त्मिक आनंद की गहराई का अनुमान इसी से रूगा लिया जाता हैँ कि 
उसके समक्ष जगत के सारे आनंद तुच्छ हो जाते हे और अनुभूति की गह- 
राई को छोड़ कर कबिता और कोई दूसरी वस्तु नहीं । अनुभूति की गहराई 
ही कविता के रूय में परिणत हो जाती हे । जितनी गहरी अनुभति होती हे 
उतनी ही सुन्दर कबिता होतो है । यही कारण हूँ कि यद्यपि कबीर ने 
स्वयं काव्य का बाहरी स्वरूप अपनी कविता में छाने का प्रयत्न 
नहीं किया फिर भी उससे उनकी कविता सर्वथा वंचित नहीं हुई। भाव की 
स्वाभा।वक लपेट में कभी कभी वे सुन्दर अलंकारों की भी उदुभावना कर 
बंठे है, जिसके सोंदयं का साहित्यिकों को भी अनुभव हो सकता हे और वे 
उसकी सुन्दरता पर मुग्ध हो सकते हे । 

किम्तु कबीर को सब रचनाये ऐसी नहों हो पाई हे ।इसका भी कारण हे । 
शुद्ध अनुभूतियों को प्रकाश में लाने के अवसर जनसमूह के बीच से 
उतने नहों मिलते जितने कि जन समाज की ओर से उपदेझों को सुनने की 
अभिलाषा के कारण उपदेश देने के। जहाँ कहों कबीर शुद्ध उपदेशक 
अथवा दाशेनिक के रूप में दिखलाई देते हे वहाँ उतने ही अंश में उनको 
रचनाओं में काव्य सौंदर्य का अभाव दिखलाई देता हैँ और ऐसे स्थल 
बहुत अधिक हूँ । परन्तु ये स्थल इन अड्चनों के रूप में भी लिये जा सकते 
है जो मनोरम प्र।कृतिक सौंदर्य को देखने के लिये दिव्य पर्वत श्युंग पर 
पहुँचने के इच्छुक यात्रियों को उठानी पड़ती हूँ । शयृंग पर पहुँच जाने पर 
चतुदिक सौन्दय ही सोंदर्य हे । यद्यपि इसमें भी संदेह नहीं कि यह सौंदर्य 
उतनी हो देर तक दिखलाई दे सकता हे जितनी देर तक हम श्यूंग पर हे । 
वहाँ से नीचे उतरने पर यह बात नहों रह जाती । इस प्रकार कविता के 
दुष्टिकोण से उच्च स्थल कबीर की वाणियों में कम आते हूँ । कबोर कवि 
के रूप में कस, उपदेशक ओर दाशंनिक के रूप में अधिक आते हे । 

अध्यात्म से संबंध रखने वाले विषयों पर कबीर मे अपनी वाणी का 
उपयोग किया है । एक प्रकार से उनको बाणों पथ्प्रदशक्त का काम करती हू 
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और आनंद के श्यृंग तक पहुँचनेवाले मार्ग का सूक्ष्म विवरण उसके द्वारा 
होता है । गृरु कैसा होना चाहिये, किस प्रकार गुरु के बिना पंथ में प्रगति 
असंभव है, कंसी संगति से गुरु प्राप्त हो सकता: हैं, सत्संग और असत्संग 
का क्‍या अभिप्राय हे ? तास का महत्त्व, सन सारण, वसुधव कुटुस्बम्‌ कौ 
भावना, काम ऋध मद मत्सर आदि का त्याग, जगत से विराग आदि विषयों 
का उसमे वर्णन किया हूँ । ऐसे बिषयों सें काव्य का आना कुछ कठिन 
काम हें । यद्यपि कबीर का कभी यह उद्देश्य नहीं था कि हम कविता का 
प्रणयन करेंगे फिर भी वे अपनी इच्छा के विरुद्ध कवि बने बिना न रह सके 
मानो वासदेवी ने बलात्‌ ही उनकी जिल्ला पर कविता को ला रखा हो। 

कविता मे सरलता का, रिजुता का ध्यान कबौर ने सर्वत्र रखा हैं। 
इस बात को अपनोी दृष्टि से उन्होंने कभी ओझल नहों होने दिया कि ऊँची 
श्रेणी के थोड़े व्यक्तियों के लिये उनकी कविता नहीं लिखी जा रहो हूं! 
उन्होंने भाषा को बहुत सरल और अपने ढंग की इसीलिए सीधा रखा हूँ। 
जो बाते जन समूह के जीवन से संबंध नहों रखतीं उनका प्रयोग अपनी 
रचना की प्रौढ़ता के बढ़ने के लिये नहीं किया ॥ सामान्य प्रकृति और 
जन सामान्य के व्यवहार के क्षेत्र से ही उन्होंने चित्र ढंड़े हे जो उनकी 
रचनाओं को सुन्दरता प्रदान करनेवाले हुए हे। कृषि, वाणिज्य, व्यवसाय, 
पशुपक्षियों का व्यवहार, वक्ष, लता इन्हों सबका उन्होंने अपने विचारों को 
समझाने के लिये अलंकार को सामग्री के रूप मे उपयोग किया हें । 

जहां तक विचारों का संबंध हूं कबीर की बाते कठिनता से समझ में 
आती हूं पर उदाहरण सबकी समझ में आ जाते हें । भाषा के हारा जहाँ 
तक संभव हो सकता था कबीर ने समझाया हूं पर बिना अनुभूति के उसका 
ज्ञान नही हो सकता। सामान्यतया माया और ब्रह्म का आनन्द एक साथ नहीं 
प्राप्त किया जा सकता। ब्रह्म का अनु भव जो कर चुके हैं उन्हे माया के 
आनन्द की अनुभूति नहीं हो सकती | कबीर ने, कठिनता से समझ में आ 
सकते वाली इस बात के लिये भी छोटा सा सरल उदाहरण बविया है-- 


च्यूंटी चावल ले चली, बिच में मिछ गई दाल । 
वाह कबीर दोठ़ ना मिले, शक ले, दूजी ठार || 
चौंटी चावल का दाना उठाती हे, आगे चलकर दारू मिलती हूं। 
वह दोनों को एक साथ नहीं ले जा सकती । एक को लेकर दूसरे को डाल 


देना आवश्यक हूं । इसके विरोध में एक स्थान पर उन्होंने माया और 
बह्मानुभूति दोनों को साथ भो बताया है- 
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भेझा पाया सरप सो, भव सागर के मांहि। 
जो छाडों तो डूबयों, गहों तो डसिये जांहि।॥। 
ऐसी स्थिति में क्या हो। ऐसी युकति काम में लाये कि सांप भी मर 
जाय और लाठी भी न दूटे । उसे इस प्रकार पकड़े रहना चाहिये कि बह 
काट भी न-सके और उससे काम भी बन जाय । 


माया दासी राम की, ऊभी देय असीस। 
विलरसी अरु लातों छड़ी, सुमारि सुमारि जगदीस ॥ 


परक्रह्म के निकद जो रहते हे उनके लिये संसार का सारा ताप नष्ट 
हो जाता हूँ । कबीर ने कई स्थलों पर शराब को भट्टो से उपमा दो हेँ। 
बड़ बड़े डेगों को भट्टी में चढ़ा, नालियों से मदिरा उतारने की क्रिया से 
जगत व्यवहार की उपमा दी जाती हे और मदिरा रस को ब्रह्मरस माना हैं । 


कबीर की वाणियों में हर प्रकार के व्यक्तियों के लिये उनके अनुकूल 
भाषा हूं । किस प्रक/र विनय ओर देन्यपुदंक रहना चाहिये इसका उदाहरण 
दया हें। 
कबीर रोश होई रह वाट का, तज मन का अभिमानु। 
एंसा कोई दास होइ, ताहि मिले भगवानु॥ 
क्रवीर रोडा हुआ त किआ हुआ, पथी कउ दुख देइ। 
एसा तरा दासु है, जिनू धरती महि खेह।॥ 
कबीर खेह हुई तउ किआ हुआ, जो उडि छागे अंग । 
हरिजन >असा चाहिए जिउ पानी सरवग।॥ 
कबीर पानी हुआ तउ किआ भइअ, सीरा ताता होइ । 
हरिजनू जैसा चाहिये, जेसा हरि ही होइ॥ .  । 
बाट का रोड़ा चुभताहे इसलिये धूल को तर होना चाहिये । पर धूल 
भी अंग तथा कपड़े खराब करती हूँ इसिलिये जल के समान हो जाओ । 
पर वह तात्ासीरा हो जाता है इसलिये हरि को ही तरह हो जाओ । 
इसीतरह ल॒हार, माली, कुम्हार, तेली, मछुए, सृत्त कातने वाले, लकड़हारे, 
रखबाले किसान आदि के उदाहरणों से जीवन के गृढ़ तत्त्वों को समझाया हैं । 
कबीर बन की दाधी लाकड़ी, ठाडी करे पुकार 
मति वसि परउठ लहार के जारे दूजी वार। 
मेरा वीर लुहारिया, तू जिनि जाले मोहि, 
इक दिन ऐसा होइगा, हूं जालोंगी तोहि। 
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घण अहरण विच लोह ज्यू, घणी ग्रहेँ सिर चोट, 
कबीर केवल राम की तू जिनि छाई ओट। 
मालिन आवत देखि कारें, कलिया करी पुकार, 
फूले फूले चुणि लिये, आल्हि हमारी वारि। 
माटी कहे कुमार सू तू क्यो रोदे मोहि, 

इका दिन ऐसा होडगा में रोदृंगी तोहि। 
माटी मलणि कुमार की, घणी सहे सिरि छात , 
इहि औसर चेत्या नहीं, चुका अब की घात। 

गुरू कुभार सिय कुंभ है, गढि गहि काटे, खोट, 
अतर हाथ सहार दे, बाहर बाहे-चोट। 
कबीर जउ तुहि साध पिस्म की, पक्‍के सेती खेल, 
काची सरसउ पेलिक ना खलि भई न तेल । 
कबीर थोरे जलि माछछी, धीवर मेलिओं जाल, 
यह टाघन न छुट सहि, करि करि समृद संभाल | 
नान्हा काती चिन्तन दें, महंगे मोल विकाइ, 
गाहक राजा राम हे. और न नंडा जाइ। 
बाडी आवत देखि करि तरेवर डोलन छाग, 
हम कटो की कुछ नहीं, पंरवरे घर भाग। 
विनू रखवाले वाहिरा, चिढिय खाया खेत, 
आधा प्रधा ऊबरें, चेति सर्क तो चेति। 

रेः 
गगन घटा बढ़रानी साथों, गगन घटा घहरानी। 
पूरव दिसि से उठी बद रिया, रिमझिम बरसत पानी । 
आपन आपन भेद सम्हारों बह्यौ जात यह पानी । 
मनके बेल, सुरत चरवाहा, जोत खेत निरबानी। 
दृविधा दूब छोलकर बाहर, बोव नाम की धानी । 
जोग जुगति करि करू रखवारी, चरन जाय मृग धानी। 
बाली झार कूट घर छाबवे, सोई कुसल किसानी। 
पाच सखी मिल कौन रसोइया, एक ते एक सयाती । 
दूनों थार बराबर परसे, जेबें मुनि अरु ज्ञानी। 
कहते कबीर सुनो भइ साथो, यह पद हे निरवानी । 
जो यह पद को परिच पावे ता को नाम विज्ञानी। 
अलंकारों का कबीर ने अन्य प्रकार से भी प्रयोग किया हे और ढूंढने पर रस 
भी उनके काव्य से सिल जाते हें । दाम्पत्य रस प्रधान रौति से मिलता हूँ । 
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संयोग और वियोग शूंगारके दोनों अंग भगवत मिलन और विरह के 
झोतक होकर आये हे । किन्तु कबीर साहित्य शास्त्रीय अर्थ में न तो आलंकारिक 
हो थे और न रस पद्धति के ज्ञाता ही थे । 

कबीर ने केवल सत्य का दाहुन बनकर जिह्ला का उपयोग किया हूं । 
कुछ विद्वानों के अनुसार कविता वह वस्तु हे जिसमें तथ्य को बंधन से म॒क्ति 
सिलतो है। इस कसौटो पर कबीर की कविता जितनी खरी उत्तरती है 
उतनी किसी की नहों । कबीर की कविता में यदि तथ्य को मोक्ष नहीं मिला 
तो बह किसीकी कविता में संभव नहों हूँ । दूसरे लोग कबिता को हृदय और 
हृदय का व्यापार मानते हैं । हृदय भाव का उद्गम हूँ । कबीर को यह विशेषता 
है कि उन्होंने तथ्य को बंधन से मुक्त करने के लिये सत्य को भावना 
का विषय बनाया हूँ । जो वस्तु नीरस चिन्तकों के ही क्षेत्र में सीमित 
समझी जाती थी वह समाज के प्रेम का आलंबन हो गई क्योंकि कबीर 
चाहते थे कि विबय वासनाओं में जो आसक्ति, मानव हृदय को होती है 
बही आसक्ति उसे सत्य में अथवा परमात्मा में हो जाय । इसलिये कबीर ने 
अपने ढंग से सत्य के क्षेत्र से काव्य के लिये जगह निकाली । जिस काम को 
दार्शनिक मस्तिष्क से करते हे उत्तको उन्होंने जन साधारण के लिये संभव 
करने के लिये हृदय से कराया। साहित्यिक अर्थ में कबीर पढ़े लिखे नहीं 
थे लेकिन अंत:प्र रणा को तीव्रता और तीत्र अनुभूतियों की ओजस्वी सत्यता ने, 
न चाहने पर भी उन्हें कवि बना दिया। 


संसार के प्राचीन पुस्तकालय 


प्रो० शारदा प्रसाद बमा 


चाल्डिया, बेबिलोनिया और असीरिया के प्राचीन पुस्तकालय- 

प्राच्चीचकाल से पुस्तकालय मानव-जीवनरूपी जहाज के प्रकाशस्तंभ 
माने गये हे। वे किसी भी देश की सभ्यता, संस्कृति और सामाजिक जोवन 
के उत्प्रेक और प्रतीक समझे जातें हैँ। भूतकाल में उन्होंने देश के जीवन 
की काया पलट को, ज्ञान की ज्योति जलाकर अक्ञानान्धकार दूर किया 
और इस प्रकार सानवता को पल्‍लबित और पुष्पित करके मानव के नंतिक 
स्तर को ऊँचा करने में भारी सहायता पहुँचाई। 

यह बात निर्विवाद रूप से सिद्ध हो चुकी हैँ कि भारतीय सभ्यता 
सब से प्राचीन हे और यह संसार को सभी सभ्यताओं और संस्कृतियों 
की जननी हे। इसोलिये मकक्‍्समूलर ने एक स्थान में ठोक ही कहा हैं 
कि ऋग्वेद संसार के पुस्तकालयों में सब से प्राचीन पुस्तक हे । 

भारतीय सभ्यता के बाद दूसरी सभ्यताओं ने पदापंण किया, पर उन 
सब पर आय॑ सभ्यता की स्पष्ट छाप पड़ी । उनके बहुत से रीति-रिवाज 
भारतीय ओढ़नी ओढ़े हुए हे। वेदिक सभ्यता के पदचात्‌ चाल्डिया व 
मेसोपोटासिया, बेबित्ोनिया और असोरिया की सभ्यताओं ने अपने पर 
जमाये। चाल्डिया की सभ्यता दस हजार वर्ष पुरानी मानी जातो हे। 
प्रस्तुत लेख में इन्हीं देशों की सभ्यता और पुस्तकालयों के विषय में संक्षेप 
में चर्चा को जावेगी । 

ऐसा कहा जाता हूँ कि अति प्राचीन कारू में आय॑ लोग धनछोलुप 
दगाबाज वेह्य वे वणिक्‌ को पणिक कहते थे। थे पणिक आर्यों द्वारा 
आर्यावत्त से निकाले गये और इसलिये वे दक्षिण भारत में जाकर बस 
गये। इन्होंने आगे चलकर चोल और पाण्ड्य प्रदेश बसाए, जो कि अभीतक 
मद्रास प्रान्त में वतेमान हेँ। च्‌कि ये बहुत बड़े कुशल व्यापारी थे और 
जहाज बनाने की कला सें निपुण थे, इन्होंने भूमध्यसागरीय चाल्डिया, 
बेबिलोनिया और असीरिया आदि प्रदेशों सें अपना व्यापार बढ़ाया और 
धीरे धीरे वहां जाकर बस गए और वहाँ पर अपना आधिपत्य जमा लिया 
बेषिलोनिया में वायु वेबता सर्तु हुँ जो कि बेंदिक संस्कृत शब्द सरत 
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का अपभ्रंश हे!। दूसरे राजनिघण्टु में लिखा हैँ कि “बेशस्तु व्यवहर्त्ता 
विट वातिकः पणिकों वणिक्‌” अर्थात्‌ व्यवहरत्ता, विद, वातिक, पणिक 
और वणिक्‌ बेश्य के भेद हे। श्रीलोकमान्य तिलक के कथनानुसार बंदिक 
मना! शब्द अर्थात्‌ सन (चालीस सेर का वजन) बेबिलोनियन भाषा में 
सिन कहलाता हे। इसके अतिरिक्त चाल्डियन और असीरियन भाषाओं 
के कई शब्द संस्कृत से मिलते जुलते हूँ। जेसे- 


संस्कृत चाल्डियन अर्थ 

अप्सु अब्जू पानी 
तेमात तिआयत देवता 
उरुगुला उरुगुल देवता 

६ 

संस्कृत असीरियन अर्थ 
अलिगीविलंगी बिलगी सप॑ देवता 
परसु बलगु शस्त्र 


यहाँ तक कि चाल्डिया की “डल्यूज़ टेबलेट” की कथा मनु के तूफान से 
बिलकुल मिलती जुलतो हे। बेबिलोनिया में 'सुरिआस', देवता का वर्णन 
पाया जाता हूँ जो कि संस्कृत सूर्या शब्द का अपअंश हैं। वहाँ सूर्यपजा 
का प्रचार था और कई सूर्य-संदिर भी थे। 

बेबिलोनिया की एक बहुत पुरानी फेहरिस्त में सिन्धु नामक सलमल का 
ताम आता हे जो कि संस्कृत भाषा का शब्द हें। इन सब बातों से स्पष्ट 
प्रकट होता हे कि चोल और पाण्डय जातियाँ इन बातों को भारत से 
उन प्रदेशों में ले गई और बहाँ उनका प्रसार किया। बेंबिलोन के दक्षिण 
में टीलाह नामक स्थान से कई मूर्तियाँ निकली हैँ। ये ईसासे चार सौ 
वर्ष पहले की हैँ और उनमें भारतीयत्व है । उनकी खोपड़ियाँ दक्षिण 
भारत के निवासियों से समानता रखती हूं। हाबल महोदय ने, अपनों 
पुस्तक 'आयों की आरंभकाल को राजशली' में लिखा हैँ कि मंसिपोटासिया 
में वहाँ के लोग वंदिक देवता इन्द्र मित्र बरुण को मानते थे। मतानों 
का राजा जो बाबल तक शासन करता था, वह आयंबंश का दशरथ नाम 
का व्यक्ति था। महोदय हरनरवर्थ ने अपनी पुस्तक भारत में इतिहास' में 
लिखा हें कि गड्भां के नीचे की घाटियों के छोग ईसा से दोहजार वर्ष 
पूर्व मेंसोपोटासिया के साथ व्यापार का घनिष्ठ संबंध रखते थे। अभी 


5०. | 


हाल में मेंसोपोटामिया के पुराने मकानों को खुदाई से सिद्टी की पको 
१ हिस्टारिकड हिस्ट्री आफ दि वर्ल्ड । 
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हुई लिखित इंटें मिली हे और इनमें मितानी और हिंट्राई राजाओं का लिखा 
इकरारनामा प्राप्त हुआ है, जिसमें इन्द्र, वरुण, सिन्न और नासत्य आदि 
बेदिक देवताओं के नाम लिखे हुए हे। मोहेनन्‍्जोदरो की खुदाई से यह 
बात प्रमाणित हो चुकी हें कि सिन्ध्‌ तट की सभ्यता सेंसोपोटासिया 
सभ्यता से मेल खाती हे। 

असीरिया में भी आयों का ही निवास था। ए० बरीडेल कीथ ने 
अपनी पुस्तक दि अर्ली हिस्द्री आफ्‌ इन्डो इरेनियन्स' से सुबरदत्त, जशदत्त 
और सुबन्धि आदि राजाओं के नामों से इस बात को सिद्ध किया हें कि 
वे आय ही थे। दूसरे आर्य लोग इन देशों के निवासियों को असुर 
कहा करते थे। इसीलिये वहाँ के प्रसिद्ध राजा असुर नासिरपाल और 
असुर वाणीयाल के नाम इस बात को पुष्टि करते हे। राजा असुर वाणी- 
पाल पुस्तकालय का महान्‌ प्रेमी था और इसने काऊयुनजिक के विज्ञाल 
सार्वजनिक प्रुस्तकालय को स्थापना की थी। पोकाक महोदय 'यूनान से 
भारत' नामक पुस्तक में लिखते हूँ कि तमाम असीरिया की राजधानी में 
हिन्दूधम॑ फंला हुआ था। असीरिया का पहला राजा बली था जो 
कि कम्वोडिया से लेकर यूनान तक राज्य करता था। पुरातत्त्ववेत्ता 
ए० घोष का कथन हूँ कि द्रावड़ी और सुमेरियन लोगों की भाषा, वेष 
मृतियाँ और चालढाल में समानता पाई जाती हे। चाल्डिया, बेबिलोन 
और असीरिया में पुस्तकालयों और संग्रहलयों के जाल बिछे हुए थे और 
इन्हें इन प्रदेशों के राजा बहुत प्रोत्साहन देते थे। पुस्तकाध्यक्षों का समाज 
में बड़ा मान था। 

अब उक्त देशों के प्राचीन पुस्तकालयों का वर्णन करना प्रसंगानुकूल 
जान पड़ता हूं। 

प्राचीन इतिहास और पुरातत्त्वविभाग की खोजों से यह बात सिद्ध 
हो चुकी हैँ कि चाल्डिया, बेबिलोनिया और असीरिया के प्राचीन राजाओं 
और सम्नाटों ने अपने अपने राजसहलों में अपने अपने शासन का विवरण, 
और साथ हो साथ शिलालेखों और दोवालों में तख्तियों के रूप में अपने 
समय का इतिहास भी खुदबा कर अच्छी तरह सुरक्षित रखा था। इसके 
सिवाय मेसोपोटामिया में बहुत प्राचोनकाल से ज्योतिषविद्या का अधिक 
प्रचार थ/ और यहाँ तक कि धर्म में उसका पूरी तरह प्रवेश हो चुका 
था। अतः बहाँ के पुरोहित प्रायः ज्योतिषिद्‌ हुआ करते थे। बहाँ के 
देवस्थानों में वेधशालाएँ हुआ करती थीं और साथ ही साथ पुस्तकालय 
भो। जहाँ पर प्राचीन राजवंज्ञों के इतिहास शासन, धर्म और ज्योतिष 
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संबंधी ग्रन्थ और साहित्य सुरक्षित किया जाता था। प्राचौन समय में शिक्षा 
और पुस्तकालयों के अभाव में चाल्डिया आदि देझ्षों में सांप्रदायिकता को 
सनक, कट्टरता को कड़क, प्राचीनता की पिनक, घोर अशान्ति, असभ्यता, 
निरक्षरता, दुःख, नराइय, अंधकार ओर दरिद्रता का साज्नाज्य स्थापित था। 
परन्तु ज्यों ही वहाँ के राजाओं और जनता ने शिक्षा और पुस्तकालय के 
महत्त्व को समझा , त्यों ही उक्त दोबों का निराकरण होने लया और उक्त 
देशों से इोनों के सहयोग से शिक्षा का प्रसार होने लगा और पुस्तकाल्यों के 
जाल से बिछ गए। एक पुरातत्त्ववेत्ता सयेत का कहना है कि प्राचीन काल 
में उक्त देक्षों में राजाओं द्वारा सावंजनिक पुस्तकालय खोले गए और 
वे आम जनता के हित व उपयोग के लिये स्थापित किए गए। चंसे तो 
इन देशों में अनेकों छोटे मोटे पुस्तकालय थे; परन्तु उनमें से मुख्य स्थानों 
के मुख्य पुस्तकालय ये थे :-काऊयुनजिक, नेन्बा, किश, पेन्तीबिबला, 
कलातशिरकात, कुता, बोरसिप्पा, अग॒दा, उर कलनेह और निप्पुर आदि। 
इसके अतिरिक्त इन पुस्तकाल्‍लूयों के अध्यक्षों को अच्छा वेतन और सान 
मिलता था। 


काउयुनजिक का पुस्तकालय- 


मंसोपोटामिया के इस प्रसिद्ध सार्वजनिक पुस्तकालय की स्थापना राजा 
असुर वाणीपाल ने की थी। इस राजा की पुस्तकालय के प्रति विशेष 
अभिरुचि थी। उसने अन्य देशों से भिन्न भिन्न विषयों को महत्त्वपूर्ण 
पुस्तक अपने पुस्तकालय में मंंगवा कर संगृहीत की थीं और प्रजा के हितार्थ 
उनका बहुजन भाषा में अनुवाद भी करवा दिया था। प्रतिवर्ष नई नई 
पुस्तके सेंगवा कर वह अपने पुस्तकालय की संवृद्धि करता था। उसके 
पुस्तकालय में लगभग बीस हजार भिन्न भिन्न विषयों की पुस्तकों का नंबर 
पहुँच चुका था। इस राजा के अतिरिक्त टिग्लाथ, पिलेसर द्वितीय, सारगोन 
द्वितोगप और इसारहेहुनाति राजाओं ने पुस्तकालय-प्रसार-आंदोलन मे 
सक्रिय भाग लिया था और उस दिशा में काफी उन्नति कर दिखाई थी। 
चाल्डियन भाषा की पुस्तक ९-६॥ इंच को मिट्टी के तह्तों के रूप 
में रहा करती थों और वे क्यूतिफार्म लिपि में लिखों हुई रहतो थीं। सन्‌ 
१८४५ ई० से लेयांई और सन्‌ १८७० ई० में जार्जस्मिय ने इन 
पुस्तकों की अनुक्रमणिका तंय्यार को थो जो कि अभोतक बूटिश्ञ स्पृजियम 
में सुरक्षित हं। भिन्न भिन्न विषयों पर लिखी हुई पुस्तकों का इस प्रकार 
कस था-असीरियन वे बेबिलियन व्याकरण का विश्वकोष, भौगोलिक 
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कोष, असीरिया और बेबिलोनिया देझ्चों की इतिहास संबंधी पुस्तकें, 
वेयक्तिक अधिकार संबंधी पुस्तकें, देशा में प्रचलित व्यक्तिवाचक नामों कौ 
सूची, प्राचीन गाथा, पूजा व ग्राम गीतों का संग्रह इत्पादि। 


नेन्‍्बा का प्रसिद्ध पुस्तकालय- 


राजा सारगोन द्वितीय के राजत्वकाल में नन्‍्बा का पुस्तकालय बहुत 
कला और फूला। परन्तु नेन्वा के पतन के पइचात्‌ उक्त पुस्तकालय को 
काफी धक्का पहुँचा। उस पुस्तकालय के म्‌ख्य पुस्तकाध्यक्ष का नाम 
नेबोजुकुम-चुकिन था। उस पुस्तकालय में कृषि, फलित ज्योतिष, ईश्वर- 
भजन, मंत्रविद्या, शासन, इतिहास, राजनियम, प्राणिज्ञास्त्र, काव्य और 
ओऔबधि संबंधों पुस्तकों का अपूर्व संग्रह था। इसके सिवाय देवताओं की 
लोलाओं का इतिहास, देवप्राथेना और मंत्र संबंधी पुस्तकों की भी भरमार थी। 
असीरियन जाति इस पुस्तकालय से पूर्णतया परिचित थी। बेबिलोनियन 
सब्टि उत्पत्ति और जल-प्रलय संबंधी कथा वेदिक धरम ग्रन्थों को भाथाओं से 
पूरी तरह मेल खाती थीं। 


किश का पुस्तकालय- 


किशनगर वर्तमान बगदाद के दक्षिणी भाग में बसा हुआ था। यहाँ पर 
एक विज्ञाल पुस्तकालय था। इसका समय ईसासे दो हजार वर्ष पूर्व 
कूता जाता हुं। प्रो० लेग्डम ने बड़े परिश्रम से इसको खुदाई की थी और 
खुदाई में उन्‍हें उक्त पुस्तकालय के बीस कमरों का पता चला था। 
इस पुस्तकालय मे व्याकरण, टीकाएँ और अन्य साहित्य संबंधी पुस्तकों का 
अच्छा संग्रह था। 


पेन्तीविबला का प्रुस्तकालय- 


इस पुस्तकालय के जन्मदाता चाल्डिया के राजा अमीलन तृतीय थे। 
सिप्परा नामक स्थान में एक बहुत बड़ा पुस्तकालय था और पेन्तोबिबला 
का प्राचोन नगर बहुत सी पुस्तकों का घर समझा जाता था। चाल्डियन 
धर्म साहित्य में शतपथ ब्राह्मण में कथित मनु के तूफान के समान कथा 
पाई जाती हे। पुरातत्त्ववेत्ता रेसम ने सिप्परा में स्थित देवस्थानीय 
पुस्तकालय को खुदाई की ओर खुदाई में उन्हे मृत्तिफका की तस्तियों के 
रूप में सिलसिलेवार जमी हुई पुस्तक प्राप्त हुई और साथ हो साथ एक 
स्कूल पुस्तकालय का भी पता चला। इस पुस्तकालय में ऐसी पुस्तक 
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पाई गई जिनमें हेम्मूरबि राजा के स्वर्णयुग का विवरण है और इस बात 
का भी उल्लेख हैँ कि उस समय सूर्य पूजा का अधिक प्रचार था और 
सूरयंमंदिरों का अधिक निर्माण हुआ था। दूसरे बेदिक देवताओं को माना 
जाता था। राजा हेम्म्रबि के राजत्वकाल में अनेकों पुस्तकालूयों को 
स्थापना हुई थी और आम जनता को पुस्तकालय के प्रति विशेष अभिरुचि 
पाई जाती थी। 


कलात शिरकात का पुस्तकालय- 


कलात शिरकात में प्राचीन पुस्तकालय स्थित था। इस पुस्तकालय में 
संगृहीव तख्ती के रूप मे लिखी हुई एक पुस्तक में आत्मा की अमरता 
का उल्लेख हूं। दूसरे बेबिलोनिया के बेंकरों का रोचक इतिहास भी मिलता 
हैं। बेविलोन के अंतिम राजा नेबीनिउसे ने जो ५५५-५३९ ई० पूर्व वतेमान 
था, कई सूर्यममंदिरों और पुस्तकालयों का पुनरुद्धार किया था। शुरुप्पका 
के अनेकों निजी पुस्तकालयों का उल्लेख भी पाया जाता है। 


कुता, बोरसिप्पा और अग॒दा के पुस्तकालय- 


कुता में एक बड़ पुस्तकालय था। यहाँ पर पाई जानेबाली पुस्तकों 
में सृष्टि उत्पत्ति और राक्षसों के युद्ध की कथाएँ हिन्दू पुराणों को कथाओं 
के सद्‌वा पाई जातो है और ऐसे देवों व मनुष्यों का भी विवरण पाया जाता 
हैं कि जिनके शरोर के कुछ हिस्से को बनावट पश्षु के समान और कुछ 
हिस्सों की बनावट पक्षी के समान थी। बाल के देवस्थान में बोरसिप्पा 
का विज्ञाल पुस्तकालय था। सारगोन राजा ने अगदा के बहुत प्राचीत 
पुस्तकालय की स्थापना की थी। सारगोन प्रथम एशिया महाद्वीप के पुस्त- 
कालयों का जन्मदाता माना जाता हें। इस सारगोन के पुस्तकालय के 
पुस्तकाध्यक्ष का नाम इब्नीसस था और जिसकी नमूसेदार सोल मोहर 
अभोतक पेरिस के पुस्तकालय मे सुरक्षित हे । इसी पुस्तकालय में संगृहोत 
पुस्तकों की सहायता से 'नसेरबिलो' नामक सहान्‌ फलित ज्योतिष विदवकोष 
की रचना हुई थी। यह विशाल विश्वकोष बहुत्तर भागों में विभाजित था। 
बेरिसस ने प्रीक भाषा से इसका अनुवाद किया था। इस पुस्तकालय का 
सूचीपत्र व अनुकमणिका अभी तक पाई जाती हू, जिसमें पुस्तकालय की 
व्यवस्था संबंधी नियमों का अच्छा विवरण विधा गया हें । वतेमान काल के 
पुस्तकालयों ने इसी पुस्तकालय से अधिक प्रेरणाएँ प्राप्त को हूँ। 
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इरेच का प्रसिद्ध पुस्तकालय- 


राजा टिग्लाथ पाइलसर का प्रसिद्ध पुस्तकालय इरेच में था। सारगोन 
द्वितीय ने इस पुस्तकालय को अच्छी संबृद्धि की। इस पुस्तकालय में इसी 
राजा की प्रेरणा द्वारा अकाडियन महत्त्वपूर्ण पुस्तकों के सीरियन भाषा में 
अनुवाद रखे गए। जादू और मंत्रविद्या की बहुत सी सामग्री इसी पुस्त- 
कालय से प्राप्त की गई। काऊयुनजिक और नंन्‍वा के पुस्तकालयों ने भी 
इस पुस्तकालय से कई दिल्लाओं में प्रेरणाएँ लों । 
उर का पुस्तकालय- 

अब्राहस ने इस पुस्तकालय से बहुत सो शिक्षा प्राप्त की। ईसाई और 
हिंदू धर्म उर पुस्तकालय के अधिक ऋणी हें; कारण कि इन घर्मों ने घामिक 
जगत्‌ में इस पुस्तकालय से बहुत सी प्रेरणाएँ ली हे। स्मिय ने काऊ- 
यूनजिक के पुस्तकालय की एक तख्ती के बारे से लिखा हैँ कि वह उर 
के प्राचीन पुस्तकालय से प्राप्त हुई हूँ । राजा हेम्म्रबि महानने उर पुस्त- 
कालय की कई पुस्तकें बेबीलोन के पुस्तकालय में स्थानान्तरिंत की थीं। 


कलनेह और निष्पुर के पुस्तकालय- 

कलनेह अन्‌ देवता का किला साना जाता हैँ। इकुल अनू के देव- 
स्थान में यह पुस्तकालय स्थित था। ओएनेस देवता की कथा इस प्रकार 
हैं कि उसका आधा शरीर मनुष्य का और आधा शरौर मछलो का था। 
निप्पुर के पुस्तकालय में गणित, राजबंध और वायु-चक्त संबंधी तस्तियोँ 
मिली हँँ। यहाँ पर कई स्कूल पुस्तकालय थे, जिनमे गणित, वर्णमाला, 
लेखनपद्धति ओर अन्य साहित्य संबंधी अच्छा मसाला मिट्टी की तस्तियों 
में मिलता हूं। यहाँ के पुस्तकाध्यक्ष को अच्छा वेतन मिलता था और 
उसका पद बहुत आदरणीय माना जाता था। यूरोप के कई पुस्तकालयों ने 
यहाँ के पुस्तकालय से बहुत कुछ प्रेरणाएँ प्राप्त की हें। 

अस्तु, इस प्रकार हम देखते हे कि उपरोक्त देशों के इन पुस्तकालयों ने 
देश की महान्‌ सेवाएँ कों, उनको ऊँचा उठाया, अज्ञानान्धकार को मार 
भगाया, ज्ञान का दीपक जलाया, जहालत की जांघ तोड़ी, धामिक रुढ़ियों 
का उत्पादन किया, सामाजिक जीवन में जान फूंकी, अंध विश्वास का किला 
बुद्धि को बारूद और अकक्‍्ल की आग से ढाया, सुसंस्कृति का प्रसार किया 
और आत्मा को आजने, मस्तिष्क को माँजने, हृदय को हरा भरा करने में 
भारी सहायता पहुँचाई । 





जेसलमेर के ज्ञानभंडार 


श्री अगरचन्द्र और भंबरलछाल नाहटा 


अंसलमेर राजस्थान के प्राखोन राज्यों में एक हूँ । राजधानी के रूप 
में उसकी आयु अपेक्षाकृत सबसे दौर है । ८०० वर्षों से जेसलमेर राज्य की 
स्थापना से लेकर अबतक यह नगर उस राज्य की राजधानी हें। 

जेसलमेर नगर का वक्षस्थल आज भी सोने की तरह चमकने वाले 
पोले सुदृढ़ पाषाण की कलापूर्ण सुन्दर हवेलियों और देवस्थानों की अलंकृति 
से शोभायमान है। जैसलमेर नगर प्राकृतिक सौंदर्य में किसी तरह 
कम नहीं हैं। उभय लघु पहाड़ियों से परिवृत्त नगर और दुर्ग का सौंदर्य गढ़- 
सीसर तालाब से खिल उठता है । जैसलमेर के आसपास लगभग ५०० तालाब 
होंगे, पर बर्षा तीसरे वर्ष होती हैं । जिस साल वर्बा होती हुं-पानी की 
बहुलता ही रहती हूँ क्योंकि पथरीली भूमि में संचित पीने का पानी ३ वर्ष के 
लिये पर्याप्त होता है । खेतीबाड़ी और सिचाई के जल की कमी के कारण ही तो 
दुष्काल का सदर मुकाम जेसलमेर ही कहलाता हूँ । निम्नोकत दोहा प्रसिद्ध हे- 

पग पूगल धड़ मेड़ते, बाहा बाहड़मेर । 
भूल्यों चक्यो बीकपुर, ठावौ जैसलमेर ॥ 

पानी की दुर्लेभता की कहानी कभी कभी जंसलमेर राज्य से चरितार्थ 
होती हूं । यहाँ घत और ऊन का प्रधान व्यापार हे । मुगल काल का दुर्गम 
और सुरक्षित स्थान ज॑ंसलमेर आज पाकिस्तान को सीमा पर हे इसलिये भो 
उसका महत्त्व कम नहीं हुँ / यदि सरकार वहाँ साधन सुलभ करने का बौड़ा 
उठावे तो वहाँ का उत्कर्ष कठिन नहीं । पावाण वहाँ का इतना सुन्दर, सुदृढ़, 
और रंग बिरंगा हे कि ओप का काम देखते ही बनता है। सुदूर निष्पन्न 
पनड़ी उस शुष्क प्रदेश में जाकर अपनो सुगन्ध खिलाती हे । नगर के बाहर 
अवस्थित बीबों-सतियों आदि के विभिन्न शली के स्मारक चलते फिरते 
मानव से संख्या में अधिक होते हुए भो वहाँ की आठ शताब्दियों को 
कहानी म्‌क शब्दों में सुनाते हे । 

१०० यबं पूर्व जेसलसेर अपनी जाहोजलाली से किसो तरह न्यू नहीं 
था। सुप्रसिद्ध पटबों-बाकणों का घराना यहीं से उदयपुर, कोटा रतलाम, 
झालरापाटण आदि स्थानों में व्यापार विस्तार कर उच्चति के शिखर पर 
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आरूढ़ हुआ था। राजपुताने की सभी रियासतों में इनका प्रभाव था। 
जेसलमेर की सुप्रसिद्ध पटवों की हवेलियाँ और अमरसागर के नंदनवन 
सदृश स्थान में शिल्प स्थापत्य की अनुपम कृति से उनके पुण्यकार्यों में किये 
लाखों करोड़ों के सदृव्यय की कथा पढ़ सकते हे । सं० १८९१ में जिनने शत्रुंजय 
का बिशाल यात्री संघ निकाला था जो ६६ पंक्तियों के राजस्थानी भाषा के 
विस्तृत शिलालेख में वणित हे, आज उन्हींकी पाँच पाँच सात सात मंजिली 
ह॒वेलियों में चमगावड़ों का साम्राज्य हैँ । 

जंसलमेर के साथ जनों का संबंध बहुत प्र(चीन हे, जो यथा संभव इस 
राज्य को पुरानी राजधानी लौद्रवपुर से चला आ रहा है । जब राजधानी 
का परिवर्तन हुआ, ज॑ंन लोग भी यहाँ आकर बस गये। लौद् बपुर संबंधों 
प्राचीन उल्लेख अद्यावधि प्रकाश मे नहीं आये। सं० १२८५ में खरतर गच्छा- 
चाय श्री जिनेश्वर सूरि जो की आज्ञा से पूर्णभद्रगणि ने श्री सर्वेदेवाचार्य के 
साथ यहाँ चातुर्मास कर तपसि शुक्ला १० को धन्य शालिभद्र चरित्र काव्य 
को रचना को थी। इस रियासत के विक्रमपुर का संबंध युगप्रधान श्री 
जिनदततसूरि जी से पुर्वका चला आता हें ! उन्होंने यहाँ वीर जिनालय की 
अतिष्ठा करवायी थी। उनके पट्टधर मणिधारी श्री जिनचन्द्र सुरि जी की तो 
यह जन्मभूमि ही थी। 

जेसलमेर का सर्वाधिक महत्त्व तो वहाँ के प्रशस्त शिल्प स्थापत्य कलापूर्ण 
जंत मन्दिरों व तत्र स्थित ज्ञानभंडारों से हें। महाकवि समयसुन्दर के वाक्य 
“जैसलमेर जुहारिये, दुख वारिये रे अरिहंत बिम्ब अनेक, तीरथ ते नमुं रे” 
प्रसिद्ध हैं। आज भी वहाँ हजारों छोटी बड़ी अरहंत प्रतिमायें विराजमान हे । 
ज्ञान भंडारों के ताड़पतन्नीय प्रंथ तो विश्वविश्वुत हे। इन्हीं दो कारणों से 
आक्ृष्ट होकर प्रतिवर्ष सकड़ों भक्त, साहित्यप्रेमी वजेन मुनिराज अत्यन्त कष्ट 
सहन करके भो यात्रार्थ आते हे । 

अतन्रस्थ मन्दिरों का सचित्र ऐतिहासिक परिचय अभिलेखों के साथ 
स्वर्गीय पुरातत्व प्रेमी बाब्‌ पुरणचन्द्र जी नाहर अपने जन लेख संग्रह तृतीय 
खंड द्वारा सं० १९८९ में प्रकाशित कर चुके हूं। जेन ज्ञानभंडारों के 
ताड़पत्रीय एवं कतिपय कागज के महत्त्वपूर्ण ग्रंथों का परिचय “जसलमेर 
भाण्डागारीय ग्रंथानां सूची” द्वारा स्वर्गीय चिमनलाल दलाल एवं पं० लालचन्तर 
भगवानदास गाँधी ने सं० १९९३ में साहित्य संसार को करवाया था। यह 
प्रंथ अनेक नवीन शातव्य बातों से युक्षत एवं महर्वपूर्ण होते हुए भी जेसा 


चाहिये नहीं हो सका । वहाँ किसी सुयोग्य विद्वान के महीनों रहकर 
पुनरबलोकन की आवश्यकता अपेक्षित थी। 


१९४९ | जंतलमेर फे शानभंडार डंडे है 


सं० १९९९ में श्री हरिसागर सूरि जी के जेंसलमेर विराजने का सुयोग 
पाकर हमने तत्रस्थ ज्ञानभण्डारों के निरीक्षण की चिरअभिलषित आकांक्षा को 
सफल किया। वहाँ हमने २१-२२ दिन रह कर ७ ज्ञानभंडारों का अवलोकन 
किया इनमें से ३ भंडार इतः:पूर्व किसी भी अधिकारी विद्वान्‌ ने देखे हो 
नहीं थे। हमने बड़ बड़ ज्ञानभंडार को छोड़कर अवशिष्ट ६ ज्ञानमंडारों 
को प्रतियों को देख डाला पर बड़े ज्ञानभंडार की प्रतियां थों अधिक, ट्रस्टी 
लोग समय कम देते थे एवं उसकी ताड़पत्रीय ग्रंथों को सूची भी स्वर्गोय 
चिमनलाल डाह्माभाई दलाल ने तथा कागज को प्रतियों की सूचो यति श्रो 
लक्ष्मीचन्द्र जी की बनाई हुई होने से हमने इस भंडार के खास खास ग्रंथों 
को ही देखा था। हमारे लौटने के बाद पुरातत्त्वाचायं मुनि जिनविजय जी 
वहाँ पधारे उनने पाँच महीनें तक कई विद्वानों व लेखकों के साथ वहाँ जमकर 
महत्त्वपूर्ण कार्य किया । हम वहाँ के बड़े ज्ञानभंडार की प्रतियों की सूचो से 
मिलान व उनका अच्छी तरह से अवछोफन न कर सके थे तथा लोकागच्छ के 
ज्ञानभंडार फो भी खुलबा नहीं सके थे। वह कार्य मुनिजोी के द्वारा चारुतया 
संपन्न हुआ । 
इस प्रकार अब जंसलमेर के ज्ञानभंडारों का व्यवस्थित अवलोकन हो चुका हूं । 
हमने प्राचीन एंतिहासिक भाषा कृतियों की व प्रव्स्त्थादि की नकलें कीं 
तथा अप्रकाशित प्रतिमालेख उतारे । हम से पूर्व साराभाई मणिलाल नवाब 
ने भी अन्दिरों के फोटो लेने व अप्रसिद्ध अभिलेख संग्रह करने का कार्य किया 
था। हमने उनके अभिलेख संग्रह के अधूरे कार्य को पूर्ण किया। मुनि जीने 
लगभग २०० बड़े छोट ग्रंथों की प्रतिलिपि करवाने के' साथ साथ विशिष्ट 
तड़पत्रीय प्रतियों के फोटो भो लिये थे जिनमें से कुछ भारतीय विद्या' भाग 
३ में उन्होंने अपने यात्रावर्णन के साथ प्रकाशित किये हे । 
भारतवर्ष के ताडपत्रीय प्राचीन जेन ज्ञानभंडारों मे पाटण के परचचात्‌ 
ज॑ सलमेर का स्थान है । पर कागज एवं ताड़पत्रोय प्रतियों में सबसे प्राचीन 
प्रसियों को सुरक्षित रखने का गौरव जंसलमेर को ही हू । मुनि जी के निरीो- 
क्षणानुसार विशेषावइयक भाष्य की ताड़पत्रीय प्रति अद्यावधि उपलब्ध समस्त 
लेन ताड़पन्नीय प्रतियों से प्रादोन हे एवं संचत्‌ १२१२ से २३ के मध्य में 
लिखित ध्वन्यालोकलोचन की प्रति कागज की प्रतियों में सर्वप्राचीन हैँ । 
केवल जन ग्रंथ हो नहीं ज्लांकर भाष्य सह भगवद्‌ गोता आदि अनेक जेनेतर 
प्रंथों की प्राचीनतम ताड़पत्रीय प्रतियाँ यहाँ के बड़े शानभंडार में विद्यमान हूं । 
अजय सचित्र क्ाष्टपट्टिकाएँं भी चित्रकला रंग की ताजगी व इतिहास की 
दृष्टि से अत्यन्त मुल्यवान हे । संक्षेप में इंतता ही कहना पर्याप्त होगा कि 
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यहाँ के ४ ज्ञान मंदिर राजस्थान को अमूल्य निधि हे । अब यहां के ज्ञान 
भंडारों का संक्षिप्त परिचय इस प्रकार है-- 

(१) श्री जिनभद्रसरि ज्ञानभंडार-यह बड़े ज्ञानभंडार के नाम से 
प्रसिद्ध हे । यह जंसलसेर दुर्गस्थित श्री संभवनाथ जिनालय के भूमिगृह में सुरक्षित 
एक गुफा के सदुश स्थान में अवस्थित हैँ, जहाँ अन्धकार व्याप्त रहता है 
और चमगादड़ों का प्राचुर्य है । पत्थर की बनो हुई अलमारियों में ताडपत्रीय 
प्रतियाँ वेष्टन से बंधी हुई रक्षित है । स्व. दलाल सहोदय के निरीक्षणानुसार 
यहाँ की ताडपत्रीय प्रतियाँ ३२४७ हुँ पर मुनि जो के मिलान पर 2१० प्रलियाँ 
और मिली हें । कई प्रतियाँ स्व० दलाल ने त्रुटित लिखकर छोड़ दी थीं 
जिनके नामादि भी कुछ मुनिजों ने व कुछ हमसे नोट किये हें । ज्ञान 
भंडार के संरक्षक इनकी महत्त्वपूर्ण सुरक्षा के प्रति सच्चेष्ट नहीं रहे। अतः 
सेकड़ों प्रतियाँ स्थानानतर हो गईं, नष्ट एवं त्रुटित हो गई । 

यह भंडार प्रधानतवा खरतर गच्छाचार्य श्री जिनभदव्रसुरि जी द्वारा 
संस्थापित हैँ । उनके द्वारा कागज पर लिखवायोी हुई सेकड़ों प्रतियों आज भो इस 
भंडार में विद्यमान हे । मुसलमानों के कठोर शासन में जसलसेर को सुरक्षित 
समझ कर आचाये जी ने अन्य स्थानों से ताड़पत्रीय प्रतियों को लाकर 
इस भंडार में सुरक्षित किया था, इसीलिए इस भंडार का दूसरा नाम श्री जिन- 
भद्रसूरि ज्ञानभंडार भी हूँ। श्रुतभक्ति और साहित्य की रक्षा में इन प्रातः 
स्मरणीय आचायं जो का नाम सर्वोपरि हूँ । इन्होंने पाठण, खंभात, जालौर, 
देवगिरि, नागौर इत्यादि सात स्थानों में हजारों प्रतियाँ लिखवाकर ज्ञानभंडार 
स्थापित किये थे। 

अत्रस्थ ताड़पत्रीय प्रतियों का निरीक्षण करने के लिये डा० बूलर 
एवं डा० हरमन ज॑ंकोवी सन्‌ १८७४ में यहाँ पधारे थे। सन्‌ १९०४ में एस. 
रा. भंडारकर भी पधारे थे। उन्होंने अपनी रिपोर्ट में इतका विवरण भी प्रका- 
शित किया हे। वि० स० १९५० मे मुनि हंसविजय जो ने यहाँ चातुर्मास कर 
बहुत से महत्वपूर्ण ग्रंथों की प्रतिलिपियाँ करबाई थों जो आज भी बड़ौदा स्थित 
उनके ज्ञानभंडार में संरक्षित हे । जेन इवे० कास्फ्रेस्स को ओर से सं० 
१९६१-६२ में पं० हीरालाल हंसराज यहाँ के ज्ञानभंडारों को सूची बनाने 
के लिये पधारे थे । आपने २२०० प्रतियों की सूची बनाई थी । खेद हूँ कि 
आपकी सूचीौ में निर्दिष्ट कई प्रतियाँ आज यहाँ नहीं मिलतीं । सन्‌ १९१५ में 
श्री दलाल महोदय ने यहाँ के भंडारों का निरीक्षण कर सूची बनाई थी । इस 
प्रकार सन्‌ १८७४ से जैसलमेर के शानभंडार विद्वानों का ध्यान बराबर 
अपनी ओर आक्ित कर रहे हे । 
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सं० १९८२ में खरतर गच्छाचायय श्री जिनकृपाचन्द्र स्रि जो मे इस 
भंडार के जीणोद्धार का कार्य प्रारंभ किया। यद्यपि द्रव्याभाव के कारण 
वह पूरा तो न हो सका फिर भी बहुत सी ताड़पत्रीय प्रतियों की प्रतिलिपियाँ 
करवा कर इसी ज्ञानभंडार में रखी गईं एवं कतिपय ग्रंथों के फोटो भो लिये 
गये थे। कुछ ग्रंथ प्रेस कापी के रूप में लिखे जाकर मुद्रणयंत्रालय में भी 
जा चढ़े जिससे एक की हजार प्रतियाँ हो गयों । इस प्रकार हमारे भ्राचोन 
साहित्य के आयष्य में अभिवृद्धि हुई । 

खरतर गच्छ की बगड़ शाखा का यहाँ संकड़ों वर्ष तक अच्छा प्रभाव 
रहा था पर २०वीं शताब्दी में उनकी परंपरा का विच्छेद हो जाने से उनका 
भंडार भी इसी बड़े ज्ञान भंडार में सम्मिलित कर दिया गया। पर समुचित 
व्यवस्था के अभाव में बहुत सी प्रतियाँ चुटित हो गई हे । बगड़ गच्छ की 
कतिपय प्रतियाँ यति डूंगरसी जी के भंडार में भी हमारे अवलोकन में आई 
हैँ । कागज एवं ताड़पत्रीय सर्वप्राचीन प्रतियों को सत्तावाले इस भंडार में 
पड़ हुए अस्तव्यस्त पत्रों को सुव्यवस्थित करना परमावक्यक हुँ। जैसलमेर 
दुग पर यही एक ज्ञानभंडार है, अवशिष्ट सब नगर में अवस्थित हे । 

(२-३) बड़ा उपाश्षय के भंडार--खरतर गच्छ के बड़ उपाश्रय में 
दो ज्ञानमंडार सुरक्षित हं। प्रथम यतिवर्य वृद्धिचन्द्र जी की गुरुपरंपरा का संग्रह 
एवं द्वितीय खरतर गच्छ पंचायती भंडार । दूसरे भण्डार में १४ ताड़पत्रीय 
प्रतियों हैं । दो एक प्रतियों के काष्ठफलक चित्रकला कौ दृष्टि से अपना 
विशेष महत्व रखते हे । उनका रंग इतना ताजा हे कि ५००-६०० वर्ष 
प्राचीन होने पर भी आज का सा बना प्रतीत होता है। कागज की प्रतियों में 
सं० १५६२ में लिखित कल्पसुत्र की सचित्र रोप्याक्षरी प्रति, सं० १४३७ 
की स्वाध्याय पुस्तिका एवं कतिपय अन्यत्र अप्राध्य ग्रन्थ विशेष उल्लेखनीय 
है । सं० १८३८ में वा० श्री अमृतथर्म जी एवं उनके शिष्य सुप्रसिद्ध भरी 
क्षमाकल्याण जी गण न बहुत सी प्रतिये इस ज्ञानभण्डार में रखी थों। 

(४) डुंगरसी जी का ज्ञानभण्डार--यति श्री बेल जी की गुरुपरम्परा 
के उपाश्रय का यह संग्रह भी महत्त्वपूर्ण हें; उदबविल्‍ास (ले० जिनोदयसूरि ) 
सूयगडांग, कल्पसूत्रादि के कई बालाबबोध एवं कतिपय रासादि अन्यत्र 
अप्राप्य ग्रस्थ भंडार में सुरक्षिस हे । 

(५) थाहरु साहु का भण्डार--सत्रहवीं शती के उत्तरार्ध में यहाँ भण- 
साली थाहरु एक प्रसिद्ध जन श्रावक हुए हे जिन्होंने शत्रुंजय का संघ निकाला 
और लौद्गव पाश्वेनाथ मन्दिर का जोर्णोद्धार कराया था। इन्होंने बहुत से पुण्यकायों 
के साथ साथ इस शानभण्डार को स्थापना करके अपनो श्रुतभक्ति का अच्छा 
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परिचय दिया था। उन्होंने सं० १६६९ से सं० १६८४ तक १५ वर्ष पर्यन्त 
बहुत सी प्रतियाँ लिखवाकर बिद्दानों के द्वारा संशोधित करवायी थीं । 
थाहरु साह स्वयं बड़े विद्वान्‌ थे। वहाँ की प्रतियों में प्रायः ऐसा उल्लेख 
“थाहरु साहेन संज्ञोधितम्‌” आता हे। 

(६) खरतराचायंगच्छ भण्डार--यह ज्ञानभण्डार आचाये शाखा के 
उपाश्चय में हं जहाँ ताला लगा कर दीवाल खड़ी हुई थी। हमने उसे तुडबाकर अवब- 
लोकन किया । यहाँ ६ ताड़पत्रीय प्रतियां एवं कई बंडल कागजपर लिखित 
प्रतियाँ. विद्यमान हे । 

इसी उपाश्चय में यति चुन्नीलाल जो के भी कई बण्डल ग्रन्थ सुरक्षित हे । 

(७) तपागच्छ ज्ञान भण्डार--तपागच्छ के उपाश्रथ में दो ज्ञानभण्डार 
हे, एक प्राचीन सुप्रसिद्ध एवं दूसरा यति जी का संग्रह हे। पुरानें ज्ञानभण्डार में 
ताड़पत्रीय प्रतियाँ एवं कई प्राचीन सुन्दर प्रतियाँ हें । अबतक यही प्रसिद्धि 
में था। हमने इसके अतिरिक्त एक अलग कमरे में पड़े हुए यति जी के संग्रह 
का भी निरीक्षण किया । 

उपयुक्त ७ ज्ञान भण्डारों की नव्य ज्ञात ताड़पत्रीय प्रतियों का परिचय 
हमने अनेकान्त वर्य ८ किरण १ में, प्रकाशित किया था, एवं अन्यत्र अप्राप्य 
ग्रंथों को सूची जन सत्यप्रकाश में प्रकाशित को थी। 

(८) रोकागच्छ भण्डार--यह भण्डार हम नहीं देख सके पर श्री जिन- 
विजथ जी के पधारन पर श्री हरिसागर सूरि जो के प्रयत्न से खोला गया। 
यहाँ ५ ताड़पन्नीय प्रतियाँ एवं कई बण्डल कागज के ग्रंथ भी हे जिनकी हरि- 
सागर सूरि जो महाराज ने सूची बनाई हूें। 

इनके अतिरिक्त जब हम वहाँ गये यो कतिपय बंडल उपाश्रय में पड़ थे। 
उनका भी निरीक्षण किया । पर उनका अलग उल्लेख यहाँ इसलिये नहीं किया 
संभवत: वे बड़े ज्ञानभण्डार में रख दिए होंगे। इन ज्ञानभंडारों में सब 
मिलाकर लगभग ४०० ताड़पत्रीय ग्रंथ व १०००० कागज पर लिखी प्रतियाँ 
है । राजस्थानी भाषा की भी संकड़ों अन्यत्र अप्राप्य रचनाये हें जिनकी सूची 
भी जंन सत्यप्रकाश में प्रकाशित हैं । संक्षेप में यही शानभंडारों का परिचय 
हूँ अब भी इनके उद्धार की आवश्यकता बनो हुई है । 





विश्व-मानव : एक अध्ययन 
प्रो० ठाकुर प्रसाद सिंह 


विश्वमानव' के प्रकाशन” के साथ कवि श्री रामावतार अरुण' ने अपने 
साहित्यकार के जीवन का एक नया अध्याय प्रारम्भ किया हूँ। शकुन्तला 
की बिदाई, विद्यापति और सूरध्याम के कवि ने अपनी कला-्तुलिका के 
लिए इस बार नेहरू जो को चुना हैं। नेहरू जो को अपनी कविता का 
विषय बनाने का तात्पर्य यह होता है कि रचनाकार या समोक्षक उस सस्पूर्ण 
परस्परा को अपनी पटभूमि ( (४॥४०४ ) के रूप में स्वीकार करने 
जा रहा हूं, जिसका निधंटु नेहरू का व्यक्तित्व हे या जो एक छायावादी 
कवि के वर्ण्य विबषय को तरह सुक्ष्म कल्पना सरणि के प्रकाश में प्रतिष्ठित 
होतो रहती हूं। स्प्रष्ट हें कि नेहरू का व्यक्तित्व न तो गान्धी जी की, 
सोमारेखाओं में सीसित हुं और न कांग्रेस के कागजी उद्देश्य हो उसको 
व्यास्या कर सकते हें। कारण इसका हैँ कि नेहरू जी ने राजनीति को, 
देश को या परम्परा को एक एऐकान्तिक कवि के कोण से देखा हें। जनरव 
के कर्ण-भेदो अस्तित्व में भी उनका मन सब से ऊंचा-इतना ऊंचा उठता 
रहा हूँ जहां से बह जनता अपनी स्थानीय विज्ञालता के कारण महत्त्वपूर्ण 
ते रहकर पूरे विश्व की एक इकाई होने के कारण अत्यावश्यक हो जाती 
रही हंं। इसी कारण विशालता से प्रभावित रोसान्टिक नेहरू आवश्यकता 
की ययार्यता तक बढ़ते रहे हे! नेहरू जी पिछली पीढ़ी के उन जनता- 
बादियों में से नहीं रहे है जिनके लिए जनता आंधी हे, तूफान हूं, प्रलय हें 
पर जिसमे निर्माण करने को शक्ति नहों हैें। जो उफान को भावुकता में 
ड्बते रहे हूं पर जिन्हें यह नहीं पता कि जनता के थे हाथ कहां हे 
जिनसे वह निर्माण करती है, बे पेर कहां हैँ जिनसे वह रास्ता बनातो हैं 
और उसका वह हृदय कहां हे जिससे वह अनुभव करती है। भारतमाता 
को जय का अर्थ नेहरू जी के यहां किसी मातृरूप की जय नहीं था। दे 
सम्पूर्ण भावुकता और उल्लास के पीछे दधोथि को अस्थियों कौ कठोरता की 
आवश्यकता पर विश्वास करने वाले रहे हे । 





३ प्रकाशक-किरणकुंज समस्तीपुर । 


४४६ शानोदय [ दिसभ्वर 


कवि श्री अरुण को तूलिका की पकड़ में यही पं० मेहरू आते हे । 
हम' विश्वमानव की पंक्तियों में से ही वे रेखाएँ ढूंडंगे जिनसे कवि का 
वांछित चित्र सम्मुख उपस्थित हो जाय। प्रारम्भ में ही कवि स्वर्ण संकेत' 
की भूमिका में कहता है :-- 
इतिहास हो रहा जिसकी 
अन्तर आभा से आलोकित 
न 


कितनी विशाल अभिलाषा उसके दिल में 

ले रही रात-दिन बार-बार अगडाई। 
न 

मानव का वन्धन खुला नहीं था अबनक 

है महामनुज ! तुम खोल रहे हो बन्धन 


यह स्पष्ट ही उस विश्वमानव को विजशालता का एक सुल्यांकन 
हैँ पर उसमे तटस्थता की जगह आत्मविभोर मन का समर्पण ही ध्वनित होता 
हूँ । कवि की यह भावना एक एक पंक्ति सें गहन से गहनतर होती 
गयी हूँ | पूरब और पह्चिम को सन्धि गंगा और टेम्स का मिलन कहकर 
कवि किर्पालिग को 'द ईस्ट इज द ईस्ट एण्ड दवेस्ट इज द वेस्ट' की घोषणा 
को निररयंक सिद्ध करता हैँ। इस धारणा की स्थापना के पहले यदि रवीन्द्र 
और गान्धी का सत्याग्रह के पहले वाला विवाद भो देख लिया गया होता 
तो बात और भी गम्भीर हो गयी होती। समुद्र के पार' बेंठकर भारत 
को खोज कराने का कवि का प्रयत्न जहां प्रभाव की दृष्टि से उचित हें 
बहाँ स्थान की दृष्टिट से कुछ पहले हो गया हैँ । इसके प्॒रचात्‌ 'आलोक- 
दर्शन! सर्ग से जाकर फिर से नेहरू के चित्र की कुछ सशक्त रेखाएँ 
मिलती हें :- 
पोरष जाग्रत हुआ तुम्हारा 
निकली शैल-स्वप्न से घारा 
हर 
आलोक्ति कर रहा भूमि को 
उफनाता सा गान तुम्हारा 
हर ज् 
इतना हैं आकुल मन प्यासा 
है यौवन उद्दाम । 
चिन्ता की बदली में कोई 
विद्युत-गान' सुनाता 
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संघ में रत आत्मा के चित्रों की एक परम्परा हम इस आलोकदर्शन 
तथा परिवतंन में देखते हे। क्रवि की दृष्टि जेल के सींकचों में घिरे नेहरू 
जी की चिन्तित मृति पर छूग गयी हे। साथ ही- 


देहरादून के जेलद्वार से 

कौन हिमालय को निहार 

करता आकुल मन को विमृग्ध 
रे,बारबार ! 


के समय प्रकृति का निरन्तर मुसकाता चित्र भो आँखों से ओझल नहीं 
होता न 

हिम से आच्छादित शैंछशिशर 

ढल रहे गीत से बिखर बिखर 


और तभी सुधि के दीपक की लौ पर कमला की मुसकान छा जाती हूं। 
कमला और जवाहर की मानसिक स्थितियों के चित्रण मे कवि ने जितना 
आत्मससर्यण दिखाया हैँ उतना पूरी पुस्तक भर में कहो नहीं दोखता । 
सूरश्याम के कवि का गीतात्मक व्यक्तित्व इस वस्तु से जितना परितुष्ट 
हुआ हैँ उतना जवाहर के यशगान से भी नहीं हुआ हे। में इसे कवि की 
कमजोरी मानता हूँ पर इस सन्‍्तुलन-हीनता के दोषी तो सूरदास जो 
भी थे। एक ही आंख सब कुछ नहीं देख सकती और एक ही हृदय सब कुछ 
नहीं ग्रहूण कर सकता। पटभूमि बड़ी करके तया नेहरू ऐसा चरित्र पाकर 
भी अरुण जी ने अपना पहले का गीतात्मक रूप सुरक्षित रखा हूँ। यही 
कारण हैँ कि नेहरू से अधिक प्रकाश कमला पर पड़ गया हैं, रचना प्रबन्ध 
की जगह मुक्तक हो गयी हैँ और गीति-तत्त्व सब कहों ऊपर आ गया हूं। 
पूरी पुस्तक में न तो कोई कथा हे न तो कोई सूत्र हैं। भारत माता का 
बर्णन, कमा का रूप चित्रण आदि सब स्वतंत्र रचनाएँ हे। महात्माजी की 
मृत्यु एक अलग रचना हैँ और अन्त का भरतवाक्य तो नेहरू की जगह 
कबि का स्वप्न होकर रह गया हे। सत्य की ओर' में पुनः हम नेहरू 
जी की प्रशस्ति का वही पिछला रूप देखते ह॑. और केवल दो पेज के इस 
सर्ग को सर्ग न कहकर एक स्वतंत्र कविता ही कहने की इच्छा होती हे । 

किन्तु वह सब तभी कहने को आवश्यकता पड़ेगी जब कि रचना को 
प्रबन्ध कहा जाय। अन्यथा विध्वसानव का कविता-तरव इधर की प्रकाशित 
सभी रचनाओं से कहीं अधिक ओजस्वी और झंकार युक्त हैँ। कमला' 
के ऊपर लिखे गये गीतोंकी चर्चा अलग से की जानी चाहिए। यहां इतना 


दर 
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ही कहा जा सकता हैँ कि बसा चित्रण हस समय के भारतोय साहित्य से 
दुर्लभ हैँ। काइमौर कन्या को यह उक्ति कितनी मोहक हूँ :- 

में किसी के विमछ उर की 

एक पुलकित बॉसुरी हूँ! 

तान में मुसकान आती 

गान पर सपने बुलाती 

मे किसी के व्योम-पथ पर 

चन्द्र मधु छवि रस भरी हूँ ! 


ओ; 


और उसका यह रूप :- 

पीछे गुलाब की डालो पर 

तुम नित उलज्कञा जाती हो मन 

5 
तुम जुही वीथिका पर सोयी 
चॉदनीमयी छवि प्रीति भरी ! 
बिहार के इस उगते नक्षत्र की ओर विशेष ध्यान से तो हम्त प्रारम्भ से 

ही देखते रहे हे किन्तु अब जब यह नक्षत्र ऊंचाई तक चढ़ चुका हैँ तब नयी 
पीढ़ी से यही कहना हैँ कि वह रास्ते पर चलते समय इसे देखती रहे। 
गोतात्मक व्यक्तित्व वाले इस कवि से हमे बहुत आशा हैँ। 


दो गीत 
माँ 
माँ मेरा आँचल सुन्दर फूलों से भर दे ! 
खिल निर्जव बन में एकाकी, 
ऐसा हे माँ मुझको तू वर दे ! 
माँ मेरा आँचल फूछो से भर दे ! 
उनमें इतनी मनहरता हो जो 
सौरभ सुरभित बन को कर दे 
माँ मेरा आँचल फूलो से भर दे ! 
चू पडे कभी वे घरती तल पर 
उमगा मिट्टी पत्थर को भी दे 
माँ मेरा ऑचल फूलो से भर दे ! 
मनन्‍न्द मलय पवन जब आये 
वे अंग-अग को तब मुस्का दें 
माँ मेरा आँचल फूलो से भर दे ! 
में मर जाऊंगी रोते गाते ही 
पर पराग उनका बिखरा दे 
मां मेरा आऑचल फूछी से भर दे । 
मुझमे हैँ रस आनन्द नहीं 
पर इनको मधु से भर जाने दे 
माँ मेरा ऑचल फूलों से भर दे ! 


हक 


से 

(१) 
में प्राची की मधुर पहली रेखा 
मुझको हैं सन्ध्या की चाह नही । 
जगा कुसुमो को कोमल स्पशों से 
पुलकित किसलय को कर जाऊंँंगी 
जल धल को दे मृदु चेतनता, 
मे हँसती आई, हँसती ही जाऊँगी 
में प्राची की मधुर पहली रेखा 
मुझको है सन्ध्या की चाह नही। 
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(३) 


जानोदय 


में निझर की बी धारा,मुझको 
है विस्तृत सागर की चाह नहीं 
सिचित कर गिरि झ्षिखरों को 
में हिम को हँसता ही पाऊँगी 
मिल निर्जन में सरिता जल से 
उसको जल-प्लावित कर जाऊँगी 
में निझेर की बहती धारा मुझको 
है विस्तृत सागर की चाह नही । 


[ दिसम्बर 


(४) 


में पावन गिरि शिखरो से उतरी 
मुझको है पापों की थाह नहीं 
इधर उधर बिखरे फूलों को 
प्राणो से भर जीवन दे जाऊंगी 
युग युग के प्यासे उन अधरों की 
में अपन जल से प्यास बुआऊँगी 
में पावन गिरि शिखरो से उतरी 
मुझको हे पापों की थाह नहीं 


में पावन निरभ्र नभ-गी पावन 
देखी मेने शूलों की राह नहीं 
स्‍्नेंह जल कण से कर श्यगार 
में पापाणों को चीर चली जाऊँगी 
नित नन्हे नन्हे गीतो से में 
चचल नदियों को बहलाऊंगी 
में पावन निरअ्र नभसी पावन 
देखी मेने शूलो की राह नहीं। 
-डॉ० बिनी० एस० एच० एच० 


क्या कहानी कह सकोगे ? 


आज जीवन-सिन्धु में, तूफान भारी था रहा 


पु 


ण्फि 


और यह भीषण प्रभंजन, प्रछलयय गीत सुना रहा है । 
वीचियों के साथ में क्या वह सकोगे ? 


क्या कहानी कह सकोगे ? 


श्राज कलिका देख लो, रवि उदय में मुरझा रही है । 
और मधु ऋतु देखकर, पिक भ्श्रुधार वहा रही हे । 
क्या हृदय-पाषाण बन यह सह सकोगे ? सह सकोगे ? 


क्या कहानी कह सकोगे ? 


भूलते ही जा रहे जब, जग नयन तुमको हृदय से । 
अनयसुन हा ! हो रहे हे,गीत जो गाए सुलूय से । 
फिर किसी के याद बनकर रह सकोगे ९ 


क्या कहानी कह सकोगे ? 


-शीचरद्र एम० ए्‌० 


तुम पाषाणों पर पढ़ लेते युग युग का इतिहास 
(१) 
धूमसर साँस डगर सूनी सी 
उजड़ा यह वन प्रान्त, 
तुम भूले से भठक रहे हो 
एकाकी उद्श्रान्त; 
तुम हो मौन भग्न भवनों में 
दीख रहे तललीन 
किस रस को तुम खोज रहे हो 
बन कर प्यासे मीन ? 


(२) 
तुम पाषाणों पर पढ़ लेते 
युग-युग. का इतिहास 
तुम पतझड़ में देख रहे हो 
फूलो का उल्लास; 
तुम आऑँधी पर तूफानों पर 
मानव का जय नाद, 
तुम युग की हलूचल से ऊपर 
तुम भूलों की याद। 


(३) 
भूतकाल की वीणा के स्वर 
जो युग से ति.स्पन्द 
छकर तुम झंकृत कर ददेते 
भाव भरें नव छन्‍्द; 
तुम समाधि पर दीपक बन कर 
जलते हो दिन रात, 
तुम अपने को गला-मिटा कर 
कहते बीती बात। 
(४) 
तुम युग को डग़मग नौका के 
नाविक, तुम हो कूल, 
तुम मरू में जलधर बन गिरते 
विकसित करते फूल; 
तुम भविष्य-मन्दिर पर धरते 
स्वर्ण... कलश. अम्लान, 
तुमसे ही ज्योतित मुखरित है . 
कल का विश्व महान्‌। 


कोशाम्बी 


आचार विजयेन्द्र सूरि 





कौज्ञांबी वत्सदेश की राजघानी थी। इस वत्स देश की बौद्धों के सोलह 
सहाजनपदों' जनों के २५॥| आयेदेशों' और महाभारत में बणित मध्यदेश के 
प्रधान जनपदों' में गणना को गई हें । यहाँ पर वश्ञ लोगों का निवास था। 
इन्हें बंध (पालि-वंस) वत्स (अद्धंसागधी-वच्छ) भी कहते थे । ऋग्वेद 
के प्रथम और आठवें मण्डल में एक वदा अच्व्य का वर्णन आता हूँ, इस 
का “सांख्यायन औतसूत्र” में भी वर्णन आया हूँ। ऐसा प्रतीत होता हे कि 
अश्वय नामक ऋषि वद् जाति का था, इसी वश जाति का प्रदेश ही बच, 
बंस, वत्स कहुलाया । हरिवंश पुराण के अनुसार प्रतदन के पुत्र बत्स द्वारा 
बसाये जाने के कारण यह वत्सभूमि कहलामी । 

शतपथ ओर गोपय ब्राह्मणों से प्रतीत होता हुँ कि प्राचीन देदिक काल 


में भी कौशांबीवासियों से लोग परिचित थे । महाभारत के अनसार 





१. बौद्धों के सोलह महाजनपद' (१) काशी (२) कोशल (३) 
अंग (४) मगध (५) वज्जी (६) मल्ल (७) चेतिय (चेदी) (८) वंश 
(वत्स) (९) कुरू (१०) पाझ्चाल (११) मच्छ (मत्स्य) (१२) शरसेन 
(१३) अस्सक (१४) अवन्ती (१५) गन्धार (१६) कम्बोज । 

२. जनों के २०॥ आयंदेश . (१) मगधघ (२) अंग (३) (४) 
कलिंग (५) काशी (६) कोशल (७) कुरु (८) कुशात्त (५) पाञज्चाल 
(१०) जगल (११) सौराष्ट्र (१२) विदेह (१३) (१४) शाण्डिल्य 
(१५)मलय (१६) मत्म्य (१७) अत्स्य (अच्छ) (१८) दक्शाणं (१९) 
चेदि (२०) सिन्धु-सौवीर (२१) शूरसेन (२२) भंगी (२३) २४) 
कुणाल (२५) लाढ (२५॥) केकय (अडंदेश ) 

३ महाभारत में वणित मध्यदेश के प्रधान जनपद : (१) कुरु भरत (२ 
पाञवाल (३) साल्व (४) भद्र जाड़ुल (५) शूरसेन (६) भद्रकार (७३ 
(७) बोध (८) पटच्चर (९) चेंदि (१०) वत्स (११) (१२) 
कुशल्य (१३) कुन्तक (१४) काशी (१५) ऊपर काशी (१६) कोसल 
(१७) कुलिड्न (१८)मगध (१९) उत्कलक (२०) दशार्ण | 

४. हरिवंश, १.२९ 

“प्रदर्दनस्य पुत्रों द्ौ वत्सभागी बभूवतु:। 
वत्सस्य वत्सभूमिस्तु भुगुभूमिस्तु भागवात्‌ ॥” 


) 
) 
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कौशांबी का जश्ञासक चेदिराज उपरिचर बसु का तुतोय पुत्र कुशाम्ब था ४ 
रामायण के अनुसार कुश के ज्येष्ठपुत्र कुशाम्ब ने कौशाम्बी की स्थापना को 
थी।' बौद्ध साहित्य के अनुसार इस स्थान का कौशाम्बी नास रखे जाने का 
कारण यहाँ कुसम्ब ऋषि का निवास था” । बौद्ध साहित्य में यह भी कहा 
गया हूं कि क्रोसस्व वृक्षों को काटकर इस नगर को बसाया गया था इसलिये 
यह नगर कौशास्त्री कहलाया । जैन अनुभ्षुतियों के अनुसार यहाँ कोसम्ब व॒क्षों 
का बाहुलव होने के कारण ही यह स्थान कौशास्बी नाम से प्रसिद्ध हुआ । 

/“विशेषावदयक सूत्र” के अनुसार कौशाम्बी नगरी यमुना के तीर पर 
घसी थी । “कथा सरित्सागर” के अनुसार कौशाम्बी वत्स की राजधानी 
थी'। श्री घोष ने भी अपने ग्रंथ में बौद्ध साहित्य के आधार पर कौशास्बी 
को वत्सदेश को राजधानी स्वीकार किया हें । बौद्ध साहित्य में विभिन्न 
सूर्यवंशीय राजाओं के १९ प्रसिद्ध नगरों पर राज्य करने का उल्लेख मिलता 
है । उन प्रसिद्ध १९ नगरों में कौशाम्बी को भी गणना की गई हूं ।'' जंनों 





५. महाभारत आदि पर्व अध्याय ६३ इलोक २९-३२। 
६ वाल्मीकि रामायण, वालकाण्ड, सगे ३३, इलोक ५ 
“कुशाम्बस्तु महातेज।: कौश,म्बीमकरोत्पुरीम्‌ ।” 

७. परमथजोतिका भाग २, पृष्ठ ३००. 

“सावत्थियति एवं नामक नगरे त किर सवत्थस्स नाम इसिनो निवासटठान 
अहोसि तस्मा यथा कुसम्बस्स निवासों कोसम्वी, काकन्दस्स काकन्दी, एवं इत्थि- 
लिगवसेन सावत्थी ति बुच्चति ।” 

८ पपणथ्नचसूदती, भाग २, पृष्ठ ३८९-३०९० 

“कोसम्बियंति एवं नामके नगरे। तस्स किर नगरस्स आरामपोक्खरणिआदिसु 
तेसु तेसु ठानंसु कोसम्ब-रूक्खा व उस्सन्ना अहेस, तस्मा कोसम्बिति संख अगमासि, 
कुसुम्बस्स नाम इसिनों अस्समतों अविदूरे मापितत्ता ति, पि एके ।” 

? विविधतीर्थकन्प (जिनप्रभसूरि विरचित, जिनविजय जी द्वारा सम्पादित ) 
पूष्ठ २३. 

“जत्थ सिणिद्धच्छाया कोसंवतरुणो महापमाणा दीसंति |” 

१०. विशेषावश्यक सूत्र-भाष्य टीका सहित, पु० ४९५. 

“अनज्रव भरतक्षेत्र यमुनानदीकले पूर्वदिग्वधूकण्ठनिवेशितम्‌क्ताफलकण्ठिकेव 
कोशाम्बी नाम नगरी।', 

११. कथा सरितसागर, द्वितीय स्तबक, प्रथम तरंग। 

“अस्ति वत्स इति ख्यातो देश' कोशाम्बी नाम तत्रास्ति मध्यभागे महापुरी ।* 

१२. अर्ली हिद्री आफ कोगाम्बी, घोष कृत, भूमिका पृष्ठ १९-२१। 

१३. वंसत्थप्पकासिनी, भाग १,पृष्ठ १३०में १९ प्रसिद्ध नगर ये हे : (१) 
कुसावती (२) अयूुज्ञापुर (३) बाराणसी (४) कपिलपुर (कपिलवत्यु ) 
| ५) हत्थिपुर (हस्तिनापुर) (६) एक चक्खु (७) वजिखुत्ति (८) मध्रा 

मथुरा) (९) भरिंटठपुर (१०) इन्दपत्थ (इन्द्रप्स्थ) (११) :कोसम्बी 
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के “ठाणांगसूत्र” मे जो दस राजधानियाँ गिनायी गयीं हे उनमें भी कौशास्बी 
को स्थान प्राप्त हे । 'दीधेनिकाय' में ६ महानगरों का वर्णन है, उनमें 


०] 


कौशाम्बी को गणना पवित्र नगर के रूप में की गई हैँ । राजा कुछ 
के चार पुत्रों हारा जिन चार नगरों को एक साथ स्थापना की गई थी 
कौशाम्बों भी उनसे से एक थी । उत्तराध्ययनसूत्र' मे इस नगरी को 


१4० 


प्रधान नगरी कहा हेँ”। 

चौदहवों शताब्दी मे बवे० आचाय जिनप्रभसूरि ने कौशाम्बी" के संबंध 
में अपने तोर्थकल्प में लिखा हे बच्छ जनपद में कौशाम्बी नाम की नगरी 
है, इस नगरी में चन्द्र और सूर्य अपने अपने विमान सहित भगवान वर्धमान 
को नमस्कार करने आये थे । इस नगरी में उनके प्रकाश से समय का व्यतिक्रम 
हो जाने के कारण आर्या मृगावती और सबके चले जाने पर भी समोसरण में बंठी 
रही। चन्द्रमा आवि के चले जाने पर मृगावती आयी अपने स्थान पर असमय में 
पहुँची । वहाँ आर्या चन्दना आदि प्रमुख आर्याएँ थीं, उन्होंने आर्या मृगावती को 
असमय में आने के कारण उपालम्भ दिया । आर्या म॒गावती ने क्षमा माँगी । क्षमा- 
प्रार्थना करने पर आर्या म॒गावती को केवल-ज्ञान हो गया । ८ 2८ इसी कौंशाम्बी 


(कोशाम्बी) (१२) कण्णगोच्छ (१३) रोज (१४) चम्पा (१५) मिथिला 
(१६) राजगह (१७) तकक्‍कसीणा (१८) बुसिनारा (१९) तामलित्ती । 

१४ ठाणागसूत्र (वृत्तिसहित) पत्र ४५३। 

“जंब॒द्दीवे भरहवासे दस रायहाणीओ प० तं०-चम्पा, महरा, वाणारसी, 
य सावत्यी, तहय साकेत, हत्थिणउर, कपिल्ल, मिहिला, कोसंबि, रायगिह् 

१५. दीघनिकाय (दुतियों विभागों, एन० के० भगवत द्वारा सम्पादित) 
पृष्ठ ११६॥ 

“सन्ति हि भन्‍ते अज्जानि महानगरानि, सेय्यथीद चम्पा, राजगह साबत्थि, 
साकेतं, कोसम्बि, बाराणसि | 

१६. रामायण (मुम्बई संस्करण) १३२, १-६। 

वे चार नगर ये है : (१) कोशाम्बी (?) महोदय (३) धर्मारण्य (४) 
गिरिब्रज (राजगृह ) 

१७. उत्तराष्ययनसूत्र, अध्याय २०, गाथा १८। 

१८. विविध तीर्थ कल्प' (जिनप्रभसूरि रक्नित), पृष्ठ २३। 

श्री विमल चरण ला ने _ ट्राइब्स इन एनशियण्ट इण्डिया” और “कोजाम्बी 
इन एनशियण्ट लिटिरेचर” (मैयायर्स आफ दी आचियालिजिकल सर्वे आफ इण्डिया 
नं० ६०) में पृष्ठ १२० और २० पर कौशाम्बी में जिन प्रभसूरि का जन्म दीक्षा 
और निर्वाण बताया है, जो कि गलत है । वस्तुतः कोशाम्बी में पद्मप्रभ स्वामी के 
च्यवन, जन्म, दीक्षा और निर्वाण ये चारों कल्याणक हुए थे। 

१९, अनाथि मुनि और कपिलकेवली पूर्वावस्था में इसी कोशाम्बी के रहने 
बाले थे। इनका वर्णन उत्तराध्ययन सूत्र में आता है। 
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नगरी में पुरुष परम्परा से लायी गयी इंटों द्वारा प्रद्योित नामक राजा ने म॒गावती के 
कहने पर किला बनवाया था। वह किला आज भी विद्यमान है। यहाँ मुगा- 
बती की कुक्षि से उत्पन्न गन्धर्व बेद में निपुण शातानीक पुत्र उदयन राजा 
हुआ था। ३१८ :८ यहाँ पर यमुना के किनारे जंगल हें । इसी नगरी में पौथ 
कृष्ण प्रतिपदों के दिन श्री महावीर स्वामी से अभिग्रह धारण किया था। 
वह अभिग्रह पाँच दिन कम ६ मास पदचचात्‌ चन्दनबाला द्वारा सृपकोण में 
स्थित उबले हुए उड़द से पूर्ण हुआ था। उस समय देवताओं ने वसुधारा 
(धनवृष्टि) की थी । वह वसुधारा वाला स्थान आज भी कौद्यास्बी के निकट 
बसुहार नाम से प्रसिद्ध हैं । उसी दिन से ज्येष्ठ सुदी तेरस के दिन लोग 
नियमित रूप से तीर्थस्तान करते हें और दान आदि क्रियाएँ करते हें । 
> » इसी नगर में छठे तोर्थंकर पद्मप्रभ स्वामी का च्यवन, जन्म, दीक्षा 
और केवल-ज्ञान ये चार कल्याणक हुए थे। >” > यहाँ पर अतिघनी छायावाले 
कोसम्ब वृक्ष बहुतायत से हें। »< » यहाँ पर पद्मप्रभ स्वामी के सन्दिर में 
चन्दनबाला की पारणा कराती हुई दक्शा की मूर्ति भी देखने में आती हूं । 
जन साधुओ ने अपनी तीर्थयात्राओं को लिपिबद्ध करके तीर्थंमाला नाम से कई 
ऐतिहासिक रचनाओं का निर्माण किया था । इनमे से पूर्वदेशीय संबंधी चार 
तीर्थभालाओं में कौशाम्बी का वर्णन और स्थान निर्देश आया है । जिनके 
कालक्रम से संक्षेप में यहाँ थोड़े अंश दिये जा रहे हैं । विक्रम संबत्‌ १६६५ 
की पं० “हंससोम” विरचित पूर्व देशीय चेत्यपरिपाटी में चन्देरी नगरी" 
से अपनी यात्रा के आरम्भ का उल्लेख किया हू । इस यात्राविवरण से पं० 
हंससोम ने कौश्ाम्बी को चंदेरी से १०० कोस की दूरी पर यमुना तट पर 
बताया हूं। कोशाम्बी से प्रयाग को २५ कोश बताया है। श्री पं० 
“विजयसागर” ने विक्रम सबत्‌ १६६४ में बनायो गई अपनी सस्मेतशिख- 
२०. यह स्थान ग्वालियर स्टेट मे ललितपुर स्टेशन से लगभग २१ मीऊक पर 
हैं, एक प्राचीन ऐतिहासिक स्थान हूँ ओर अकवरके समय में बहुत उन्नत था। 
२१. प्राचीन तीर्थमाछा संग्रह, भाग प्रथम, जेनाचार्य श्री विजय धर्मेसूरि 
द्वारा सम्पादित, पृष्ठ १४। 
“चन्देरी नयरी थिकी सो कोस कोमसम्बी, 
जमुनातटि जो बसई नयर मन रहिउ विलम्बी, 
श्री पउठमप्पएह जनमभूमि' देषी हरषी जई, 
चउसट्ठि बिबस्यथ्‌ एूजकरी भावना भावी जई।२। 
चरमजिणेसर  पारण ए हुउडः जिण ठामि, 
चन्दन बाल करावीउ ए पुहुती सिवगामि, 
तिहाथी आगलि मनह रगि हुई जाली जई, 
पचवीस कोस प्रयाग तित्थू नयणे निरषी जई।३॥” 


४५६ शानोदय [ विसस्य॑र 


तीर्थयात्रा में आगरा से फिरोजाबाद १२ कोस, फिरोजाबाद से शाहजाव- 
पुर डेढ़ सौ कोस, शाहूजादपुर से मऊगास तौन कोस, मऊगाम से कोशाम्बी 
९ कोस यमुना तट पर, कौशास्बी से प्रयाग २० कोस बताया हूँ ।। पं० 
जयविजय ने वि०सं० १६६४ की अपनो सम्मेतशिखर तौर्थमाला में यात्रा 
विवरण देते हुए लिखा हूँ कि वे आगरा से फिरोजाबाद गये, फिरोजाबाद से 
चन्दनवाड़ी , चन्दनवाड़ी से फिरोजाबाद, फिरोजाबाद से सरपड़ी, सरपड़ी से 
तोन कोस पर सोरोपुर (शौरीपुर) ' सोरौपुर से ११५ कोस पर शाह- 
जादपुर, शाहजादपुर से तीन कोस पर मऊगास, मऊगाम से पाँच कोश पर 
कोसम्बी नगरी, कोसम्बी से १८ कोस पर फतेहपुर, फतेहपुर से प्रयाग आये 
और वहाँ गंगा, यमुना और सरस्वतों के त्रिवेणी संगम को देखा “* वि. 





२२. यह स्थान आगरा से २६ सील पूर्व की ओर प्रान्तीय सडक पर 
हैं और आगरा जिले में तहसील है। यह स्थान चूडियों के लिये बहुत 
प्रसिद्ध है । 

शाहजादपुर, मऊगाम आदि का परिचय वृत्म और कोजाम्त्री मण्डल प्रकरण 
में दिया गया है । 

२३. प्रा०ती० सं,०, भाग १, पृष्ठ २-३, ढाल १। 

“बार कोथ पीरोजाबादि मुनिसुक्रत पूजू प्रासादि 

देहरासरि ऋषभादि तओ। ६। 
ढोढसो कोस साहिजादापुर मिलि जिहा दशदिशि देसाउर 
देहरासरि बहु देव तओ।७। 
तिहां थ की त्रिणी गाऊ मऊगाम जिणहर एक तिहां जूनू ठाम, 
प्रतिमा पनर प्रणाम त्ओ। ८ 
तिहां थ की नव कोश कोसबी जाणे अमरपुरी प्रतिर्बिबि, 
यमुनातीर बिलंबी तओ। ११। 
बीस कोस पिराग तिहाथी सीधों अणिक पुत्र जिहाथी 
प्रगटयों तीर्थ तिहाथी तओ। १७। 

२४. चन्दनवाडी (चन्दनवर )-यह यमुना के बायें किनारे पर फिरोजाबाद 
से ३ मील उत्तर पश्चिम में है । यह एक बहुत प्राचीन स्थान है, इसके समीप 
में मीलो तक मन्दिर आदि के खण्डहर हे। 

२५. शौरीपुर-यह स्थान बटेश्वर से १ मील पर है, यह स्थान और 
बटेश्वर गाव दोनों यमुना के दाहिने किनारे पर हे। आगरा से रूगमंग 
४१ मील पर दक्षिणपूर्व की ओर हँ।। आजकल यहां शिकोहाबाद हो 
कर जाते हे और यह शिकोहाबाद से १४मील पर है। यह नेमिनाथ भगवान 
का च्यवन, और जन्म कल्याणक स्थान है। 

२६ प्रा० ती० सं.० भा १, पृष्ठ २३-२४। 

“तिहांथि आगलि चालियाए पहुता पीरोजाबाद। 
तिहांथि जईई  चंदवाड़ करी निरमल काय, 
सरपड़ी नयरिं जइ करी कीजइ मेल्हाण, 


१९४९] 


कौशास्घों ४५७ 


सं. १७५० में पं० सौभाग्यविजय ने अपनी तोर्थमाला में अपनी यात्रा के 
आरम्भ का उल्लेख आगरा से किया हैं । वे आगरा से फिरोजाबाद, फिरोजा- 
बाद से दक्षिण में १ कोस घर चन्दनवाड़ी, चन्दनवाड़ी से फिरोजाबाद, 
फिरोजाबाद से ६ कोस पर सक्राबाद (शिकोहाबाद) “, सक्राबाद से 
कोरठा जहानाबाद ३“, जहाँनाबाद से कड़ा माणिक्पुर, यहाँ से दारा नगर 
शाहजादपुर (जो कि गंगातट पर हूँ ), शाहजादपुर से दक्षिण में तीन कोस पर 
मसऊगाम, मऊगाँव से ९ कोस पर यमुना तट पर स्थित कौज्ञाम्बो गये।? १ 


१३ 


नयर सोरीपुर जाईई निर० तिहाथथी हुबई त्रिणकोस | ४। 
सोरीपुस्थी करिं पयाण सहेजादपुर आबई, 
एकसऊपनार कोस मान सहुई सुप पावई, 

पंच देहरासर पूजीई ए कोस त्रिण मऊग्राम। ५। 
प्चकोस कोसंबिआ नयरी निरपीजई। ६। 
कोस अढार तिहा थकी ए फतेपुर नयर विभाग तऊ 
प्रतिमा तिण पूजा करिए जईई तीरथ प्याग तऊ। ९. । 
गंगा जमुना सरसती ए दीठऊ तिवेणीमग तऊ।१०। 


४७ सक्राबाद (शिकोहाबाद)-आगरा से मैनीपुरी को जानेवाली पक्की 
सइक पर स्टेशन से दो मीछ की दूरी पर हे । फिरोजाबाद से यह स्थान 


मील पर हे। 


२८, कोरस्टा-सम्भवत. कोर्टा आवबुनिक कोरा है, जो कि जहानावाद से 


पूव में लगभग चार मील पर हैं। 


८ 


जहानाबाद-फतेहपुर से जहानाबाद तक -२ मील लम्बी एक 
पक्की सड़क है। यह स्थान खजूहा तहसीछ में खजहा से पश्चिमोत्तर में 


१० मील पर है। 


२९ प्रा० ती० स.० भाग १, पृष्ठ 35-3५, दाल १-२ । 
“आगरा थी शुभदित शुभवार जमुन। उत्तरी आव्या पार ।१२। 
देहरासरना देव जुहारी पीरोजाबाद आया सुपकारी !१३॥ 
निहाथी दक्षणदिश्रि सुविचारी गाइ एक भूमि सुषकारी, 
चदवाड़ि माहे सुषदाता चद्रप्रभ वदां विप्याता। १४॥ 
ते वदी पीरोजाबाद आव्या जाणी मत आल्हाद।१५। 
तिहांथी छ कोस सकुराबाद जिहां श्रावकर्ता धवलप्रसाद, 
कोरटा जिहानाबाद विचारों ईहा समवाय दिगबर धारो ।१६। 
तिहाथी कडा माणकपुर कही जे अन्तरालि गंगाजी वही जें, 
जयचंद पांगुलो राजा प्रसिद्धों कोट सबल कडामाहि कीधों ।१३। 
दारा नगर साहिजादपुर आया देषी श्रावक गुर मन भाया, 
गगाजी तट नगरी विशाल पणि एक षोटि नहि पोषाल ।१८। 
साहिजादपुरकी सुणो जी दक्षिण दिशि सुकार. 
महुआ ग्राम वषाणीई जी त्रिण कोश उदार रे। १॥ 
तिहांथी नवकोंसें हुवे जी नयरी कुसब्री ठाण रे। ३। 
तिहांधी नवकोसे हुवें जी नयरी कुसर्बी ठांण रे।४। 


४५८ शानोदय [ दिसम्बर 


कौश्ाम्बी का स्थान निश्चय- 

ऊपर के उल्लेखों से यह तो स्पष्ट हैँ कि कौशञाम्बी यमुना के किनारे थी । 
जेनपरम्परा और विश्वास के अनुसार यह स्थान इलाहाबाद जिले में स्थित 
यमुनातट का कोसम गाँव हैँ । ऊपर जिन तीर्थमालाओं के उद्धरण विये गये 
हैं वे न केवल इस विश्वास की पुष्टि करते हे अपितु ऐतिहासिक दृष्टि से 
यह मानने को बाध्य करते हे कि कोसम ही प्राचीन कौशाम्बी हे। कम से 
कम सोलहवीं शताब्दी यें इस मान्यता के ये प्रबल प्रमाण हे । 

कौशाम्बी के स्थान निर्देश में सुत्तनिपात' में वणित मार्ग से भी सहायता 
मिलती हैँ। सुत्तनिपात में माहिस्सति से राजगृह की ओर जानेवाले पथ पर 
जो पड़ाव गिनाये गये हे वे इस प्रकार हे-उज्जेमि, योनद्ध, वेदिस, वनस छय, 
कोसम्बी, साकेत, सावत्यि, सेतव्य, कपिलवत्थु, कुसिनारा, पावा, भोगनगर, 
वेसालि ।, यदि नक्शे पर इस मार्ग को रेखा खीचा जाय तो यह 
कौशाम्बी यमुना के तट पर कोसम गाँव पर ही पड़ेगा। कनिघम ने 
कौशाम्बी के संबंध मे विस्तृत विवेचन करते हुए यह स्वीकार किया हैँ कि 
इलाहाबाद से ३० मील पर दक्षिण पदच्चिम में यमुना तट पर स्थित कोसम 


जमना तटि ऊपरि वसई जी जनमपूरी जिनराज। ४। 

३० डिक्शनरी ऑफ पाली प्रापर नंम्स, भाग १, पृष्ठ ६०२॥। (जी ० 
पी० ममल शेखर कृत ) । 

३१ वनसह्वय-पहले इस स्थान का नाम लम्बबन था, आजकल 
यह तमेल नाम से ख्यात है। इसे वन-श्रावस्ति भी कहते हैँं। ग्वालियर 
स्टंट में कोटा से बीना को जानें वाली जी० आई० पी० ब्राच रेलवे लाइन ग़इन 
पर टकनेरी स्टेशन से ६ मीर पर तुमेल नामक गाव गुना जिल मे हूं। 
यहा पर एक गप्त राजा का दानपत्र मिला है। (अशोक, बरुआकृत पृष्ठ 

) यह जैनाचार्य वश्स्वामी का जन्म स्थान भी है। यहा पर गृप्त सवत्‌ 
११६ (४३५-३६ई०) का एक शिलालेख पाया गया है, इमें हरिदेव 
शक्षीदेव, भद्ददेव और संघदेव भाईयों द्वारा शशिप्रभ का मन्दिर बनवाने का 

लेख है। विमलसूरि कृत पउस चरियम्‌' के अनुसार चन्द्रप्रभ स्वामी का 
ही दूसरा नाम शशिप्रभ स्वामी हें। 
वेंदिस-कनिघाम के अनुसार यह वेसनगर का पुराना नाम हैं 
और आजकल यह नगर नष्ट प्राय रूप में बेसया वेदिशा नदी और बंतवा के 
बीच भिलसा से दो मील की दूरी पर हूँ। पुराणों के अनुसार यह नगर 
विदिशा नदी पर स्थितपर । इस नगरु का महत्त्व अशोक के उज्ज॑न में राज 
प्रतिनिधि होने पर बढ़ गया। अशोक जब उज्जेन में राजप्रतिनिधि था 
तो उसने वेस्सनगर, जो कि बेस नगर का पुराना नाम है, की बैइय कन्या से विवाह 
किया था। अशोक के समय से बौद्धों का यह महत्त्वपूर्ण केन्द्र हो गया था। 
बाद में वैष्णवों का भी केन्द्र रहा | शुगराज्य काल में यहां अग्निमित्र 
राजप्रतिनिधि था। 


१९४९] कौशास्मी ४५९ 


गाँव प्राचीन कौशाम्बी हैे। फाहियान के वर्णन के अनुसार कौशाम्बी बना- 
रसे के निकटस्थ सारनाथ (मृगदाव) से उत्तर पश्चिम में १३ योजन 
(लगभग १०४ मील) पर कौशास्बी हैँ ।'* 

हुएनसांग ने कौशाम्बी को दो बार यात्रा की । उसने प्रयाग से कौशास्बी 
की दूरी ५०० ली (१०० मील) लिखी हूँ। हुएनसाँग का यात्रा वृत्तान्त 
कौशाम्बी की वास्तविक दूरो और दिशा के संबंध में कोई स्पष्ट प्रकाश 
नहों डालता। हुएनसांग के यात्रा-वत्तान्त के आधार पर कौशाम्बी की 
वास्तविक स्थिति में वादविवाद भो हुआ हैँ । कनिघस की स्थापना के विप- 
रीत विसेण्ट ए० स्मिथ ने १८९८ में यह स्थापना को कि-कौशास्बी टोंस नदी 
की घाटी में बघेलखण्ड की स्थानीय रियासत में कहीं हे जो कि ईस्ट इंडियन 
रेलबे, जो कि इलाहाबाद और जबलपुर को मिलाती हे, के निकट है। संक्षेप 
में सतना रेलवे स्टेशन ही कोसाम्बी का आधुनिक स्थान हूँ । मेजर बोस्ट के 
अनुसार यह स्थान रीवा में हें। बेटर्स की सम्मति में अजयगढ़ के पूर्वोत्तर 
में बाँदा जिले के सीमान्त पर होना चाहिये । यह संपूर्ण विवाद हुएनसाँग के 
यात्रावत्तान्त के आधार पर खड़ा किया गया हैँ और हुएनसाँग ने यह कहीं 
नहीं स्पष्ट किया कि उसने जो दूरी लिखी हे वह प्रयाग और कौद्ााम्बो 
के बीच की हैं। यह भी तो संभव हो सकता हे कि यह चीनी यात्री प्रयाग 
से कौशाम्बी सीधा जाने की बजाय घृमघास कर गया हो। उज्जनी से 
कौज्ञाम्बरी की दूरी ४०० मील हूं, यह दूरी सर्वत्र एक ही प्रकार से लिखी 
हुई हे, परन्तु हेमचन्द्राचायं ने महावीरचरित्र में उज्जनी से कोशाम्बी को 
दूरी ८०० मील बतायी है । इससे तो यही प्रतीत होता हे कि वे उज्जन 
से सीधे कौशाम्बी न आकर घूमघाम कर आये होंगे । इसी प्रकार यह भी 
संभव हो सकता हूं कि हुएन साँग प्रयाग से कौश्ञाम्बी जाते हुए १०० मौल का 
चक्कर लगाकर गया हो। 

फाहियान ने सारनाथ से कौज्ञाम्बी की जो दूरो और दिल्षा दी हूँ 
बहु लगभग ठीक हूँ । कोसम से बनारस को दूरी सड़क द्वारा आज भी 
लगभग १३ योजन (१०४ मोल) हे। फाहियान ने कौशाम्बी को बतारस 
के पश्चिमोत्तर में बताया हैँ, पर यह कोई चिन्तनीय बात नहीं हैँ । बह 
संभव हो सकता है कि वह प्रथम बनारस से उत्तर पश्चिस दिज्ञा में गया हो। 


३२. कर्निघम्स एनशियण्ट जिओग्राफी ऑफ इण्डिया, सुरेन्द्र नाथ मजमदार 
शास्त्री द्वारा सम्पादित, पृष्ठ ४५ १-४५३ 
३३. दी ट्रेवल्स ऑफ फाहियान, एच ० ए० गिल्स द्वारा अनूदित, पृष्ठ ६१। 
३४. त्रिषष्टि शलाका पुरुष चरित्र १० वां पर्व, ११वां, सर्ग । 
“योजनानां श्तं गत्वा कौझम्बीं प्रविवेश सः। २५८ ।” 
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यम्‌ता के किनारे स्थित कोसम पाली और प्राकृत कोसम्बी अथवा कोसंबी 
का संक्षिप्त नाम हे। इसके अतिरिक्त शिलालेख आदि के ऐसे प्रमाण हे 
जो कि उपयरक्त स्थापना का समर्थन करते हे । सं० १०९३ का कड़ा शिल्ला- 
लेख इसपर अच्छा प्रकाश डालता है। इस शिलालेख पर विवेचन करते हुए 
रायबहादुर दयाराम साहनी ने इसे उपयंक्त स्थापना का निविवाद प्रमाण 
साना हू ॥” रायबहादुर के विचार से कड़ा शिलालेख में उल्लिखित 'पय- 
लार्स' ग्राम का नाम कौशास्बी को स्थिति का परिचायक हैँ । कौदाम्बी 
मण्डल के इस ग्राम को महाराजाधिराज श्री यशपाल ने पमोसा निवासी 
माथुरविकट को दान में दिया था । रायबहादुर के दृष्टिकोण से 
कड़ा के उत्तर पश्चिम में ठीक पाँच मील पर परास (नक्शे के अनुसार 
प्रास) नामक स्थान हैँ जो कि हमारे शिलालेख का “पयलास” हो होगा। 
संयुक्त प्रान्त की बोलियों में ला का (र' और 'र' का 'ल' में बदल जाने का 
प्रचलन है । उदाहरण के लिये संस्कृत श्यगाल का सियार, संस्कृत इयाल का 
सार, काली कम्बली का कारी कमरी, चेल (चेत) चेर आदि को मे उद्धृत 
करता हूँ। इसी प्रकार पथलास पहले पयरास में परिवर्तित हुआ, जो कि अब 
परास या प्रास रूप में संक्षिप्त हो गया हे। परास ग्राम कोसम से 
उत्तर पश्चिम में तीस मील पर है। अब यह स्पष्ट हैं कि यह स्थान 
मेहबद (मेओहर) जो कि कोसम से उत्तर पूर्व में ८॥ मील पर है, दोनों 
कौशाम्बी मण्डल में थे। इस मण्डल की राजधानो, इसल्लिए इसके आसपास 
ही ढूंढ़ी जानी चाहिये और आसपास कोसम के अतिरिक्त ऐसा अन्य कोई 
स्थान नहीं हे जो कि कोश्ञाम्बी के प्रतिनिधित्व की दृष्टि से उपयुक्त हो । 
इसी लेख के प्रारम्भ में रायबहादुर ने विक्रम संवत्‌ १२४५ के एक अन्य 
शिलालेख का उल्लेख किया हूँ जो कि उन्होंने मेओहर के भग्नसन्दिर के 
हारस्तम्भ पर प्राप्त किया था। मेओहर इलाहाबाद जिले में कोसम से 
८॥ मील की दूरी पर हे। इस स्थान का यह शिलालेख, रायबहादुर की 
सम्मति में, इस बात का पूर्ण और निदचयात्मक प्रमाण उपस्थित करता हे 
कि प्राचीन राजधानी कोशाम्बी कोसम ही हें। 

कोसम में एक प्रस्तर स्तम्भ अपने मूल रूप में हैँ । इसपर सं० १६२१ 
चेत्र बदी पंचमी का एक लेख हेँ। इस लेख में स्पष्टरूप से कोसम को ही 
'कोसम्बपुरी' नाम से निर्देश किया गया हैँ । श्री घोष के दाब्दों में .... .. 


३५. एन्युअल रिपोर्ट ऑफ दी आचियालाजिकल सर्वे ऑफ इण्डिया, १९२३- 
ढ, पृष्ठ १२२। पूरे शिछालेख के लिये एन० एन० घोष कृत एन अर्लीहिस्टी 
एफ कौज्ञाम्बी, पृष्ठ १०० देखे। 
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“इससे यह तो असंदिग्ध रूप से सिद्ध होता हुँ कि कोसम, जहाँ कि ऊपर 
निदिष्ट प्रस्तर स्तम्भ और शिलालेख हूं और जो कि अकबर के राज्यकार में 
खुदवाया गया था, १६वीं दाताब्दी में भी वहाँ के निवासियों में कौशाम्बी 
नाम से प्रसिद्ध थी।”ड5६ 

ऊपर कोसम और प्रयाग के बीच की दूरी विभिन्न लछोगों ने अलग अलग 
लिखी है, इसलिए दूरी के संबंध में कुछ सन्देह हो सकता है, क्योंकि वे 
दूरियाँ प्रत्येक यात्री ने अपने यात्रा के आधार पर लिखी हे, परन्तु उन लोगों 
ने अपना मार्ग ठीक ठीक नहीं छिखा, इसलिए यही संभव हो सकता हैँ कि 
उन छोगों ने जिस मार्ग को पकड़ा हो, उसी की दूरी लिख दी हो! इस 
समय इलाहाबाद के किले से कोसम की दूरी यमुना के किनारे किनारे 
४३ सील हैँ और यदि किले से कोसम तक एक सीधी रेखा-खींची जाय 
तो दूरी ३० मोल होगोी। इलाहाबाद से विभिन्न सड़कों से ३५ मोल से 
३८ सील तक की दूरी हूं! 

क्रमशः 


३६. एन० एन० घोष कृत एन अर्ली हिस्द्री जाँफ कौशास्बी' पृष्ठ ९३! 


श्री मीनाकुमारी लोढ़ा 





बिहार प्रान्त का महत्त्व सांस्कृतिक दृष्टि से अन्य प्रान्तों की अपेक्षा कहीं 
अधिक गौरवपूर्ण हे । वह भगवान महावीर तथा गौतमबुद्ध जंसे महाजनोश्नायक 
आध्यात्मिक नेताओंकी जन्स ओर कम्संभूसि रहा है । विहार का प्रत्पेक 
शताब्दी का इतिहास, भारत के इतिहास मे बहुत महत्त्वपूर्ण स्थान रखता है । 
जनों की दष्टि मे विहार का महत्त्व इसलिए हूं कि श्रमण संस्कृति प्राचीन काल में 
यहीं फली-फूली । जेन दाशनिक साहित्य के विभिन्नतम तत्त्वों के निर्माता 
गणधर भो इसी प्राग्त के निवासी थे। भगवान्‌ महाबीर के समय विहार सामाजिफ 
और धामिक दृष्टि से बहुत पतित हो चुका था । यदि श्रमण भगवान्‌ महावीर 
ने भयंकर संघर्ष न किया होता, तो आज भारतोय संस्कृति विकृत रूप में नजर 
आतो। भगवान्‌ महावीर जाति और व्यक्तिकों घृणित दृष्टि से नहों देखते 
थे; और न उनको बैसा अभीष्ट हो था । उनका संघर्ष उन अमानवीय 
तसस्‍्वोंसे था, जिनका विकास जघन्य सनोवृत्तिवाले मनुष्यों के जोवन में 
हुआ था और जो धर्म जेसी अति व्यापक वस्तु को भी संकुचित बनाए हुए 
थे । जिनकी दृष्दि में स्त्री पैरों को जूतों समझी जाती थी, श॒द्र पशुओं से 
भी पतित गिने जाते थे, चारों तरफ से धर्म के नाम पर एऐंहिक-स्वा्थ-पोषक 
भावनाओंका ताण्डव मचा हुआ था । महावीर ने सर्वेथा प्रतिकूल वायुसण्डल को 
आत्मसिक शक्तियों के बल पर परिवर्तित कर जनता को ऊँचा उठाया, उसे अपन 
कत्तंव्य एवं आध्यात्मिक जगत्‌ का सन्देश दिया, जिससे आज भी हम अनुप्राणित 
होते है । 

भगवान्‌ महावीर को जन्म और निर्वाण दोनों की भूमि विहार प्रान्त 
हैं। उनका जन्म क्षत्रियकुण्ड ग्रासमें हुआ था, ओर पावापुरो में उन्होंने अपनी 
जोबनलीला ईस्वी० पू० ५२७ में पुर्ण कर निर्वाण प्राप्त किया था। 

इसमें कुछ भी सन्देह नहों कि पावापुरी जो विहारसे लगभग सात मोल 
आरनेय कोणमें हैं, जेनशास्त्रोंमें माध्यमापावां के नाससे इसका उल्लेख 
मिलता है । पावा नामकेतीन नगर हँ-एक गोरखपुर जिलेमें कुशीनाराके पास, 
जहाँ बत्तंमात पड़रोनाके समीप 'पपऊर' नगर हे, दूसरा घिहारके दक्षिण 
पू्र्मं स्थित, भगवान्‌ महावीर स्वामी की निर्वाणभूमि पावापुरी है । 
तोसरी हजारीबाग के आसपास के प्रवेशकी राजधानी है। यह प्रवेश भंगों 
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अथवा भग्य नामसे प्रसिद्ध आश्यंदेश था, जिसको परिगणना जैन प्रन्थकारोंने 
साढ़ पचौस आय्यंदेशोंसें की है। | 

दूसरी पावा से पहली पावा वायव्य और तीसरी आग्नेय कोणमें थी, इन 
दोनोंसें लगभग समानान्तर होनसे इसका नाम मध्यमा पावा प्रसिद्ध हुआ। 
जाज भले ही पावापुरी की गणना एक सुसम्पन्न नगरोंमें न हो, किन्तु 
जेनझास्त्र यह सिद्ध करते हें कि पावापुरी किसी समय एक विज्ञाल नगरी 
थी। जहाँ पर आध्यात्मिक ज्योति प्रज्वलित करनेवाले प्रातःस्मरणीय 
महापुरुषोंन वर्षों तक सांसारिक वासनाओं का त्याग एवं भीषणाति- 
भीषण कष्ट और यातनाओंको सहकर, किसी भी प्रकारके विध्नोंको 
लेशसात्र भी परवाह न करते हुए आध्यात्मिक विकासके प्रशस्त मागेका 
अनुसरण कर, प्राणिसात्रके कल्याणार्थ कठोरतम साधनाएँ की थों। 
सभ्यता के उच्चतम गंभीर तत्तवों का जहां पर अन्वेषण हुआ। इन्द्रभूति 
वायुभति, आये, व्यक्त, सधर्मा, मंडित, मौर्यपुत्र अकस्पिक, अचल- 
क्राता और प्रभास आदि महापुरुषोंके सन्देहका इसी पावापुरी्स निवारण 
हुआ था और भगवान्‌ महावीर स्वामोको एकमात्र तोर्थंडू र समझ उन्होंने 
उनके पास तात्कालिक दीक्षा ग्रहणकर अनन्त ज्ञानकी प्राप्ति कीथी। 
सभ्ाज और सांस्कृतिक तत्त्वोंकी रक्षा हेतु जिन्होंने कठिनसे कठिन कष्ठोंको 
सहा, उन पवित्र आत्माओंके स्मरण मात्रसे हो हमारा रोम रोम पुलकित हो 
जाता है । उस तीथंभूमिके रज:कण सांस्कृतिक इतिहासके अमरतत्त्वोंसे अनु- 
प्राणित हु. | यहाँ पर रखते ही हमारे मस्तिष्कम उच्चतस विचारोंकी बाढ़ सी 
आने लगती हूँ, पूर्बकालीन स्वणस्मृतियाँ छायाचित्रकों भांति एकके बाद 
एक जाग्रत हो उठतो हे, हृदयमें एक विचिन्न प्रकार का स्पन्दन होने लगता हूँ । 
परम परोपकारो, आध्यात्मिकता के सन्देशवाहक भगवान्‌ महावीरकी इस 
पावन निर्वाणभूमि से प्रवेश करते ही आज भी कुछ क्षणोंके लिए जीवनमे आम्‌ल 
परिवत्तेन होकर, हृदयमें आनन्द तरंगोंका उद्भव हो उठता हूँ । क्यों न हो, 
जिस स्थान पर सर्देज्ञ भगवान्‌ महाबीर ने अपने जीवनके केवल अंतिम क्षण ही 
नहीं बिताये थे, अपितु अपने पूववंकथित उदभट ग्यारह विद्वान शिष्योंको भो 
दीक्षित कर सर्वज्ष बनाया था। अतः इस तीर पर पैर रखते ही हमारे मन सें 
यदि आनन्दोहलास को तरंगें उठती हूँ तो स्वाभाविक ही हैं । 

भगवान्‌ महावोरके अनेक राजा भक्त थे, मगध नरेश्ञ श्रेणिक राजा भी 
भगवान्‌का परम भक्त था, भगवान्‌ ने कितने हो चातुर्मास राजगृही में किये, 
इसका कारण राजा श्रेणिक का अत्यधिक आग्रह तथा धर्मश्रवण की विशेष 
इच्छा ही थी । 

८ 


४६४ पाबापुरी [ दिसस्थर 


अपने जीवन का अंतिम समय निकट आया जान, भगवान ने राजगही से 
जा पावापुरी में हस्तिपाल की रज्जुगशाला में शेष समय व्यतीत करने का 
निरचय किया ! चातुर्मासु के तीन महीना १५ दिन व्यतीत होने पर, कात्तिक 
असावस्था के प्रातः मगवान्‌ निर्वाण यद को प्राप्त हुए, भगवान्‌ ने अंतिम 
१६ पहर की देशना उसी हस्तिपाल की रज्जुगश्ञाला में ही दी थी। 

७२ साल की अवस्थ। में कात्तिक अमावस्या के दिन महावीर स्वामी ने 
मोक्षताभ किया थ।, उसदिन उसकी बिदाई लोगों ने दीपक जलाकर को थी 
तब से ही दीपावली पद प्रारम्भ हुआ, ऐसी परंपरा है । सगध को दीपावली 
शिल्पकला में भी उद्दौषप्त हुई। नालंदा के दीपक इसलिए प्रसिद्ध हें । 

गौतम स्वामी को जब भगवान्‌ महावोर स्वामी के- मोक्ष का पतर लगा, 
तो वे शोक-वि छल हो गये किन्तु भगवान के बोतरागत्व का स्मरण आते ही 
तत्क्षण बे मोह का परित्याग कर कवलज्ञानी हो गये । पावापुरी भगवान्‌ महा- 
वीर स्वामी की निर्वाणभूमि तथा उनके ११ शिष्यों के दीक्षात्रत अंगीकार एवं 
कंवल्यज्ञान और मोक्षप्राप्ति की भूमि भी हूँ । 

पावापुरी में तीन स्थान विशेषतया उल्लेखनीय हे, समोसरणमदिर, 
जलमंदर और पग्रास मंदिर। पहला समोसरण मंदिर जहाँ पर स्थित हूँ 
वहीं पर भगवान्‌ ने अपनी अंतिम देशन' दी थी। अभी तो केवल यहाँ पर 
एक चबूतरा बना हंं। कोई उचित व्यवस्था नहीं हे। दूसरा ग्राममदिर, 
जहाँ तात्कालिक समय में हस्तिपाल की रज्जुगशाला थी, वहाँ पर मोक्ष हुआ 
था। यह मंदिर भी बड़ा रसमणीय एवं कलापूर्ण था। अभी जो यहाँपर शिला- 
लेख पाये जाते हें उन पर से इतना ही कहा जा सकत। हे कि मंदिर का 
जीर्णोद्धार महत्तियाण जाति के शअ्रवकों ने करवाया था। 

तोसरा जलमंदिर, जहाँ भगवान्‌ को अन्त्येष्टि क्रिया सम्पन्न हुई थी, 
जो लगभग एक मील के घेरे में स्वच्छ-सुन्दर कमलों से भरा हुआ सरोवर हे। 
इसी के बीच में विमान के सदृश बना हुआ एक भव्य मन्दिर हैँ। घाट से 
मंदिर तक जाने के लिये पत्थर का करीब ६०० फुट लंबा सुन्दर पुल हूँ । 
इस मन्दिर में भगवान्‌ की चरणपादुकायें हे। 

दीपावली के दिन आज भी जेनी वहाँ की यात्रा के लिए अधिकाधिक संख्या 
में जाते हें, उस समय वहाँ का दृश्य देखने योग्य रहता है । सचमृच में 
आध्यात्मिक साथकों के लिये तो यह स्थान अनुफस हे । वहाँ पर मानो शांति 
के कण बिखरे पड़े हें। जाने के बाद निकलने को सन नहीं करता। 





सवोदय' की साधना 


प्रो० महेन्द्रकुमार न्यायाचार्य 


“विजय, में क्‍या करूँ, आहार के समय मर्यादा को राँघकर भोजन कर 
लेता हूँ, पर पेट को ज्वाला श्ञान्त नहों होती । ऐसा लगता हे कि खाए 
ही जाऊं। कभी घो, दूध आदि पदार्थ अधिक मात्रा में मस्िल जाते हें तो 
क्षणभर ज्ञान्ति रहती हैं । फिर यह ज्वालामुखी भड़क उठता हूँ । यह भस्मक 
मुझे भस्म ही करना चाहता हे। अतः अब मेरा विचार शरीर रक्षा का 
नहों आत्मरक्षा का ही होता जा रहा हूँ। मेने तुम्हारो सलाह मान कर 
आहार में किचित्‌ ढिलाई भी की पर उसका कुछ असर नहीं हुआ । अब से 
शान्ति से आत्माराधना करके इस शरोर को छोड़ देना चाहता हूं और 
चाह हूँ कि गुरुजी से आज्ञा दिलाने में तुम हमारी हमारी सहायता करो ॥” 
ये शब्द अपने लघु सधर्मा विजय से बड़ी व्यग्रता से समन्‍्तभद्र ने कहे । 

विजय-भन्ते, आप को मे क्‍या समझाऊँ ? में तो इतनी बात 
सदा कहता आया हूँ कि झरीर के सुखाने को तय नहीं कहते। आपने 
मेर। बात न मानकर सदा रूक्ष भोजन लिया और लगातार ग्रन्थ निर्माण में 
कठोर परिश्रम किया। में आपका बनाया गया देवागम स्तोत्र” पढ़ता 
हूँ तो जी में ऐसा लगता हे सानों में भगवान्‌ के समवसरण सें बंढा हुआ 
उनका स्तवन कर रहा हूँ । आपकी आत्मा उससे घुल गई हुं। अपने जीवन 
का यह सत्य आभ्यन्तर तप को वृद्धि के लिए बाह्मतय तपना चाहिए' 
आप सदा कहते हें। पर सोचिए तो सही झीघ्ता से आशभ्यन्तर प्राप्ति 
की तष्णा भी अन्ततः तृष्णा ही है और त्ष्णाज्वालाएँ जलाती हे बे 
शानत नहीं होतीं! के अनुसार वस्तुतः बह॒तृष्णा भी मनुष्य को उतना हो 
आकुल करती हैं जितनी कि धनार्थी को धनतृष्णा । आपसे मानवजाति 
का समुत्यथान होनेवाला हेँ। युगों में आप जंसे विरले हो पृरुष होते 
हूँ जिनसे मानवजाति के विकास को एक गति सिलती है। उसे आगे 
बढ़ने के लिए एक धक्का लगता हें । 


१ बाह्य तपः परमदुश्चरमांचरस्त्वमाभ्यन्तरस्य तपस. परिबु हणाथंम्‌ ।' 
२ तृष्णातियः परिदहन्ति न शान्तिरासाम्‌ (४ >बृहत्स्वयम्भूस्तोत्र 


४ शानोदय [ दिसम्बर 


समन्तभद्र-विजय, म॑ बड़ी दुविधा में पड़ा हूें। एक ओर तो मुझे 
अपने मुनिद्रत को अखंडित रखना हैँ दूसरी ओर यह भो भावना हूँ कि 
जब हमने सब कुछ छोड़ा और सांसारिक सभी बन्धनों से मुक्त होकर 
सर्वेभूतमंत्री की महाभावना को जीवन में उतारने के लिए निकले तब इस 
सनुष्य जनस का' पूरा उपयोग उस मंत्रीभाव के विकास में किया जाय। 
यह भी विचार मन में आता ही हैँ कि अब यह रोग निष्प्रतीकार-असाध्य 
मालम होता हे । अतः समयरिणामों से समाधि सरण करके वर्तमान जीवन का 
अन्त किया जाय । इस सनोमंथन में मुझे यदि भीतर से पूछो तो सर्वभृतमंत्री 
की उपासना हो सर्वाधिक प्रिय है। जब मे धर्म के नाम पर अहंकार का 
पोषण देखता हूँ। आत्मधर्म के क्षेत्र में भी व्यावहारिक बाह्य जाति-पांति, 
कुल, बल, शरीर आदि जड़धर्मों की उपासना देखता हूँ और देखता हूँ कि 
इस आत्मशोधक जेंनधर्म के धारण करने वाले श्रमण भी ज्ञान, पूजा, ऋद्धि 
और तप का भी अहंकार करके मद की ही पूजा कर रहे हे तब जी ऐसा 
बिचलित होता हूँ कि इस तरह ये इसको कंसे टिका सकेगे। ये इन अहं- 
कारों से मदमत्त होकर अनेक प्रकार की कल्पित रेखाएँ मानव-मानव में 
खींचकर अन्ततः भौतिकता की ही पूजा कर रहे हे। इन्हे “न धर्मो 
धासिकविना-धर्मात्माओं के बिना धर्म नहीं होता” इस साधारण सत्य का 
ही पता नहीं है । विजय, उस दिन की घटना से तो मेरा जी सिहर उठता 
है जब अपने ही सामने उस आत्मदर्शी सातंग का तिरस्कार इन घर्माभि- 
मानियों ने किया था। मालूम हुआ कि पीछे से उसे पीटा भी गया था। 
यदि वह विचारा भेरे उपदेश को सुन रहा था तो उससे इनका क्या बिगाड़ 
हीता था ? 

“भन्‍्ते, उसकी बात न छेड़ो। यह सब खुराफात चण्डशर्मा की यी । 
उसने ही आनन्द आदि को उकसाया था। आनन्द पछता रहा था कि “हम 
लोगो ने बड़ी भूल की जो उस समभावी धर्मात्मा का अपमान किया। 
हमें तो पीछे मालम हुआ कि उसने मद्य मांसादि का त्याग कर ब्रतों को 
धारण किया था। महाराज, उस दिन उसने एक ही वाक्य कहा था या 
श्रमणों मे भी अहिसा बीतरागता और समता केवल उपदेश की ही वस्तु 
है ?' पर हमें तो जाति का सद चढ़ा था। उसको इस बात ने हमारी 
क्रोधारिन में घो का काम किया। हम अपना विवेक खो बंठे। और थोड़े 
ही दिन पहिले पढ़ा हुआ यह पाठ भी भूल गए जिसमे सम्यर्दृष्टि चांडाल 
१. “सम्यग्दर्शनसम्पन्नमपि मातगदेहजम्‌ | देवा देव विदुर्भस्म गूढांगारा- 
न्तारीजसम्‌ ॥ -सम्यग्दर्शन से थुक्त चाण्डाल को भी गणधर आदि ने देव कहा 


है. 


हूँ । वह तो उस अग्नि के समान हूं जिसका तेज भस्म से दबा हुआ है ।' 
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आया, आंखें डबडबा आई। रुंधे हुए कंठ से फिर बोला, “महाराज, उस 
विचारे ने और कुछ भी नहीं कहा ? वह हसलोगों की ओर मंत्रोभाव से 
ही देखता रहा। उसकी समता से हमारा पश्मु श्ञान्त हुआ और हम परा- 
जित होकर ही लौटे थे। उसी दिन हम लोगों ने समझा कि चण्डकी 
संस्कृति से हमारी श्रमण संस्कृति जुदी है। एक का रास्ता विषमता, 
परतन्त्रता, वर्गप्रभुत्व, अहंकार और घृणा का हूँ तो दूसरे का समता, 
स्वतन्त्रता-व्यक्ति स्वातन्द्रय, ज्ञान्ति और सवंमंत्री का हैं । एक वर्मोदय 
चाहती है तो दूसरी सर्वोदय । इसीलिए दो तीन दिन तक हमलोग आपको 
अपना मुंह दिखाने नहीं आए थे।” 

समन्‍तभद्र--विजय, सचमुच, वे पछता रहे थे? अच्छा हुआ जो उन्हें 
सइबुद्धि आई। तुम उन्हें 'रत्तकरण्डक' तो पढ़ा ही रहे हो ? 

विजव--भन्ते, यह उसीका संस्कार ह॑ जो उन्हें सुमति आई। उनके 
भीतर का मानव जागा। अस्तु। 

समन्‍्तभद्र--विजय, मेरा सन इस समय दोलित हैँ। बह पीपल के 
पत्ते की तरह चंचल हँ। चिरसाधित ब्रत और तपों को जिनकी साधना में 
जीवन का सारभाग बीता अब इस ढलती उमर में यों ही शिथिल करूँ? 
बिजय, मुझसे यह नहीं होगा। अपने ही हाथों अपना आत्मधात ! “आदहिद 
कादव्व जइ सक्‍कइ परहिंद॑ च कादव्बं-आत्महित ही कतेंव्य हैँ और 
जितना हो सके परहित करना चाहिए” यहो हमारा सम्बल हूँ । अतः में 
अब समाधिमरण की आज्ञा लेने गुरुदेव के पास जाता हूँ। विजय, मुझे 
संभालता, में शान्ति से निराकुल हो मृत्युमहोत्सत मना सक्‌। 

समसन्‍तभद्र और विजय तुरंत गुरुदेव के समीप पहुँचे। विषण्णवदन 
समनन्‍तभद्र को असमथ में आया देखकर गुरुदेव बोले :-- 

भद्र, तुम इतने आकुल-व्याकुल क्‍यों हो? मे तुम्हारे मनोसन्‍्थन को 
जानता हूं और जानता हूं तुम्हारी आत्मव्यथा को। कहो, तुम क्‍यों 
विचलित हो ? तुम जगत्‌ में शासत-प्रभावक सहांपुरुष होओगे। दिख्य, 
तुम सर्वोदय तो! पर आए हुए आवरण को इस तमस्तोस को चौर कर 
उसके समन्‍्ततः भद्दर स्वरूप को प्रकट करनेबाले होओगे। 

समनन्‍्तभद्र--गृरुवर, मेरा शरीर भस्मक रोग से भस्मसात्‌ हो रहा हें। 
रक्त सूख गया हे, मांस और चर्बो जल चुके हें। अब हृड्डियाँ तड़तड़ा रही 
हैं। इस समय मुझे आप अन्तिम समाधि देकर मेरी इस भव की साधना 
की अन्तिम आहृति दीजिए और आशीर्वाद दीजिए कि जिस प्रामाणिकता और 
निष्ठा से सेने आपके द्वारा दिए गए त्रतों को आज तक निरतिचार पाला 
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है उसका अन्त महीत्सव भी उसी निष्ठा से कर सक्‌”। गुरुदेव, आपका 
अनन्त स्नेह ही हमारा आधार हैं। हम तो अकिचन हे। 

गुरुदेव--भद्र, इतने आतुर न होओ। अभी तुम्हारा समाधि का समय नहीं 
आया। मानव जाति के सर्वोदय के लिए तुम्हे अभी बहुत बड़ा त्याग करना हूँ। 
तुम्हे अभी जगत्कल्याण को अभय भावना भाना हैँ। तुम्हारे जीवन में जो 
परहितकात रता के अंकुर हेँ उन्हे पललबित और पुष्पित करना हें। अतः 
भद्र, इस “जिनवेष' को छोड़ कर तुम दूसरा वेष लेकर यशेष्ट स्तनिग्ध 
आहार से इस भस्मक रोग को शान्त क्रो। जीवन को असमय में समाप्त 
करना समाधिमरण का लक्ष्य नहीं हे। किन्तु उसका परम उद्देश्य तो यह हे 
कि जब रोग निष्प्रतीकार हो जाय और मरण अनिवार्य ही हो तब मरण 
का स्वागत करना। जिस तरह समाधि से जिए उसी तरह समाधि से 
ही मरना। भद्ठ, तुम्हारा रोग असाध्य नहीं है। 

समन्‍्तभद्द--गुरुदेव, यह आप क्‍या कह रहे हे! क्‍या में इस दीक्षा को 
छोड़ दूं! क्‍या आप यह कह रहे हैँ कि स॑ अपनी जीवन भर की साधना 
पर पानी फेर दूं”? जिन क़्तों और शज्ञीलों को दरिद्र की पूंजी की तरह 
मेले संजोया है, जिस दीप से मेरा सन आलोकित हे उसे अपने हो हाथों 
बुझा दू ? नहों, मुझसे यह नहीं होगा। सरण यदि कल होना हैं बहु आज 
ही हो जाय पर म॑ इस पुनोत निर्ग्न्यता को नहीं छोड़ सकता। आखिर 
सात्न जीने के लिए यह छोड़ दूं ? नहीं, यह कभी नहीं होगा। गुरुदेव, 
मुझे क्षमा करें। मेरी हत्या मेरे ही हाथों न कराएँ। म॑ अब्नती होकर नहीं 
जी सकता ? 

गुरुदेब--भद्र, रोओ नहों। में तुम्हे जो कह रहा हूं वह एक महान 
उद्देश्य के लिए। उस महासाधना के लिए अपने मानस को तेंयारी करो। 
आ० विष्णुकुमार ने भी अकम्पन आदि मुनियों की रक्षा के लिए अपना 
मुनिश्षत छोड़कर दूसरा वेष धारण किया था। तुम तो सदा उन्हीं का 
आदर्श सामने रखते रहे हो। यदि आज मानव कल्याण के लिए कुछ समय को 
तुम्हें त्रतों को स्थगित करना पड़ रहा हूँ तो यह लाभ की ही बात हूं! 
तुम्हारी ब्रतों की आत्मा के प्रति असोम निष्ठा ही फिर तुम्हें इससे 
भी उच्चतर पद पर ले जायगी। अतः वत्स, मेरी बात को स्वीकार कर 
तुम इस मुनित्रत को छोड़कर द्वारीर स्वस्थ करो। 

समन्‍्तभद्र यह सुनते ही मूच्छित हो जाते हे। और मूर्च्छा में ही 
बड़बड़ाते हें--नहीं . . . नहीं . . . नहीं होगा. . . में. . . रत. . . बत नहीं 
«नहीं छोड़गा. . . प्राण... चले. जाँय। 
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उपचार से मूर्च्छा दूर होते ही वे फिर बोले--गुरुदेव, मेरी रक्षा करो, 
बुम्हारी शरण हूँ। मुझे बचाओ। ब्रतों के छोड़ते ही कहीं म॑ स्वयं नष्ट 
न हो जाऊँ। आज तो ब्तों को देखकर ही म॑ इस महा भस्मक ज्वाला- 
मुखी में भी श्ञान्त हेँ, और इसे चुनौती देता हूँ कि जला ले, मेरी हड्डियों 
को भो तड़-तड़ा ले, पर मे पराजित नहीं होऊंगा। यह कहते कहते फिर 
उनकी आँखों के आगे अच्धेरा छा गया. .. . . . - | 

गुरुदेवने उस समय वादकों बढ़ाना उचित नहीं समझ  आवेशक 
स्वर में कहा--अच्छा भद्र, अब व्यर्थ तर्क न करो। मेरी 
आज्ञा हें कि 'सर्वोदियं और अन्ततः सस्वोदर्य' केलिए तुम मेरे दिए 
हुए ब्रतों को कुछ काल के लिए मुझे सौंप दो। यह मेरी थाती हँ। उठो, 
शीघ्रता करो। यह मेरी अन्तिम आज्ञा हें। 

समन्तभद्र-- आज्ञा” आप मुझे यह आज्ञा दे रहे हू गुरुदेव ! 'तथास्तु' 
म॑ आपके दिए हुए ब्तों के प्रतीक रूप इन संयम-साधनों को आपको ही 
आज्ञा से चरणों में रखता हूं। गुरुदेव, मुझे न भूलें, इन चिह्नों को पुनः मुझे 
दें। में आपके चरणरज की छाया में आपको आज्ञा पाल रहा हूँ! 

सारा वायुमण्डल निःस्तब्ध था। ससन्तभद्द को आँखों से अश्रुधारा बह 
रही थी। वे फूट फट कर रो पड़े और यु रुदेव को अन्तिम बन्दना कर 
चल पड़े। 

विजय कुछ दूर तक उनके साथ गए। विजय ने देखा कि महामुनि 
समनन्‍्तभद्र वृक्ष की छाल लपेट कर तापस का वेष धारण किए चले जा रहे 
है; 25५४४ 72 वे देखते हो रहे... . अनायास उनके मुंह से निकल पड़ा-- 
'मणि कीचड़ में पड़ गया, अग्नि राख से ढंक गई ' पर 'सर्वोदय' के लिए। 


शूद्रम॒क्ति 
फूलचन्द्र सिद्धान्त शास्त्री 





| जे 

प्रत्येक कार्य की उत्पत्ति में दो प्रकार के कारण अनुभव में आते हं- 
एक उपादान कारण और दूसरा निम्मित्त कारण। जो स्वयं कार्य के आकार 
को धारण करता है वह उपादान कारण हु और जो काये की उत्पत्ति में 
सहकार करता हे वह निरम्मित्त कारण हूँं। जनाचार्यों ने इनका बहुत ही 
गहराई के साथ विचार किया हे । उन्होंने संसार के कारणों के समात्त 
मुक्ति के कारणों की भी छानबीन की हूं । 

यहां मुख्यतया म॒क्ति के कारणों का विचार करना हूँ। अधिकतर 
साहित्य में यह लिखा मिलता हे कि वज्मर्षभनाराच संहतन, सनृष्य पर्याय 
और उत्तम कुल ये मोक्ष के प्रयोजक हे। मोक्ष के योग्य अन्तरंग सामग्री 
इनके सद्भाव में ही प्रकट होती हूं । 

कर्म बन्धन हे और मुक्ति स्वतन्त्रता। इनका परस्पर में बिरोध हें 
और वज्ावंभनाराच संहनन तथा मनुष्यपर्याय थे कर्म के कार्य हें अतः ये दोनो 
मुक्ति के प्रयोजक कंसे हो सकते हे ? इस प्रइन पर जेनाचार्यों का ध्यान 
गया हूँ इसीलियें उन्‍होंने लिखा हूँ कि जाति शरीर के आश्रित है और 
शरीर संसार हे। जिनका जाति में आग्रह हे वे संसार से मुक्त नहीं होते ! 
फिर भी मनप्य पर्याय और वज्षंभनाराच संहनन ये मुक्ति के कारण इस- 
लिये कहे गये हे, क्‍यों कि इनके सदुभाव में ही जीव को मुक्ति मिलती है। 
यदह्ामपि मुक्तित में ये नहीं रहते पर मुक्ति मिलने के पूर्व समय तक इनका 
होना आवधद्यक हैं। 

अब विचार सुकुल का करना हे। सुकुल और दृष्कु ऐसा भेद हमें 
प्राचीन साहित्य में तो देखने को नहीं मिलता किन्तु पिछले साहित्य में 
इसको बहुत अधिक प्रधानता दी गई हे। सर्वप्रथम यह भेद हमे आजा 
जिनसेन के महापुराण में या उसके समकालीन साहित्य में दिखाई देता हूँ । 


(१) जातिदंह,श्चिता दृष्टा देह एव आत्मनों भव. । 
न मुच्यन्ते भवान्तस्मात्तेपेजातिकृताग्रहा' । समाधिशतक इलोक ८८। 
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बहां लिखा हे कि जो दीक्षा के अयोग्य कुल में उत्पन्न हुए हें जो कि घिय्या 
(नाच गान) और शिल्प द्वारा अपनी आजीविका करते हे उनका उपनयन 
आदि संस्कार करना सम्मत नहीं हे'। उसीमें दूसरे स्थान पर यह लिखा हूँ 
कि जिसक/ कुल व गोत्र विशुद्ध हे, जो सदाचारो हू, देखने में सुन्दर है 
और बुद्धिश्ञाली हुँ वही दोक्षा के योग्य माना गया हु अन्य नहों। 

जिनसेन आचार्य वीरसेन के प्रमुख शिष्य थे। इन्होंने उतके अधूरे कास 
को कुशलता से पूरा किया हैं। ये वीरसेन के साहित्य से अच्छी तरह सुप- 
रिचित थे। इतना ही' नहीं किन्तु ये सिद्धान्त शास्त्र के भी अच्छे ज्ञाता 
थे। इन्होंने कबायप्राभुत और उसको चूणि की दोष टीका को पूरा किया है । 
कबायप्रप्णुत से स्लेच्छों के संपस स्थानों का ओर नीचगोन्नी के क्षयिक 
सम्पक्त्व की प्राप्ति का स्पष्ट निर्देश हु, जेंसा कि हम पहले बतला आये 
हे कि सिद्धान्तश्ञास्त्रो से इस बात का भी पता लगता हें कि नीचगोत्री 
भी संयम के धारण करने का अजिकारी हूँ । ऐसी स्थिति में इन्होंने कथित 
शूद्रों को दीक्षा के अश्ोग्य ओर ज्ञेब को दीक्षा के योग्य क्यो बतलाया 
यह एक प्रश्स ह जिस पर भले प्रकार प्रकाश डालता आवश्यक हें। यहां 
यह भी देखना हे कि दीक्षा शब्द का मुल में क्या अभिप्राय रहा हैं? 

स्मृति प्रन्थों मे चारो वर्णो के अधिकारों की स्पष्ट चर्चा को गई हू । 
वहा दो प्रकार के धर्म बतलाये गये ह-सामान्य धर्म जिन्हे चारो वर्ण के 
मन॒ष्य पाल सकते ह ओर विज्वेष धर्म जो प्रत्येक वर्ण के आवइयक कतंव्यों 
में सम्मिलित किये गये हूं । अहिसा, सत्य और अस्तेय आदि सामास्य धर्म 
ह। इनके स्वीकार करने से वहा किसी को सुमानियत नहीं की गई हे । 
इनको प्रत्येक मनुष्य य्थेच्छ पाल सकता हें। किन्तु चार वर्णो के बर्णाश्नित 
आवद्यक कतेव्यों की अलग अलग मर्यादा निश्चित कर दो गई है जिसके 
अनुसार चलता प्र'पंक व्यक्ति का कर्तव्य हैं। यदि कोई इस मर्यादा का 
उल्लंवन करता हें तो उसे णथोचित दण्ड देनें का अधिकार राजा को दिया 
गया हें । आ० जिनसेन ने भी आदिपुराण में यही बात स्वीकार की हे। स्मृतियों 
में वहां ब्राह्मणों ओर क्षत्रियों की साठ गांठ पर खूब जोर (दया 
गया हैं। वहां लिखा हे कि ब्राह्मण के बिना क्षत्रिय को बुद्धि नहीं होती 

(१) अदी वाह बुछे जाता विद्याशिल्पोपजीविन । 

ऐनेपामुपनीत्यादिसस्कारों नाभिसम्मत ॥ महापुराण ४०-१७० 
(२) विशुद्धकुलगोत्रस्थ सद्त्तस्य वपुप्मत, । 
दीक्षायोग्यत्वमाम्नातं सुमुखस्य सुमेत्रस: ॥ महापुराण ३५-१५८ 
हि. 
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और क्षत्रिय के बिना ब्राह्मण वृद्धि को प्राप्त नहीं होता। इन दोनों के 
मिल जाने पर ही उभय लोक को सिद्धि होती हैं।' 

सनुसस्‍्मृति के अनुसार ब्राह्मण के मुख्य कतंव्य कर्म छह हे-अध्ययन, 
अध्यापन, यजन, याजन, दान और प्रतिग्रह । इन में से क्षत्रिय और बेइय 
तो यजन, दान और अध्ययन का अधिकारी हैँ पर झ्यूद्रों को किसी भी 
कर्म के करने का अधिकार नहीं हैँ। शूद्रों के विषय मे वहां लिखा हैँ कि 
शुद्*ों को जूठा अन्न और पुराने बस्त्र देने चाहिये। उनका उपनयन संस्कार 
नहीं करना चाहिए , उन्हे धर्म का उपदेश भी नहीं देना चाहिये । वे अग्नि- 
होत्र आदि धर्म और प्रायश्चित्त आदि के भी अधिकारी नहीं हूँ । 

इस विषय में हमने आदिपुराण का मन॒स्मृति के साथ सम्यक्‌ रीति 
से बिचार किया हें। दोनों का सिलान करने से यह स्पष्ट हो जाता हैं 
कि जिनसेन ने मनुस्मृति के इस समाज धर्म को बाध्य होकर स्वीकार किया हूँ । 
इसके पहले जन परम्परा ने मनुस्मृति के इस समाज धर्म को कभी भी 
मान्यता नहीं दी थी । वे सदा इससे विद्रोह करते आये है । इस विद्रोह 
का कुछ आभास हमें रविषेण आचार्य के कथन से मिल जाता हू। वे कहते 
है कि जाति से ब्राह्मण आदि चार भेदों का मानता ठीक नहीं हें, क्योकि 
ब्राह्मण और श॒द्र के शरोर में कोई अन्तर नहों है इसलिये इनकी अलग 
अलग जाति मानना अहेतुक हु । जहां पर जातिभेद दिखाई देता हूँ वही 
पर यह सम्भव हे, जेसे मनुष्य, हाथी, गधा, बेल और घोड़ा आदि। 
किसी दूसरी जाति का पुरुष किसी दूसरी जाति को स्त्री से गर्भाधान 
नहीं कर सकता किन्तु कथित ब्राह्मण आदि का परस्पर ऐसा होता हुआ देखा 
जाता हूँ । माना कि गया के निर्मित्त से घोड़ी के ग्भाधान होता हु पर यह 
आपत्ति ठोक नहों, क्योंकि इन दोनों की एक ही जाति हूँ । यदि इनके 
निर्मित्त से भिन्न जाति को सन्‍्तान पंदा होतो है ऐसा माना भी जाय 
तो भो यह युक्ति यहा लागू नहीं होती क्‍यों कि यहां ब्राह्मणी के झृद्र के 
निमित्त से जो सन्‍्तान पेदा होती हे वह इस प्रकार बिलक्षण नहीं होतो । 

(१) नात्रह्म क्षत्रमृध्नोति नाक्षत्र ब्रह्म वर्धते । 

ब्रद्मा क्षत्र च संपक्तमिह चाम्‌त्र वर्धते॥ मनुस्मृति ९,३०२। 
२) उच्छिष्टमन्न दातव्यं जीर्णानि बसनानि चे। मनुस्मृति १०,१२०। 
३) ने झृद्रे पातक किचिन्न च संस्कारमहेति। मनुस्मृति १०,१२६। 
४) ने चास्योपदिशेद्धम॑' न चास्य ब्नतमादिशेत्‌ । मनुस्मुति ४,८०३ 
५) पझपुराण ११,१५८-१९८। 





१९४९] शुद्रमक्ति ४७३ 


इसलिये ब्राह्मण आदि वर्ण व्यवस्था को जन्म से न मान कर गुण कर्म से 
मानना ही युक्त हूँ। गुणभद्र आचाये भी इससे पीछे नहीं हे। उन्होंने 
“उत्तरपुराण में उक्त कथन का ही समर्थन किया हैँ। स्वयं जिनसेन' में वर्ण 
व्यवस्था के प्रसंग में यही बात कही हूँ । वर्णव्यवस्था के सम्बन्ध में सब 
का सत एक हूँ । कोई भी जन आचाये जन्म से वर्ण को मानने के लिये 
तेयार नहीं हे । ऐसी हालत में एक कुल को सुकुल और दूसरे कुल को 
दुष्कुल बतलाना उचित नहीं है । मनुस्मति का अपना बंधा हुआ क्रम 
है इसलिये वहां ऐसा विभाग करना सम्भव भी हूं पर जैन परम्परा के 
अनुसार तो ऐसा विभाग कथमपि नहीं किया जा सकता हें! 

मालूम होता है कि जिनसेन के सामने दो कतंव्य थे एक सत्य की 
रक्षा करना और दूसरे चाल परिस्थिति के अनुरूप अपने को बनाना। 
उन्होंने इन दोनों कतंव्थों का निर्वाह करने का प्रयत्न किया था। दुर्भाग्य 
तो इस बात का हैँ कि परिस्थिति के बदर जाने पर भी जेन विद्व त्त्‌ 
इस सत्य को नहीं समझ रहे हे। जिनसेन का यह सामयथिक समझोता था 
जिसके कारण अबतक हम बचे तो रहे पर हमारा सॉस्कृतिक ज्ञोवन 
क्रम ही बदल गया । परन्तु अब परिस्थिति बदल जाने पर भी इस समझौते 
से बंधे रहना उचित नहों हे । 

जेसा कि हम पहले लिख आये हे कि यह तो स्मृतिकार भी मानते हूं 
कि अहिसा, सरप्र और अस्तेथ आदि ये सामान्य धर्म है। इनको झ्ृद्र भो 
धारण कर सकता हें। यदि विचार कर देखा जाय तो जेन धर्स ने एकमात्र 
इसी धर्म का उपदेश दिया हें। चरणानुयोग के जितने भी मौलिक ग्रन्थ 
हैं उनमे समाजधर्म का कहीं भी उल्लेख नहीं किया गया हें) स्वयं आदि- 
पुराणकार के मतानुसार भगवान्‌ ऋषभदेव ने केवलज्ञान के होने पर 
वर्णव्यवस्था का उपदेश नहीं दिया था। उन्होंने तो गृहस्थ अवस्था में हो 
उपजीविका के साधन रूप से घट्कर्म की व्यवस्था की थी। इसलिये वर्ण 
व्यवस्था के प्रसग से कदाचित्‌ हम यह कहे कि एक को दूसरे का कर्म नहीं 
करना चाहिये तो ऐसा कहना उचित भी कहा जा सकता हैँ और यह 


(६१) वर्णाक्ृत्यादिभेदाना देहेउस्मिन्न च दर्शनात्‌ । 


ब्राह्मण्यादिषु गुदायगंमांधानप्रवर्ततात्‌ ॥ 
नास्ति जातिकृततो भेदों सनप्याणां गवाश्वत्‌ । 
(२) मनुप्यजातिरेकंब जातिकर्मोदयोद्भवा । 


वृत्तिमंदाहिताद भंदाच्चातुविध्यमिहाइनुते ॥ महापुराण ६८,४३ । 


५ 
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हमारे अधिकार की बात भी हूं। पर घम्म के क्षेत्र मे इस प्रकार की भेदक 
रेखा खोंचना किसो भी हालत में उचित नहीं हैँ। मनुस्मृति में जहां झूद्र 
को दीक्षा के अयोग्य बतलाया ह वहाँ उसका यही अभिप्राय है कि झॉँद्र 
को शेष तोन वर्णों की दीक्षा न दी जाय। मनुस्मृति की इस व्यवस्था का 
अनुकरण करते हुए जिनसेन ने भी उनके उपनयन आदि संस्कार का 
निषेध किया हें। प्रारम्भ में दीक्षा से मतलब शेष तीन वर्णो की दीक्षा 
से रहा हैँ किन्तु बाद में इसमें वृद्धि की गई और यह माना जाने लगा 
कि शझाद्दों को मुनि दीक्षा न दी जाय। कहीं कहीं तो इन्हें श्रावक दीक्षा का 
भी निषेध किया जाने लगा। सब आचार्य इस विषय में एकमत ने हो सकें। 
पण्डितप्रवर आज्ञाधघर ने सागारधर्मामृत की टोका' में इस मतभेद को 
स्पष्ट किया हे । आदिपुराण में भी एसे वचन सिल जाते हैं जिनसे 
उक्त कश्न की पुष्टि होती ह॑ । धीरे धीरे एंसी स्थिति उत्पन्न हो गई 
हैं जिससे कथित हाद्र जिनदशंन के भी अधिकारी नहीं साने जाते हे। 

इस तरह हम देखते ह कि जेन परम्पर; में दीक्षा के योग्य कुल और 
दीक्षा के अधोग्प कुल एसा विभाग जितमेत्र के काल से चाल होता हूं 
इसके पहले हमारे यहां ऐसा कोई विभाग नहीं था। स्वय बोरसेन स्वामी 
ने धबला टीका में 'दीक्षायोग्पय साधु आचारवाले' ऐसा पद दिया हूं। 
बे कुल के आधार से दीक्षा के योग्य कुल और दीक्षा के अयोग्य कुल ऐसा विभाग 
नहीं करते । सर्वार्थसिद्धि और राजवातिक में श्रमणों को चारो वर्णो से आया 
हुआ बतलाया हूँ। जेन परम्परा में साधु सभी बण्ण के होत॑ रहे ह्‌। बौद्ध 
साहित्य भी इसका साक्षी हें। जिपिटकों से अनेक स्थलों पर बुद्धदेव से 
यह स्वीकार किया हैं कि 'जो छोक मे रुद्र, खून रंगे हाथवाले, ऋरकर्मा, 
मनष्यों मे नीच जातिबाले हूं वे निरग्ं से साथु बनते हे । जेन परम्परा 
में तो न देह वन्दनीय हे, न कुल वन्दनोय हु और न जाति ही बन्दनीय 
है। यदि गृणहोन साध या शावक हैं तो वह भी वन्दनोयथ नहीं माना 
गया है। यहां तो एकमात्र गुण वन्दतीय मना गया है। सम्पध्दृष्ठि को 
कुलमद और जातिमद का त्याग करना अत्यन्त आवश्यक बतलाया गया 
हैं। इनका अहंकार करने से मोक्षमार्ग में बाबा पड़ती है । ये वस्तव में 


(१) किविशिप्ट, दीक्षोचिते | दीक्षा ब्रताविष्करण ब्रतोन्मुखस्य वत्तिरिति 
यावत्‌ू । सा चात्रोपासकदीक्षा जिनमृद्रा वा उपनीत्याददिसस्कारों बा। 
सागारधर्मामृत २,२१० टीका । 
(२) चातृवेण्यंश्रमणनिवह: संघ: । 
(३) परवितोद्धारक्त जेनधर्म पृ० ३२। 


सारिषुत्र मोट्ल्यायन 


मंगलनाथ सिंह बी. ए. 


जिन दिनों भगवान बुद्ध राजगृह मे राजा बिस्बिसार द्वारा प्रदत्त बेण- 
बन के सहाबिहार में बास करते थे और उनकी कोत्ति सुनकर राजा-रंक 
अमृतपान करने के लिये उमड़ रहे थे, अइबजित नास्के एक नये परिव्राजक 
में दो ब्राह्मण-कुमारों को ला उपस्थित किया। उन्हें देखते ही भगवान ने कहा 
था-भिक्षुओं ये जो दो मित्र उपतिस्स और कोलित आ रहे हे वे दोनों मेरे 
अग्रश्नावक होगे-श्रेष्ठ दिष्य होंगे / यही दोनों कुमार आगे चलकर 
सारिपुृत्र और और मौद्गल्यायन के नाम से भिक्ष्‌ संघ में प्रसिद्ध हुए और 
भगवान की भविष्यवाणी सत्य हो हुई। भगवान ने इनकी प्रतिभा के संबंध 
में जो अनुमान किया था ये उसके अनुकूल ही प्रमाणित हुए । बस्तुत: बौद्धधर्म 
से इतकी दीक्षा ने उसे शास्त्र को दृढ़ भिन्ति दे आर्यावर्ते में जनता ही नहीं 
विद्वानों की वस्तु भी बना दिया । आरम्भ में किसो भी धर्म को ऐसे विद्वानों 
की आवश्यकता पड़ती ही है । विशेषतः भारतवर्ष में क्योंकि भारत में एक 
परम्परा सी चली आती है कि यहां प्राचीन शास्त्रों का बड़ा महत्त्व होता 
है । भारतवर्ष से जब कभी कोई महापुरुष प्रचलित विचारधारा का खण्डन 
कर किसी नथों विचारधारा का प्रव्तेन करता हे तो उसके लिये आवश्यक 
होता है कि वह प्राचीन ग्रंथों से अपने नये विचारों के समर्थन में प्रमाण पेश 
करे। यहां शास्त्रों के विरोध करनेवाले को भी शास्त्रीय होना पड़ता हैं। 
इसके अभाव में कोई भी ऐसा जान्दोलन अधिक दिनों तक टिक नहीं पाता १ 
उदाहरण स्वरूप हम कबीर को ही ले सकते हे। कबीर ने शास्त्रों का तो 





काल्पनिक हे यह बात भी आचारयों ने मुक्तकण्ठ से स्वीकार को हूं। 
इसलियें यह कुल दीक्षा के योग्य है और यह कुल दीक्षा के योग्य नहीं ह 
ऐसा विभांग करना दृष्ट नहीं हें और न कुल्वकुन्द प्रभूति आचार्यों का भी 
यह अभिप्राय रहा हे । 

इतने विवेचन से यह स्पष्ट हो जाता हे कि जिस प्रकार बज््षभ- 
नाराचसंहनन और मनुष्य पर्याव मोक्ष के प्रयोजक हूं उस प्रकार कुल 
मोक्ष का प्रयोजक नहीं हे । 


४७६ ज्ञानोदय [ दिसम्बर 


खण्डन किया परन्तु चूंकि वे अपने सिद्धांत को श्ञास्त्रोय रूप न दे सके अतः 
उनका पंथ कछ जनों तक सोसित रह गया। इस प्रकार आरंभिक बौद्धधर्म 
को अपने प्रकाण्ड शास्त्रोय पांडित्य से ज्ञास्त्रीय भित्ति दे इन दो आह्याण 
कुमारों ने उसकी बड़ी सहायता की । अन्यथा वह भी एक पंथ मात्र ही रह जाता । 

भगवान बुद्ध से सारिपुत्र और मौदगल्यायन की भेंट के संबंध में एक 
बड़ी सनोरंजक कथा हे। ह 

राजगह के पास नालक और कोलित नामक दो ग्राम हैं। नालक ग्राम में 
ब्राह्मण का एक सम्पन्न व्यापारी परिवार था तथा कोलित में वसा ही एक 
दूसरा ब्राह्मण परिवार था जिसको ख्याति उसके विस्तृत खेतों से दूर दूर 
तक फंलो थी। दोनो में सात पीढियों से संबंध चला आता था। 

एक दिन नालक ग्राम की ब्राह्मणी रूपसारि की कोख में एक सुपुत्र 
पंदा हुआ । ठोक उसी दिन कोलित ग्राम की ब्राह्मण म॒ुद्गलो ने भी पुत्र 
रत्न को प्रसृत किया । बालकों का नाम क्रमश: उपतिस्स और कोलित रक्‍्खा 
गया । उनमे भी प्रगाढ़ मेत्री थी। वस्तुतः उनके शरीर ही दो थे अन्यथा 
मन तो एक ही था। 

वे परस्पर प्रतिश्रुत हुए कि जिसे पहले अमृत ( ज्ञान ) की प्राप्ति हो वह 
दूसरे को उसकी सूचना दे ।” 

एक दिन अश्वजित नामक एक भिक्ष्‌ ने राजगृह में प्रवेश किया। 
वे प्रत्येक घर के पास से गजरते और शिक्षा ग्रहण करते जा रहे यथे। 
उपतिस्स की दुष्टि इस नये भिक्ष्‌ पर पड़ी जिसका गौर मुखमण्डल प्रशम भावों 
से उद्दीप्त हो रहा था। उपतिस्स ने सोचा अबब्य हो यह एक अहंत्‌ हु । 
उनके पास चलने से अमृत तत्त्व को प्राप्ति होगी ॥ 

भिक्षा समाप्त कर अच्वजित अपने स्थान पर पहुँचे । पोछे पीछे उपत्तिस्स 
भी आये। अइबजित शान्‍्त सन एक ओर बेठ गये। उपतिस्स ने खड़े खड़े 
ही विनीत स्वर में पुछा- 

आयुष्मन्‌ ! आपको आक्ृति अत्यन्त शान्त और सुन्दर हे । छविवर्ण 
परिशुद्ध है । आप किसके धर्म को मानते हें ? आपके ज्ञास्ता कौन हें ? 
उनका उपदेश क्‍या हैं ?” अह्वजित ने शान्त मने से उत्तर दिया- 

“में अभो नया भिक्ष्‌ हूँ) मेरे शास्ता भगवान्‌ बुद्ध हें। उनका उपदेश 
परम गम्भीर सासिक और पंडितों हारा विधेय हे । तथागत का कहना है कि 
सभी धर्म सकारण हैं और उनके निरोध का उपाय हे ।* 

उपतिस्स को बोध हुआ । उसका ज्ञान परिशुद्ध हो गया। 

उपतिस्स ने आयुष्मान्‌ अद्वर्जित को सारी कथा कोलित को सुना दो। 
कोलित ने कहा, चलो उपतिस्स, भगवान के पास चले । थे हो हमारे ज्ञास्ता हे ' 
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उपतिस्स और कोलित एक साथ हो प्रव्नजित हुए और तबसे उन्होंने 
अपना नया जीवन प्रारम्भ किया। भगवानने उनका नाम उनको साताओं के 
नामों के आधार पर ऋमशः सारिपुत्र और मौद्गल्यायन रक्खा। सारिपुत्र 
और मौद्गल्यायन वय में भगवान्‌ से ज्येष्ठ थे और अपने समय के प्रकाण्ड 
पण्डित भी थे। भगवान्‌ ने उन्हें अपना अग्रश्नावक घोषित किया। बे उन्हें 
इतना सन्‍मान देते थे कि जहां कहीं वे जाते सारिपुत्र उनके दाहिने प्ले 
में होते और मौदगल्यायन उनके बायें पाइवे में ; सम्पूर्ण समाज से वे उसी 
प्रकार समावृत हुए। उनकी महिमा भिक्षुसंध ने गायी। नालन्दा की मृत्ति में 
भो सारिपुत्र और मोद्गल्यायन इसो रूप में उत्कीणित हेँ। 

सारिपुन्न को प्रज्ञा की प्रशंसा में भगवान्‌ शतम॒ख हो जाते थे। 

/भस्षिक्षुओं ! सारिपुत्र पंडित हैं, महाप्रज्ञावान्‌ हैँ /” अनुपदसुत्तं 

“भिक्षओ ! मेरे महाप्रज्ञावान निक्षु श्रावकों में यह सारिपुत्र श्रेष्ठ है ।” 

उनकी प्रज्ञा पर बुद्ध को इतना विश्वास था कि जब कभी वे उपदेश 
वेते देते थक जाते तो सारिपुत्र को भिक्षुसंघ को उपदेश देने को आज्ञा करते 
थे। उनके उपदेज्ञों मे अन्तर नहीं पड़ता था । मौदगल्यायन से उन्होंमे कहा था-- 

“साधु, साधु, मौद्गल्यायन, चाहे भिक्षुसंघ को से परिघारण करूं या 
सारिपुत्र और मौद्गल्यायथन ।* 

भिक्षुओं को भी उन्होंने कह रखा था-“भिक्षुओं ! सारिपुत्र और 
मौद्गल्थाथन को धारण करो। भजन करो । सारिपुत्र और सौद्गल्यायत 
पंडित है। भिक्षुओं ! जन्मदाता पिता की तरह सारिपुत्र है, पोषक की 
तरह मौद्गल्यायन । भिक्षुओ, सारिपुत्र अधिकारी को फल प्राप्त कराता 
है और मौद्गल्यायन निर्वाण । 

भगवान्‌ ५६ वर्ष के हो चले थे। भिक्षुओं को संबोधित कर एक दिन 
कहा--“भिक्षुओ ! में वृद्ध हो चला हूँ ॥ अबतक नित्य नये परिचारक से काम 
चलता रहा हे लेकिन अब में देखता हूँ कि कोई कोई भिक्षु 'इस मागे से 
चलो' कहने पर दूसरे मार्ग से चलते है। मेरा पात्र और चोवर भूमि पर 


ही छोड़ देते हे। इसलिए अब तुम मेरे लिये एक नियत परिचारक को 
व्यवस्था कर दो ।” 


सारा भिक्षुसंघ दुखो था। सारिपुत्र ने कहा, “भगवन्‌ ! में परिचर्या 
करूँगा ।” किन्तु भगवान्‌ बुद्ध ने कहा- नहों, सारिपुत्र ! जिस दिल्ला में तू 
जाता हैँ उस दिल्ा में मेरे जानें को आवद्यकता नहीं रह जातो। तेरा 
उपदेश बुद्धों के उपदेश के समान हेँं। इसलिए सारिपुत्र ! तुझे परिचर्या 
में रहने से लाभ नहीं ।” उतकी क्षमाशीलूता को एक घटना है । 
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सभी लोगों में यह बात फली हुई थी कि आयुष्सान्‌ सारिपुत्र बड़े हो 
क्षमाशील है। एकदिन एक ब्राह्मण ने उनको परीक्षा लेनी चाही । उससे 
पीछे से अकारण ही सारिपुत्र को एक घ॒सा जमाया । सारिपुृत्र उसकी ओर 
बढ़े तथा शान्तचित्त से उससे पूछा “ब्राह्मण तेरे हाथों में चोट तो नहीं आयी ' 
उसपर क्रोध न करके उसे आशीर्वाद ही दिया । ब्राह्मण पर इसका बड़ा 
असर हुआ और वह उनका शिष्य बन गया। 

अग्रश्नावकों को मृत्यु के संबंध में बौद्ध साहित्य में यहु उल्लेख आता है-- 

कात्तिक का महीता था। अपना अंत निकट जान आयुष्मान सारिपुत्र 
बुद्ध से बिदा ले अपनी जत्मभूमसि नालिक में चले आये । उन्होंने उसो कोठरी 
में जिसमे उनका जन्म हुआ था आसन जमाया। उनको माता तब तक 
जीवित थी। अपने पुत्र को सामने पाकर प्रथम तो वे बड़ी हो प्रसन्न हुई 
पर उसे प्रव्॒ज्या धारण किये देखकर वे” उतनी ही अप्रसन्न भी हुई । परन्तु 
रात में सारिपुत्र के चमत्कार देखकर वे बड़ी हो प्रसन्न हुई । सारिपृत्र ने 
उन्हें उपदेश दिया जिसे सुनकर उन्हे भी ज्ञान हुआ। 

उसी दिन भोर में अग्रश्नावक आयष्मान सारिपुत्र परिनिर्वाण को प्राप्त 
हुए । आयुष्मान चुद जो उनकी शुश्रूषा कर रहे थे उनका पात्र, चीवर और 
धातुशेष ले श्रावस्ती म॑ अनाथ पिण्डक के जेतबनाराम में भगवान के पास 
गये । तथागत ने उनकी अस्थियों पर श्रावस्ती मे विश्ञाल स्तृप बनवाया । 

तयागत ने उनको स॒त्य पर आनंद से कहा था “आनंद ! जिस प्रकार 
किसी बड़े वक्ष के खड़े रहते उसका सबसे अधिक सारवाला तना टूट कर 
गिर जाये, इसी प्रकार महान भिक्ष॒संघ के रहते सारबान सारिपुत्र का परि- 
निर्वाण हो गया ! आनंद, यह कहां मिलेगा कि जो पंदा हुआ हैं, जिसकी 
रचना हुई है, जो अस्तित्व में आया हे उसका विनाश न हो ? नहीं आनंद, 
यह नहीं हो सकता। इसलिए आनंद, आप अपने दीपक बनो। बूसरे का 
आश्रय मत लो । धर्म को अपना दोपक समझो । धर्म का ही आश्रय लो 

सारिपुत्र के परिनिर्वाण के एक पक्ष के भोतर ही अग्रश्नावक मौद्गल्यायन का 
भी परिनिर्दाण राजगृह के पास कालशिला गुफा सें गुण्डों के हाथों हो गयां। 

भगवान ने उनकी अस्थियों पर भी एक विज्ञाल स्तूप का निर्माण कर- 
वाया । भ्रावस्ती में ये दोनों स्तृप पास पास हो बने । इस प्रकार सारे जोवन 
के साथी दोनों मित्र पास पास हो चिर नित्रा में सो गये । 

उनकी मृत्यु से तथागत को भी गहरा धक्का रूगा। और वे भी 
छह मास के भोतर हो परिनिर्बाण को प्राप्त हो गये। 


फ्राका 


हरिजन मन्दिर का 


जेनधर्म ने सदा से जातिपांति को नहीं मानने का दावा किया हैं। 
भारतवर्थ का साहित्य और इतिहास इसका साक्षों हे। इस सम्बन्ध से हमें 
जितने भो पुराने उल्लेख मिलते हे उनसे इसो बात का समर्थन होता हैं । 
बहुत दूर जाने की आवश्यकता नहीं । यदि हम बतंमानकालोन जेन समाज का 
ही बारोकी से अध्ययन कर लें तो भी इस तथ्य का निर्णय हो सकता हु । 
आज भो इसमें दर्जी, लोहार, कोरो और बढ़ई का काम करनेवाले लोग हैं 
पर वे समाज में नीची श्रेणी के नहीं माने जाते हु और न जिनेंद्रदेब को 
पूजा करनंवाले पुजारी ऊँची श्रेणी के ही माने जाते हे। फिर भी इसके 
उपासक बनने का दस भरने वाले कुछ पढ़े लिखे लोगों को व उनके अनु- 
यायियों को जो दशा हैँ वह किसो से छिपी नहों हे । इनमे जातोयता की 
जड़े कितनी गहरी हैँ इसका पता इस बात से लगता है कि बहुत प्रयत्न 
करने पर भो वे यह मानने के लिये तेयार नहों है कि कथित शूद्र भी 
मनुष्य हैं और उन्हें वे सब अधिकार मिलने चाहिए जिनका इतर वर्णवाले 
उपभोग कर रहे हूँ। 

यों तो बदलती हुई परिस्थिति को देखकर कुछ जनपत्रों ने अब इसकी 
चर्चा करना ही बन्द कर दिया हैँ और कुछ पत्र दबी जबान से इसका 
समर्थत करने लगे हे । परन्तु अभो भी उसकी पूरो झिशक नहीं गई है। 
ऐसे अवसरवादी पत्र कब किस रुख का समर्थन करेसे इसका निर्णय करना 
कठिन है। जिनके दो चेहरे होते हे वे सदा अवसर को परखा करते हे। 

हमने ३ नवस्बर का “जनसंदेश” का अंक देखा है । इससमें कांग्रेसी होने 
के नाते हरिजनमंदिरप्रवेश बिल का दबी जबान में समर्थन किया गया 
है। हमने इसे बारीको से पढ़ा है। पढ़कर हमें तो ऐसा ही मालूम पड़ता है 
कि अभी भी यह अंधेरे में ही भटक रहा है । यह कांग्रेसी होने के नाते तो हरि- 
जनमंदिरप्रवेश बिल का ससर्थन करना चाहता है पर सांस्कृतिक आधार से 
उसका समर्थन नहीं करना चाहता। इसमें ऐसे कानून बनाने को सलाह 
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मध्यवर्ती सरकार को दो गईं हे। हम इससे तो सहभत हे कि यदि यह 
सध्यवर्ती सरकार का प्रइन हो तो वह ऐसा कानून अवश्य बनाने जिससे यह 
प्रदनन सदा के लिये हल हो जाय पर हम केवल कांग्रेसी होने के नाते ऐसे 
कानून का समर्थन करने के लिये कभी भी तैयार नहीं हे। हमारी समझ से 
यह सांस्कृतिक प्रदन हे, और इसका उसो आधार से समर्थन किया जाना 
चाहिए। कांग्रेस को प्रतिष्ठा का मूल आधार एकमात्र संस्कृति है। 
उसकी उपेक्षा करना उचित नहीं है । जेनसंदेश ने इसके पहले जो गलती की 
हैं उसके संशोधन का एकमात्र सहो मार्ग अपनी गलती को स्वीकार कर लेना 
ही है। यदि नाक पकड़ना हो है तो सीधी हो क्‍यों न पकड़ी जाय 
उसे घुमाकर पकड़ने में क्‍या लाभ हैँ / फिर भो दुर्भाग्य से कुछ ऐसे पत्र 
शेष हें जो अपना पुराना राग आलाप रहे है। “जन दर्शन” उसका मुखिया 
हैं ।॥ इसका १ नवम्बर का अंक हमारे सामने है। इसमें ऐसी अनेक बातें है 
जो आक्षेपाहं हें। अबतक समाज में सुधार के जितने भी आन्दोलन हुए है 
इसके सम्पादक ने उन सबका विरोध किया है। थे हरिजन मंदिर प्रणेद्द 
बिल का भी विरोध कर रहे है यह उनको प्रकृति के अनुरूप है। हमारा 
उनसे केवल यही कहना हैँ कि वे थोड़ा संयम से काम ले। धमकी देने से 
काम चलनेवाला नहों हे । जिस स्थिति का वे बारबार संकेत करते हे उसकी 
जवाबदारी एकमात्र उन्हीं पर और उनके सहयोगियों पर है । वे चाहते तो यह 
समस्या इतनी न उलझतोी । 

मालूम हुआ हैँ कि म्हेसुर स्टेट भी हरिजन मंदिर प्रवेश बिल पास करने 
जा रही है, हम उसके इस कार्य का स्वागत करते हे। इधर बौद्धधर्म को 
जो पुनः प्रोत्ताहन सिल रहा है उसका एक कारण यह भो है कि इससे 
देश में जातीयता के विष को दूर करने में सरकार को सहायता मिलती 
है । उस दिन सारनाथ में उनके जलसे को देखकर एक विद्वान भाई से 
हमसे फहा कि देखो इनका क्‍या ठाठ हैं। हम इसका क्या उत्तर वेते ? 
हम तो इतना ही कह सके कि इन्हें देखो और अपने को देखो ! मोर नाचते 
समय अपने पेरों की कुरूपता को देख देख कर आंसू ढारतो रहतो है । आज तो 
यहो दशा हो रही हें। ये विश्व में आऑहिसा और सत्य का प्रचार तो करना 
चाहते हैँ पर जीवन में जो हिसा सभाई हुई है उसे निकाल बाहर करना 
नहीं चाहते । कथित झाद्“ों के विधय से केवल इतनी सी घात करनी हूँ कि 
केवल उन्हें नोच कहना और बुरा कहना छोड़ दिया जाय पर ये इसके 
लिये भी कहां तेयार हे ? यही इनको ऑआहसा हे और यही इनका सत्य हे। 
ये तो यह भी दावा करते हे कि भगवान्‌ महाबोर ने सी यही कहा था। 


१९४९ | संपादकोय | ४८१ 


एक भाई ने तो कथित शाड़ों को जूते को चमड़े को उपभा केशे को घोठता 
की है। जैनधर्म की कसी विडम्बना की जा रहो हे कुछ कहते नहीं बनता ॥ 
कछ पत्रों का ऐसा ख्याल हे कि हम इस घर्चाको बन्द कर दें तो वे 4बई सर- 
कारकों इस बातक लिये राजी कर सकते हे कि वह जेनोंको हरिजन मन्दिर प्रवेश 
बिलसे मुफ्त कर दे । हमें ऐसी बातें जान कर हँसी आतो हूं । मालम पड़ता हैं 
कि वे देशकी वर्तमान नोतठिसे सवंधा अपरिचित हूँ। बम्बई सरकार त्राहे जो 
करे उससे हमें कुछ भी लेना देना नहीं हैं । पर इतना नि३चय हं कि भविष्य 
से आजको सामाजिक व्यवस्था नहीं चल सकती । देश इसे बदलने के ये कृत- 
संकल्प है । हम चारों ओरकी ब्राई को सहकर भी वही कर रहे ६ जिसमें 
जन संस्कृतिका हित है। जन हिन्दू हे या नहीं इस वाद की दिशा बइलनेका 
लघु प्रयत्न भी इसी लिये हमने किया हूँ । हमारा तो सबसे यही कहना हूँ कि 
वे बस्तु स्थितिकों समझें और उसके अनुरूप अपनेको बनानेका प्रय-- करें। 


तारण स्वामी- 


जन धर्म क्रान्तिकारियों का धर्म हे। क्रांति ही मानव जोवन के बहु- 
म्‌खी विकास के संतुलन को बनाये रख सकती हें। जन धर्म और ऋान्ति एक 
प्रकार से पर्यायवाच्रो शब्द ह। श्रमण संस्कृति का इतिहास इस वात का 
साक्षो है कि जितने भी महासानद और जन-संस्कृति के परम।/ब्लायक 
आध्यात्मिक नेता हुए है उन सभी का जीवन क्रान्तरर्शों था। व? वर्षों से 
चली आती परम्परा के उन तत्त्वों से विद्रोह करती है जो नैतिकता के 
नाम पर देश, समाज ओर संस्कृति को पतन के गहरे गत्ते में गिरा रहे थे। 
सोलहबों शतो भारतोय आध्यात्मिक इतिहास में विशेषरूप से उल्लेखनीय 
हे । इस युग में बहुत से भारतीय नेता हुए जिन्होंने भोलोभाली जनता को 
पतनोन्मुख सार्ग से मोड़कर सनन्‍्मार्ग को ओर प्रेरित किया। ऐसे उदारचेता 
मनस्वी नेताओं में तारण स्वामी का अपना स्थान है। आपने ज्ञानयोग को 
अपना प्रधान मार्ग बनाकर अध्यात्म को गवेषणा का जीवन व्रत ले रखा था। 
धर्म, संस्कृति और परंपरा के नाम पर जन समाज में जो छुआउ्ुत आदि 
प्रचलित थीं उनका प्रबल विरोधकर आपने ज्ञानमार्म प्रदर्शित किया था । गर मास 
तारण स्वामी की जयन्तो भारत के विभिन्न भागों में सोत्साह मनायी गयी । 
हमारी कासना है कि आपके क्रान्तिकारोी विचारों का अधिकाधिक प्रचार हो । 
सारिपृत्र मोग्गलायन की पवित्र अस्थियाँ- 


पराधीन भारत में शताब्दियों तक भारत की भाग्यलक्ष्मी का भांति 
जिटेन के राजकोय आइचयेगहमें बंदी रहकर भारतकी स्वाधोनता के साथ 
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अग्रज्ावक सारिपुत्र और सौर्गछायतन को अस्थियां अपनो भसातृभूमसि में सन्‌ 
४७ में लोटो हे । सांची के स्तूप को खुदाई के अनन्तर इनकी पहचान होकर 
ये लन्दन के आइचयंगृह में भेज दो गयी थों । वहां वे बंदिनों थीं। यह कथन 
भी सार्थक हैें। कारण कि पूर्ण एशिया के बोद्धों के सम्मिलित प्रयास के 
बावजूद भी वे अपने असली अधिकारियों को न दी गयीं थीं। इस लंबी अवधि में 
लन्दन को बोद्धसभा को केवल एकबार उनकी पूजा करने को आज्ञा दी गयी थी । 


भारत सरकार और महाबोधि सोसाइटी के प्रथत्व से जब वे पुनः अपने 
देश को छौटीं तो उनका उसी श्ञान से स्वागत हुआ, जिस प्रकार स्वतंत्रता का। 
सारे देश ने अग्रश्नावकों की धातु को मस्तक नवाया। और अपनी श्रद्धांजलि 
दो । विगत वर्ष महाबोधि सोसाइटो के प्रधान कार्याक्रण कलकत्ता से यें 
अस्थियां विहार में पाटलिपुत्र में पूजार्थ लाई गई थीं। उस अवसर पर विहार 
को सरकार और जनता ने जिस भव्यता से उसका स्वागत किया था यह 
एक ऐतिहासिक घटना ही है। इस वर्ष पिछले दिनों ये पवित्र अवशेष 
यू० पी० सरकार और यहां को जनता के आग्रह पर तथागत की प्रथम 
पुनीत धर्मभूसमि सारनाथ में सम्मानाथ आये थे। इस अवसर पर 
युक्त प्रान्तीय सरकार के उच्च पदाधिकारियों के अतिरिक्त देश विदेश के 
राजदूत भी स्वागत में आये थे। अग्रश्नावकों को अस्थियों को प्रतोक मानकर 
उसकी छाया में एशिया के सभो देश बहुत काल के बश्चात फिर मिले 
है । सहक्राब्दियों पूर्व बुद्धघर्म ने उन्हें सांस्कृतिक एकता के सूत्र सें बांधा था। 
पिछली शताब्दियों में पराधीनता के कारण एशिया की यहु सांस्कृतिक एकता 
कुछ शिथिलसो हो गयी थी परन्तु अग्रश्नावकों की अस्थियों के सन्मुल 
इस बार वे जिस पवित्र सांस्कृतिक एकता के बंधन में पुनः आबद्ध हुए हे 
वह निरन्तर दृढ़ होगा ऐसी हमारी कामना हें। ज्ञानोदय” परिवार को ओर से 
हम अमणसंस्कृति के अग्रदुत जाग्रत आत्मा अग्रश्नावकों के अवशोेषों के प्रति 
धम्मान प्रगट करते हैं। 


सुभद्राजी का स्मारक- 


सुभद्राकुमारी चौहान एक ऐसा नाम हे, जिसकी याद आते ही नेत्रों के 
सम्मुख स्मृतिपट पर एक ऐसी भव्य मूत्ति आ जातो हे जिसमें वीरता का 
ओज और मातृत्व की श्ञान्ति समान रूप में झलकती है और यह निर्णय 
करना कठिन हो जाता है कि श्रधान भाव कौन हैँं। बस्तुतः सुभव्रा- 
कुमारी जो आधुनिक भारत की उन जाग्रत महिलाओं में थी जिन्होंने रूढ़ियों 
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के जटिल जंजाल का भेंदन कर इतिहास रचा है। आप भारतमाता की उन 
बेटियों में थीं, जिन्होंने मां की बेड़ियों को काटने में अपना सब कुछ होम दिया 
था। अपने इस प्रयत्न में वे किसी से पोछे न थीं। स्वतंत्रता संग्रास 
की आप प्रधान होत्री थीं। मां बंधन मुक्त हो' आपकी यह कासना थी। 
भपनी इसी लगन के पीछे वे दीवानी थीं। 

क्या साहित्य क्या राजनोति ओर समाज सभो क्षेत्रों में आप की प्रतिभा 
को अमिट छाप हें। हिंदी साहित्य के इतिहास में सुभद्रा जो का उदय एक 
घटना ही है। देश में राष्ट्रीय चेतना के प्रचार में आपको कविताओं का 
प्रमुख स्थान रहा है । आपको झांसी की रानो” एक युग तक देश में युवकों 
के लिये प्रयाण-गीत का काम करती रहो हे । 

एक जाग्रत साहित्यकार होने के साथ साथ आप सक्तिय राजनीति में भी 
प्रमुख भाग लेती थों। स्वतंत्रता संग्राम के सभी अवसरों पर आप घरबार 
छोड़कर जेल गयी थीं। राजनीतिक कार्यकरत्रनीं के रूप में आपकी सबसे बड़ी 
विशेषता थी कि आप प्रचार से सदा दूर रहकर त्याग में विश्वास करतो थों 
आप राजनीति को परस्पर ईर्ष्या का अखाड़ा और पद या अधिकार की 
सीढ़ी नहीं मानती थों॥। आपकी लोकप्रियताका यही रहस्य था। 

अपने सामाजिक जोचन में तो वे और भी क्रान्तिकारिणी थों। अत्यन्त 
हो ह की बात हें कि जबलपुर के प्रहरी समाज ने इस वीर महिला के 
स्मारक का आयोजन किया है। समाज ने प्रचुर धन व्यय कर इटली से 
सुभद्रा जो की सातव-कद की मूत्ति बनवायी हेँ। मूत्ति का उद्घाटन हिंदी 
की प्रसिद्ध कवियिश्नो श्रीमती महादेवी वर्मा ने इसी २७ नवम्बर को किया हे। 
वस्तुतः सुभव्रा जी के स्मारक के उद्घाटन के लिये महादेवी जी से उपयुक्त 
पात्रों देश में मिलना दुलंभ हे। 

अपने इस प्रयास के लिये प्रहरी सम्ताज बधाई का पात्र हें । ऐसे आयोजन 
देश की जनता के सांस्कृतिक स्तर को उच्च करने में सहायक होंगे। 


>मुनि कांतिसागर 


कल ला जा ++ 


मुनि श्री कान्तिसागरजी का आगे का पता-- 
(/० सुषमा साहित्य मन्दिर, 
जवाहिरगंज, जबछपुर 4 
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हिन्दी ग्रन्थरत्नाकर के नये प्रकाशन द 


भारतीय संस्कृति और अहिंसा-लेखक-स्व० धर्मानन्‍न्द कोसम्बी । बेंद 
पू्वंकाल से लेकर महात्मा गाँधी तक विकसित होता हुआ अहिंसा के इतिहास । 
भारत की प्राचीन वैदिक, श्रमण और पौराणिक संस्क्रतियों, उनके अं ग-प्रत्यंगों, 
विविध मतों, मत प्रवर्तकों और राजनीतिक घटनाओ पर नये दृष्टिकोण से 
विचार | प्रज्ञाचश्षु पं० सुखलालजी ने इसका विस्तृत अवलोकन लिखा है । 
पृष्ठ संख्या २८० । मूल्य २) 
हिन्दू ध्ं की समीक्षा-लेखक-धरंकोशसम्पादक पं० लक्ष्मण शास्त्री 
तर्कतीथ । बिल्कुल नये दृष्टिकोण से हिन्दू और दूसरे धर्मों की आलोचना । 
ऐतिहासिक धर्मसमीक्षा की प्रणाली, धर्मोत्यत्ति कंसे हुई, धर्म का मूल वया है, 
धर्म का लक्षण, धर्म-प्रमाण, हिन्दूध्र्म का स्वरूप आदि अध्यायों में पुस्तक विभकत 
हैँ । आचाय॑ नरेच्धदेव ने इसकी विस्तुत भूमिका लिखी हे । 
पृष्ठ संख्या २०० | मूल्य १) 
एकलव्य-छे ०-पं ० शोभाषन््र जोशी बी० ए०। बिल्कुल नई शली से 
लिखी हुई १८४ कहानियाँ और रेखाचित्र। भूमिका लेखक-प० बनारसीदाप्त 
जी' चतुववेदी । मुल्य १॥) 
शतरंज का खेल-विश्वविष्यात लेखक -स्टीफिन ज्विग की चार चुनी हुई 
कहानियों का शुद्ध और प्रामाणिक अनुवाद | अनूवादक-पं० शोभाचन्द्र जोगी । 
मूल्य २॥) 
शिवाजी-मध्यका ली न इतिहास के सर्वश्रेष्ठ विद्वान सर जदनाथ सरकार 
का लिखा हुआ ऐतिहासिक जीवन चरित्र । अब तक की नई खोजे भी' इसमे 
शामिल कर दी गई हे । मूल्य २।।) 
शरत्‌ साहित्य-[ २४ भाग ] प्रत्येक भ।ग का मूल्य १॥) 


पूरा स्चीपत्र मेंगाइए 
पता:-हिन्दी ग्रन्थरलाकर कार्यालय 
हीराबाग, बम्बई 9 
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जन. मच 


| ४800७2७७७७७७४७७७७७७७७७७७७७७७७॥७७४७७७७७७७७७७७७७७४७७७ 


् 
ई 


ड् 


१%७ ओफिक कोलटेक फिगर अतीक सेरिक करे औैगी डे लेप फे सेतरेफ से एड स्लेटिक के डे फैतरेक करे करे जली टेप को रिय लेपीक सतडेक लेटरिक लिपिक से रिक फटोरे ५ से री लेटे > जोरेकि तोपेप पके सटफिफे सर सोपिकी सेपिक सेोरेक ससफिक 


'#ककर॥_०९४/९०४ ३३०९४-२७/कह४ एल ादस्प (नर 


अहिसक नवरचना के मासिक 
जीवन-साहित्य 


का नववषाक 
 बिश्वज्ञांति-अंक 


जनवरी में प्रकाशित होगा । देश-विदेश के सुविख्यात शांतिवादी 
चिंतकों, विद्वानों एवं छोकनेताओं की रचनाएं उसमें रहेंगी । विशेषांक 
अपने हंगका अनोखा होगा। छगभग सवासो प्रष्ठोंकी उपादेय ब 
संग्रहणीय सामग्री, फिर भी मूल्य १॥) | 'जीवन-साहित्य! के ग्राहकों 
से उसके लिए अतिरिक्त कुछ न छिया जायगा । 

यदि आप प्राहक नहीं हैं. तो ४) मनी आडर द्वारा भेजकर शीघ्र 
ही ग्राहक बन जायें । जनवरी से 'जीवन-साहित्य' की प्रध्ठ संख्या बढ़ 
जायगी, अन्य कई उपयोगी स्तंभ चालूकर दिये जायंगे ओर उसका 
वार्षिक मुल्य ५) हो जायगा, जो कि लागत-मात्र होगा, लेकिन यदि 
आप 3९ दिसंबर मनी-आडछेर ७) भेज देंगे तो आपको ग्राहक स्वीकार 
कर लिया जायगा | 


जल्दी ग्राहक बने । 'सर्वोदिय'-विशेषांक के लिए सेकड़ों लालायित 
बंधुओं को निराश होना पड़ा है। कहीं ऐसा न हो कि विश्वश्ांति-अंक 
के लिए भी निराश होना पड़े । 


व्यवस्थापक- 


'जीवन-साहित्य', सस्ता साहित्य मंडल, नई दिल्ली 
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! 
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७५ हैक सकल फिफेफ फेक पकने (केक लेमैके लेके पैक जे पैन गे को पल पक लेक फेक आगे 7 सतपेप सगे ॥-लैफीक- 


श्री पार्थनाथ विद्याश्रम, बनारस का नया अलुष्ठान 
श्रमण 


| 
भारत के अतीत स्व्णंयंय को आधार शिला पर नवनिर्माण का सन्देश 
देने बाला अहिसा संयम और तप का प्ररक 
मासिक पत्र ; 
र् 
रु 
डर 


4 

; 

डर 

डर 

डर 

रू 

ड सरल भाषा, प्रामाणिक विचार, देश जाति तथा सम्प्रदाय 
' पारिधियों से हर रहकर शद्ध सानवता की उपासना। 

्र 


सम्पादक/--श्री इन्द्रचन्द्र एम. ए. शाख्राचाय, वेदान्त वारिधि 
वार्षिक मूल्य ४) रु० एक ग्रति |) 
विद्याश्रमकी अन्य प्रवृत्तियाँ: 
रिसर्च विभाग, कालेज विभाग, पुस्तकालय, 


६523 


प्रकाशन विभाग, ओर प्रचार विभाग 


पत्रव्यवहार के लिए ई 
| अषिशता-जेनाअम हिन्दू यूनिवर्सिटी,बनारस ३ 
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हैक केफेड ल0 लितेक लिपिक किरेक लेक लेक रेड लेटे लेपेक 4 लेपेक परे सेषेक लेक (फोपैक तेपेओ लेपेफ लेगी लोक पोगिक शक 


न्यायविनिश्चय विवरण 


प्रथम भाग [ विस्तृत हिन्दी प्रस्तावना सहित ] 
भट्टठाकलड्अदेव विराचित न्यायविनिश्चय ग्रन्थ पर 
वादिराजसूरि कृत विस्तृत टीका । 
सम्पादक--प्रो० महेन्द्रकुमार न्यायाचार्य 
जन दर्शन के इस एक ही मौलिक 'प्रन्थसे जननन्‍्याय के 
मूलतसस्‍्वोंका विस्टृत परिचय हो जाता है। प्रस्तावना में इस 
भागके ज्ञातव्य विषयोंका हिन्दीमें परिचय है। स्थाह्वाद, सप्तभंगी 
आदि के सम्बन्धमें सर राधाकृष्णन्‌, प्रों० बलदेव उपाध्याय, 
राहुल सांकृत्यायन जेसे आधुनिक दर्शन-लेखकोंकी अ्रान्त 
धारणाओंकी आलोचना की गई है । प्रृ०६०० मूल्य १५) 


भारतीय ज्ञानपीठ काशी, दुर्गाकुण्ड, बनारस | 
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चार 
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डर 


$ ४3302 40400 660000७७४७७४८४ सैफ अनेक लेेकिड ले लै४ जरिये पेलेड पितेज सेपेड-कनैआ तले, 
0 आ 5 अं आओ 0३७, खा 


.. 


डर सोफे लेशीआ कोरेड ४) लेटेफ लगरे४ जेतेस जेपेक ते 2४ से 7४ शेटिक लेटैय बरेड लेक ते कैंडल रस फोपेस चेक तेफिक फिलेक लेफिफ शेड 


5 ही 
तत्त्वार्थ-वृत्ति 
सम्पादक-प्रों० महेन्द्रकुमार जेन, न्यायाचाय 


जन दडनकी विश्ञपता यही है कि वह यथाथ ( वम्तु ) की 
पारधि न छाघकर हमारे चिन्तन-क्रम का उसी तक परिसीमित 
रखता है, कव्पना की उड़ान से विगत करके वह हमे बम्तु की ओर 
देखने गहन की वानत्य का देता है ....., 


73 ले है अत ओि कपडे जज जैक लेरोक लेक ते 72% 


हामदीपी अश्रुतसागर-विरचित तत्त्वाथव्र॒त्ति क अशुद्धिपुज 
संस्करण का यह अ्रमसाधित संपादन-संस्कार दक्षिण की 
ताडपत्रीय प्रतियां से ही हां सका है. . . . प्रख्यात दा््धनिक श्री 
महत्द्रकुमार जन (बोद्ध दशनाव्यापक, संस्कृत महाविद्यालय, 
काओ विख्ववद्याल्य ) को सुब्ृहत भूमिका ने अम्तुत संस्करण को 
अनमोल वना दिया है।। संक्षिप्र हिंदीझूप साथ दे देने से महत्त्व 


हो करे लो टि3नो टच एक कटफ्रत 9,४7५ ७ 3४ करे) ने 


ड दसा बट गया ह.... । 

रु सुपर रायलछ साइज के ६५८ प्रप्ठ : छपाई-सफाई आक्रपक : 

५. खुन्दर जिद. मृर्तिदबी जन ग्रंथमाठा का चोथा स्ंथ्र : 
मूल्य सोलह रूपया 

; नया प्रकाशन 

रू 

£: समाप्परत्नमेज्ज़पा - 


सत्र शलली में छिखा गया एकमात्र जन हन्दश्ाख्र का ग्रन्थ । 
बत्रिम्तृत प्रस्तावना आर नाटस सहित | 


सम्पाद क-छन्‍्द गा सम्त्र कक ममन्न, प्रा० एच८ डॉ० चवेलणकर मुम्बई | 
मूल्य २) 
अन्य पुस्तकों क लिय बड़ा सूची पत्र मंगाइय 


भारतीय ज्ञानपीठ काशी, दुर्गाकुण्ड, बनारम 
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डर + नततध करैओ 3 2च कपेक केफ५ तेटेफ अभय रियल ४-५ 
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वानोंदय रजि> संछ ए७० ८०४ 


] मी 
सखाचपण प्रकाशन 
ओ वीरस्ट्रकुमार के कछामय क्ृतिस्व का अनुपम प्रतोक:-- 
कं 
मृक्तितत 9॥) 


» प्रपम्यास क्या #, एशाकादय का 
हलिसल निदान है म्रसक्ञोंने 
प्क्तकत प्रद्मस की ? 
बंद -काह्य के महान मम थो अयार्याप्रसाद गायलाय को 
दीधकालस्यापी साधना : - 
« ७ कक्ष 
गरग्आंशगाया ८! 
« सर्पेक। वविलज्य क्लिस संत 2तिल)$ । 
कलज कीडझ तौर संभोर क्र प्रग लक! 
& पर चाप सिलताल हिदीश यह 
मसकरदतस सम्रपा सर्रज कर और कमोीड ड़ 
विदग्ध और विलक्षण साहिस्यकार था झास्लियिय दिवेठो की 
तावन झकि : -- 
थृ प्‌ हम 
थाने ४! 
मता रख माया प्रकस्व | शाला 
अय्विक न परत्ित हुजित हे आअउना जए ० 
डे हुलता दिया ? 
प्रवद्ध विद्वान जार आजम्थी ग्रत्थकार 
शा. जगदीअचन्द्र जन की प्रासादिक कृति: 
हर ृ बी 3 
देहजार वेष पुरानी कहानियाँ ३) 
« जञनपरम्परत के मनाशजक शेया- 


ख्यान दा हजार बए प्रान 
गला मरते और मुब्बाध + 


भाग्तीय ज्ञानपीट काशी, दुर्गाकुण्द, बनागस्स 


मय और पतादाव-अयोप्याप्रसाद गोयलीय, मनन्‍्त्री भारतोध ज्ञानपाठ, काशी । 
भागेत तगण प्रसे बसास्स 


